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तेरापथ के नवमाधिशास्ता, अगुब्रत-ग्रानदोलन-प्रवर्तक --- 


श्राचार्य श्रो तुलसो 





उपराष्ट्रपति डा० सर्बंपल्लि राधाकृष्णन्‌ 
द्वारा 
वि० स० २०१८ फान्गुन कृष्णा दशमी, गुरुवार 
ता० १माच, १६६२ 
के दिन गंगाशहर (बीकानेर) में 
अणुवब्रत-आन्दोलन-प्रवर्तक आचार्यश्री तुलसी 
को 
सादर समर्पित 


सम्पादकीय 


ग्राचार्यश्री तुलसी अ्भिनरदन ग्रन्थ में चार प्रध्याय हैं। प्रथम अ्रध्पाय श्रद्धाउजलि और संस्मरण प्रधान है । 
देश प्रौर विदेश के विभिन्‍ल क्षेत्रीय नोगो ने आचार्य भरी तुलसी को भ्रपनी-अ्पनी श्रद्धाञ्जलि श्रपित की है । वे प्राचार्य श्री के 
व्यापक व्यक्तित्व भर लोक-सेवा की परिचायक है । दूसरे ग्रध्याय में श्राचायंथ्री तुलसी की जीवन-गाथा है। जिनका 
समग्र जीवन ही भ्रहिसा और गपरिग्रह की पराकाष्ठा पर है, उनकी जीवन-गाथा सर्ववाघारण के लिए उद्बोधक होनी 
ही है। तीसरे अ्रध्याय की आत्मा अ्रणबत है। समाज में प्रनेतिकता क्यों पैदा होती है श्रोर उसका निराकरण क्या है 
आ्रादि विषयों पर विभिन्‍न पहलुओो से लिखे गए नाना चिन्तनपूर्ण लेख इस अध्याय मे है। समाज-शास्त्र, मनोविज्ञान 
और भर्भृशास्त्र के आधार पर विभिन्‍न विचारको द्वारा प्रस्तुत विषय पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश डाला गया है। सक्षेप मे इस 
प्रध्याय को हम एक सर्वागीण नैतिक दर्शन कह सकते है। चौथा शअ्रध्याय दशशेत और परम्परा का है। विद्वानों द्वारा भ्रपने- 
अपने विपय से सम्बन्धित लिखे गए शोधपूर्ण लेख इस भ्रध्याय की ही नही, समग्र ग्रन्थ की अनूठो सामग्री बन गए हैं। 
हालाकि अ्धिकाश लेख जैन दर्शन श्रौर जैन-परम्परा से ही सम्बन्धित है, फिर भी वे नितान्त शोध-प्रधान दृष्टि से लिखे 
गए है और साम्प्दायिकता से सवेथा अछते रहे है। स्थाढाद जेन दर्शन का तो हृदय है ही, साथ-साथ वह जीवन-व्यवहार 
का अभिन्‍न पहलू भी है। यह सिद्धान्त जितना दार्शनिक है, उतना वैज्ञानिक भी । डा० आाइगस्ट्रीन ने भी झपने वेशानिक 
सिद्धान्त को सापेक्षवाद की सज्ञा दी है। इस प्रकार चार प्रध्यायों का यह झ्भिनन्दन ग्रन्थ दर्शन और जीवन व्यवहार का 
एक सर्वागीण शास्त्र बन जाता हैं। भभिनन्दन-परम्परा की उपयोगिता भी यही है कि उस प्रसंग विशेष पर ऐसे ग्रन्थों का 
निर्माण हो जाता है। भ्रभिनन्‍्दन में व्यक्ति तो केवल प्रतीक होता है । वरतुत तो वह भ्रभिनन्दन उसकी सत्प्रवृत्तियो का 
ही होता है। 

भारतवर्ष मे सदा ही त्याग और सयम का प्रभिनन्दन होता रहा है। भ्राचार्यश्री तुलसी स्वय ग्रहिसा व प्रपरि- 
ग्रह की भूमि पर है और समाज को भी वे इन झ्राद्शों की ओर मोडना चाहते है। सामान्यतया लोग सत्ता की पूजा किया 
करते हैं। इस प्रकार सेवा के क्षेत्र मे चलने वाले लोगो का अ्रभिनन्दन समाज करती रही, तो सत्ता और अर्थ जीवन पर 
हावी नही होगे । 

प्रस्थ-सम्पादन की शालीनता का सारा क्षय मनिश्री नगराजजी को है। साहित्य और दर्श्त उनका विषय है। 
मैं सम्पादक मण्डल में प्रपना नाम इसीलिए दे पाया कि वह कार्य उनकी देख-रेख में होता है। व्यक्तिश मैने इस पुनीत 
कार्य मे प्रधिक हाथ नहीं बटाया, पर ताम से भी सबके साथ रह कर भ्राचार्य श्री तुलसी के प्रति अपनी श्रद्धा व्यक्त कर 
सका, इस बात का मुर्भ, ह॑ है । 


प्रटना 
तो २६-१२०६१ 


८_स्फजिब/शा शाराजरु. 


धवल समारोह ; परिकल्पना और परिसमापन 


विक्रम संवत्‌ २०१६ का वर्ष मेरे लिए ऐतिहासिक सस्मरण छोड गया। वर्ष की झ्रादि मे झ्राचाय भिक्ष स्मृति- 
ग्रन्थ की रूपरेखा और कार्य दिशा के निर्धारण से अपने-आपको लगाकर महामहिम आचार्यश्री भिक्षु को एक विनम्र 

श्रद्धा।ञ्जलि दे पाया और वर्ष के ग्रन्त में आचाय॑श्री तुलसी अभिननदन ग्रत्थ के श्रायोजन में अश्रपने-प्रापफो लगाकर छृत- 
कृत्य हुभा । 

इस वर्ष श्राचायप्रवर का चातुर्मास कलकत्ता में था। श्री शुभकरणजी दसाणी ने अ्रवस्मात्‌ इस झोर ध्यान 
ग्राकृष्ट किया कि दो वर्ष बाद ग्राचार्यबर को श्राचार्य-पद के पच्चीस वर्ष पूर्ण हो जाते है। इस 'उपलक्ष में हमे 'सिलबर- 
जुबली' मनानी चाहिए। सिलवर जुबली का नाम सुमकर मैं सहमा चौका । मैने कहा--यह़ तो घीसवी सदी में अ्रढारहवी 
सदी के सुझाव जैसा लगता है। उन्होंने कहा--सिलवर जुबली को भी हमे बीसवी सदी के चिन्तन का पुट देकर ही तो 
मनाना है। बस यही प्राथमिक वार्तालाप समग्र धवल समारोह की भूमिका बन गया। मनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' इस 
वार्तालाप में साथ थे ही भर हम तीनो ने भ्रादि से भ्रन्त तक की सारी योजना उन्ही दिनों गढ ली । 

योजना के मुख्यत' तीन पहलू थे-- 

१ ग्राचार्यप्रवर की कृतियों का सम्यक्‌ सम्पादन हो। उनकी ऐतिहासिक यात्राप्रों का लेखबद्ध सकलजन हो। 

इसी प्रकार उनके भाषणों का प्रामाणिक सकलन व सम्पादन हो । 

२ भाचायंबर की लोकोपकारक प्रवृत्तियाँ सावंदेशिक रूप से ग्रभिनन्दित हो । 

३. धवल समारोह प्रशस्ति परम्परा तक ही सीमित न रहे, वह दर्शन, सस्कृति व नैतिकता का प्रेरक भी हो । 

इसी समग्र परिकल्पना को लेखबद्ध कर भ्राचार्यप्रवर के सम्मुख रखा । उन्होंने तो स्थितप्रज्ञ की तरह इसे सुना 
और चुप रहे। इससे अधिक हम उनसे प्रपेक्षा भी कैसे रखते। स० २०१७ का वर्ष तेरापथ द्विशताब्दी का वर्ष था । 
श्राचायंवर का चातुर्मास राजनगर मे हुप्ना । द्विशताब्दी श्र घवल समारोह की भ्रपेक्षात्रो को ध्यान में रखते हुए हमारा 
भातुर्मास ग्रासार्यवर ने दिल्‍ली ही करवाया । साहित्य-सम्पादन व साहित्य-लेखन का कार्य क्रमश' श्रागे बढ़ने लगा । घवल 
समारोह की भ्रन्याध्य अपेक्षाए भी क्रद् उमरती गई। भ्रणुव्रत समिति के तत्कालीन अध्यक्ष श्री सुगनचन्दजी झ्राचलिया 
प्रभुति कुछ लोग सक्तिय रूप से समारोह की प्रदृत्तियों के साथ जुटे रहे । उस वर्ष का मर्यादा महोत्मद आमेट में हुआ । उस 
ग्रवसर पर समाज के प्रतिनिधियों की एक गोष्ठी हुई भर धवल समारोह की रूपरेखा पर मक्त रूप से चिन्तन चला। 
मुनिश्री नथमलजों, मुनिश्री बुद्धमल्लजी व मैंने भी इस गोष्दी मे भाग लिया। तेरापथी महासभा के नव निर्वाचित 
प्रध्यक्ष श्री जबरमलजी भण्डारी, पूर्ववर्ती प्रध्यक्ष श्री नेमचन्दजी गधैयाव जैन भारती के भूतपूर्व सम्पादकः श्री 
जयवन्दतालजी कोठारी झादि के उत्साह भौर भ्रात्म-विश्वास ने समारोह के कार्यक्रम को तेरापथी महासभा का स्थायी 
प्राधार दे दिया । 

दिल्‍ली धवल समारोह के कार्य कम का केन्द्र बन गई। श्री मोहनलालजी कठौतिया प्रभूति स्थानीय लोगों का 
विशेष सहयोग मिलना ही था। कार्यकर्ताप्रों का भी अनुकूल योग बैठता ही गया । दिल्‍ली प्रणुत्रत समिति व धवल समा- 
रोह समिति एकीमृत-सी हो गई । देखते-देखते भाद्रव शुक्ला नमी झा गई । बीदासर में धवल समारोह का प्रथम चरण 
सम्पत्त हो गया। भात्याराम एण्ड संस के संचालक श्री रामलाल पुरी ने 'शऔीकालू उपदेश बाडिका,' प्रग्ति-परीक्षा' आदि 
पज्चीस पुस्तकों प्रकाशित कर पध्ाचायंवर को भेट की। देश के झनेकानेक गणमान्य व्यक्तियों ने अपनी भावभीनी 


१० ] धाचायंश्री लुलसो प्रसिनन्‍्दन प्रस्थ 


श्रद्धांजलियाँ प्रस्तुत कीं। अब धवल समारोह का व्यापक कार्य क्रम फाल्युन कृष्णा १० रो गगाशहर (बीकानेर ) मे होने जा रहा 
है ।उपराष्ट्रपति डा० एस० राधाकृष्णन झ्भिनन्दन ग्रन्थ भेट करेंगे, ऐसा निश्चय हुआ है। झचायंतर का अभिनन्दन सत्य 
ओर अहिसा का अभिनन्दन है। प्रस्तुत आ्ाचार्यश्ली तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ भारतवासियों की ही नही, विदेशी मनीषियों 
की भी झाध्यात्मिक निष्ठा का परिचायक है। सभी ने झाचायंश्री का झभिनन्दन कर सचगुच प्रध्यात्मवाद को ही झभि- 
नन्दित किया है । 

चूंकि धवल समारोह की परिकल्पना से लेकर परिसमापन तक मैं इसकी अनवद्य प्रवृत्तियों मे सलग्न रहा हूँ । 
मुझे पथासमय इसकी सर्वांगीण सम्पन्तता देख कर परम हे है। दिल्‍ली मे अ्रनका चातुर्मास व्यतीत किये और सघन कार्य 
व्यस्तता रही, पर ये दो चातुर्मास कार्य-ब्यस्तता की दृष्टि से सर्वाधिक रहे। मेरे सहयोगी मनिजना का श्रमसाध्य सहयाग 
रहा है, वह निश्चित ही श्रतुल और श्रमाष्य है । 

मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' और “द्वितीय' ही ग्रन्थ के वास्तविक सम्पादक है । इन्हाने इस दि्या में जो काय- 
क्षमता व बौद्धिक दक्षता का परिचय दिया, बह मेरे लिए भी प्रप्रत्याशित था। समारोह के सम्बन्ध से मुनि मानमलजी 
की सफलताए भी उल्लेखनीय रही। प्रन्य सार्वजनिक क्षेत्रों से जो सहयोग श्रजित हुमा, वह तो समारोह के प्रत्येक 


अवयवब में मूर्त है ही । 
'रजत' शब्द भौतिक वैभव का द्योतक है, ग्रत धवल' शब्द इसका ही भाववोधक मानकर अपनाया गया है । 


रजत जयन्ती शब्द की अ्रपेक्षा धवल जयन्ती या धवल समारोह शब्द अभ्रधिक सात्विक तथा साहित्यिक लगता है। में 
मानता हू, इस दिशा मे यह एक अभिनव परम्परा का श्रीगणेश हुप्ना है । 


९ जनवरी ६२ है 


कठौतिया भवन, मुनि नगराज 
सब्जीमण्डी, दिल्‍ली । 


प्रबन्ध सम्पादक की ओर से 


सामान्‍्यत' झ्ाज का युग व्यक्ति-पूजा का नही रहा है, पर झ्रादर्शों की पूजा के लिए भी हमे व्यक्ति को ही 
खोजना पडता है। भहिसा, सत्य व सयम की प्र्चा के लिए अणक्षत-आनन्‍्दोलन-प्रवर्तक प्राचार्यश्री तुलसी यथार्थ प्रतीक है । 
वे अ्रणब्रतों की शिक्षा देते है और महाव्तो पर स्वय चलते है । 

भारतीय जन-मानस का यह सहज स्वभाव रहा है कि वह तर्क से भी श्रधिक श्रद्धा को स्थान देता है। वह श्रद्धा 
होती है--त्याग और सयम के प्रति । लोक-मानस साधुजनों की बात को, चाद्दे वे किसी भी धर्म के हो, जितनी श्रद्धा से 
ग्रहण करता है, उतनी अन्य की नहीं। ग्रणुक्नत-झान्दोलन की यह विशेषता है कि वह साधुजनों द्वारा प्रेरित है। यही 
कारण है कि मह झासाती से जन-जन के मानस को छू रहा है। प्राचार्यश्री तुलसी समग्र झ्रान्दोसन के प्रेरणा-खोत है । 

आचार्यश्री का व्यक्तित्व सर्वांगीण है। वे स्वय परिपूर्ण है और उनका दक्ष शिप्य-समुदाय उसकी परियूर्णता में 
और चार चांद लगा देता है। योग्य शिः्य गुरु की अपनी महान्‌ उपलब्धि होते है। प्रस्तुत अ्भिनन्दन ग्रन्थ व्यक्ति-अर्चा 
से भी बढ कर समुदाय-अर्चा का द्योतक है। श्रणुक्रत-प्रान्दोलन के माध्यम से जो सेवा आचार्यजी व मुनिजनों द्वारा देश 
को मिल रही है, वह ग्राज ही नही, गुग-यूग तक अभिनन्दनी य रहेगी । 

ब्राचायंश्री तुलसी ग्रभिनन्दन ग्रन्थ” केवल प्रश्षस्ति ग्रन्थ ही नही, वास्तव में वह ज्ञान-बृद्धि श्ौर जीवन-शुद्धि 
का एक महान्‌ शास्त्र जैसा है। इसमे कथावस्तु के रूप में श्राचायंश्री तुलसी का जीवनवृत्त है। महात्रतों की साधना और 
भुनि जीवन की आराधना का वह एक सजीव चित्र है। राम तुम्हारा चरित स्वयं ही काव्य है, कोई कबि बन जाय 
सहज सम्भाव्य है की उक्ति को चरितार्थ करने वाला वह अपने श्राप मे है ही। साहित्य मर्मज् मुनिश्री बुद्धमल्‍लजी की 
लेखनी से लिखा जाकर वह इतिहास और काव्य की युगपत्‌ श्रनुभूति देने बाला बन गया है। नैतिक प्रेरणा पाने के लिए 
ब नैतिकता के स्वरूप को सर्वांगीण रूप से समझने के लिए अणुत्रत अ्रध्याय' एक स्वतस्त्र पुस्तक जैसा है। दर्शन 
व परम्परा प्रध्याय में भारतीय दर्शन के भ्रचल में जैन-दर्शन के तास्विक और सात्तविक स्वरूप को भली-भाँति देखा जा 
सकता है। “श्रद्धा, सस्मरण व हृतित्व' प्रध्याय में झ्राचायंश्री तुलसी के सार्वजनीन व्यक्तित्व का व उनके कृतित्व 
का समग्र दर्शन होता है। साधारणतया हरेक व्यक्ति का झपना एक क्षेत्र होता है और उसे उस क्षेत्र से श्रद्धा के सुमन 
मिलते हैं । नैतिकता के उन्‍तायक होने के कारण झाचार्यजी का व्यक्तित्व सर्वक्षेत्रीय बन गया है और बहू इस अ्रध्याय 
से निर्विवाद ग्रभिव्पक्त होता है। 

केवल छ' मास की ग्रवधि में यह ग्रन्थ सकलित, सम्पादित प्रौर प्रकाशित हो जाएगा, यह आज्ञा नही थी। 
किन्तु इस कार्य की पविन्नता और मगलमयता ने अ्सम्भव को सम्भव बना डाला है। ऐसे ग्रन्थ श्रमेबा|नेक लोगो के सक्रिय 
योग से ही सम्पन्न हुआ करते है। मै उन समस्त लेखको के प्रति आभार प्रदर्शन करता हूँ, जिन्होंने हमारे श्रनुरोध पर 
यधासमय लेख लिख कर दिये। राष्ट्रपनि डा० राजेन्द्रप्रसाद, प्रधानमन्त्री ५० जवाहरलाल नेहरू, उपराष्ट्रपति डा० एस० 
राधाक्ृप्णन्‌ू, सर्वोदयी सत विनोबा व राजधि पुरुषोत्तमदास टण्डन झादि ने अपनी व्यस्तता में भी यधासमय अपने सन्देश 
भेज कर हमें बहुत ही भनुगृहीत किया है। तुलसी गझ्भिनन्‍दन भ्रत्थ के व्यवस्थापक श्री मोहनलालजी कटौनिया का 
ध्यवस्था-कौशल भी भ्रभिनन्दस ग्रन्थ को सम्पन्तता का प्रभिन्‍न ग्रग है । दिल्‍ली झ्रणुब्रता समिति के उपमन्त्री 
श्री ग्रोहननालजी बाफणा भ्ौर श्री लादुजासजी ग्राच्छा. एम ० कॉम० मेरे परम सहयोगी रहे है। इनकी कारयनिप्ठा ग्रस्थ- 
सम्पस्नता की एक महत्त्वपूर्ण कड़ी है। भी सुन्दरलाल भमवेरी, वी० एस-सी० ने आचार्यश्री तुलसी के सम्पर्क में आगे हुए 


१२ ] झाचायंत्रो तुलसी भ्रभिनस्‍्थन प्रस्थ 


विदेशों विद्वानों से ग्रन्य के लिए महत्वपूर्ण सामभ्री सकलित की तथा देश के विभिन्‍न भागो में झणुव्नती कार्यकर्ताश्रों नें 
भी लेख-सामंग्री के सकलन मे हाथ बैटाया | और भी झनेकानेक लोग इस पुनीत ग्रनुष्ठान से सहयोगी हुए हैं। पूना के 
कलाकार श्री बसस्तराब डेरे द्वारा वित्रित कतिपय महत्त्वपूर्ण रेखाकृतियाँ भी ग्रन्थ की साज-सज्जा में सहयोगी रही 


है। में उन सबके प्रति झभार-प्रदर्शन करता हूँ । 
मैं प्रपते आपको कृतकृत्य मानता हूँ कि मै अपने व्यस्त जीवन में भी यत्किचित्‌ परमार्थ साथ पाया । 


२६ जनवरी ६२ 
नवभारत टाइम्स “3, ३. 2 फ्् 9 (जी 


दरियागंज, दिल्ली 


अनुक्रम 


प्रथम अध्याय : श्रद्धा, संस्मरण, कृतित्व 


सन्देश 

शुभ कामना 

सन्देदा 

सयम्त और सेवा का सगम 

झ्रणुश्रत की कल्पना 

झाचार्यश्री की सेवा में 

नैतिकता के पुजारी 

मानव जाति के पग्रदूत 

सोभाग्य की बात 

म्रणुब्रत श्रोर एकता 

एक भ्रच्छा तरीका 

जमहितरता जीवतु बिरम्‌ 
युगपुरुष ! तुम्हारा भ्रभिनन्दन 
गति ससीम और मति ग्रसीम 
संकल्प की सम्पन्तनता पर 

जीवन्त श्रौर प्राणवन्त व्यक्तित्व 
झाचायश्री तुलसी 

प्राचार्यश्री तुलसी का जीवन-दर्शन 
आचार्यश्री तुलसी और अणुश्षत-श्रान्दोलन 
एक भ्रमिट स्मृति 

भौतिक भौर नैतिक सयोजन 
भारतीय संस्कृति के संरक्षक 
तेजोमय पारदर्शी व्यक्तित्व 
सम्भवामि युगे युगे 

झाषाय॑श्री तुलसी के प्रनुभव चित्र 
जागृत भारत का प्रभिनन्‍्दन 
मैक्सिको की श्रद्धांजलि 

एक भ्राध्यात्मिक भनुभव 

मानव जाति के पभ-दर्शक 
मानवता का कल्याण 


राष्ट्रपति डा० राजन्द्रप्रसाद 
उपराष्ट्रपति डा० सर्वपल्लि राधाकृष्णन 
प्रधानमत्री १० जवाहरलाल नेहरू 
आचार्य विनोबा भावे 

राज पि क्षी पुरुषोत्तमदास टण्डन 
राष्ट्रकवि श्री मंधिलीशरण गृप्त 
श्री लालबहादुर शास्त्री 
स्यायमूर्ति श्री भुवनेश्व रप्रसाद सिन्हा 
जननेता श्री जयप्रकाश नारायण 
श्री 3३० न० ढेशर 

राष्ट्रसत श्री तुकडोजी 

मुनिश्री नथमलजी 

मुनिश्री बुढ्मल्लजी 

मुनिश्री नगराजजी 

मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी प्रथम" 
भरी जनेन्द्रकुमार 

डा० सम्पूर्णानन्द 

श्री बुडलंण्ड क्हेलर 

सेठ गोविन्ददास 

श्री शिवाजी नरहरि भावे 

श्री श्रीमन्नारायण 

डा० मोतीलाल दास 

श्री केदारनाथ चटर्जी 

श्री को ० भ्र० सुब्रह्माण्य अय्यर 
मुनिश्री नममलजी 

श्री नरेन्द्र शर्मा 

डा० फिलिप पाडिनास 

क्री बारन फ्रेरी फोन ब्लोमबर्ग 
श्री हेलमुथ डीटमर 

डबल्यू ० फोन पोखास्मेर 
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अआाचाउंश्ी तुलसी प्रभिनस्दम प्रसव 


नैतिक जागरण का उन्सुक्त द्वार 
ढाई हजार वर्ष पूर्व के जैन-सघ में 
महान्‌ काये और महान्‌ सेवा 

संत भी, नेता भी 

आधुनिक भारत के सुकरात 

सर्व सम्मत समाधान 

चारित्र और चातुर्य 

सत्य का पवित्र बन्धन 
समाज-कल्याण के लिए 

भारत का प्रमुख अग 

पुरातन सस्कृति की रक्षा 
राष्ट्रोत्थान में सक्रिय सहयोग 
विश्व-मंत्री का राज-मार्ग 
झाचार्यश्री का व्यक्तित्व 
मणि-काचन-योग 

ग्राध्यात्मिक स्वतन्त्रता का आन्दो लन 
पच महाव्रत और अणुव्नत 


भारत को मद्दत्तर राष्ट्र बनाने वाला भरानदोलन 


महान्‌ ब्यक्तित्व 

अपने झ्रापम एक सस्था 

प्ररणादायक आचायंत्व 

क्रीकृष्ण के आदवासन की पूर्ति 
बीसवी सदी के महापुरुष 

आाचायेश्री सुलसी का एक सूत्र 

दो दिन से दो सप्ताह 

देश के महान्‌ आचाय॑ 

नेतिक पुनरुत्थान के नये सन्देदवाहक 
स्वीकृत कर बर  चिर झभिनन्दन 
सुधारक तुलसी 

मेरा सम्पर्क 

तुम ऐसे एक निरजन 

ग्राचार्यश्री तुलसी मेरी दृष्टि मे 
मानवता के पोषक, प्रचारक व उन्‍्नतायक 
वर्नमान दाताब्दी के महापुरुष 
धर्म-सस्थापन का दैवी प्रयास 

प्रथम दर्शन और उसके बाद 

तुभ्य नम' श्रीतुलसी मुनीण ! 

सम्प्रति वासव: 


डा० लुई रेतु 
डा० डबल्यू ० नोमेन ब्राउन 
श्री वी० बी० गिरि 
श्री गोपीनाथ अमन' 
मह॒पि विनोद 
भारत रत्न महर्षि डी० के० कर्वे 
श्री नरहरि विष्णु गाइगिल 
महामहिम श्री रघुबललभ तीर्थेस्थामी 
श्री विद्यारत्न तीर्थ श्रीपादा 
श्री गुलजारीलाल नन्दा 
श्री श्रीप्रकाश 
श्री जगजीवनराम 
श्री यणवन्तराव चह्दाण 
श्री हरिविनायक पाटस्कर 
डा० कैलाशनाथ काटजु 
श्री सुज्ञानेन्द्र तीर्थ श्रीपादा 
स्वामी नारदानन्दजी सरस्वती 
डा० बलभद्रप्रसाद 
डा० वाल्थर शुक्रिग 
एच० 7० श्री विश्वेदवरतीर्थ स्वामी 
श्री एन० लक्ष्मीनारायण छारणत्री 
श्री टी > एन ० बेकट रमण 
ग्रार्चबिणप जे० एस० विलियम्स 
ग्राचार्य धर्मन्द्रताथ 
डा० हवंट टिसी 
श्री जयसुखलाल हाथी 
क्षी गोपालचन्द्र नियोगी 
श्री ग्रोमप्रकाण द्रोण 
डा० बिश्वेश्व रप्रसाद 
कामरेड यशपाल 
श्री कन्हैयालाल मेटिया 
सेवाभावी सुनिश्री चम्पालालजी 
श्री विष्णु प्रभाकर 
प्रो० एन० बी० चैद्य 
श्री एन० श्रो० जोणी 
श्री सत्यदेव विद्यालकार 
आशुकरव्िरत्त पण्डित रघुनन्दन आर्मा 
मुनिश्री कानमलजी 


ग्रभुकम 
निईन्दों इन्द्रमाश्नित: मुनिश्नी चन्दनमलजी 
तुलसी बन्दे श्री मतीन्द्र विमल चौधरी 
चिर जयतु श्रीतुलसीमुनीनद्र. मुनिश्री नवरत्नमलजी 
न मनुजोब्मनुजो४हंति तत्तुलम्‌ मुनिश्री पुष्पराजजी 
निर्मलात्मा यशस्यी मुनिश्री वत्सराजजी 
कोईपि विलक्षणात्मा मुनिश्ली ड्गरमलजी 
निरन्तरायं पदमाप्तुकाम मनिश्री शुभकरणजी 
कनन्‍्द्यो न केषा भवेत्‌ ? श्री विद्याघर शास्त्री 
निष्ठाशील शिक्षक मुनिश्नी दुलीचन्दजी 
श्राउुजनेय तुलसी आचार्य जुगलकिशोर 
तरूण सपस्यी पअाचार्यश्री तुलसी श्रीमती दिनेशनन्दिनी डालमिया 


चरेवेति च+वेति की साकार प्रतिमा 
नवोत्यान के सन्देश-वाहुक 

कुशनय विद्यार्थी 

महान्‌ धर्माचार्यों की परम्परा में 
अभिनन्दन गीत 

तलसी प्राया ले 'चर॑वेति' का नव सन्देश 
भगवात्‌ महावीर और बुद्ध की परम्परा से 
असा मैने देखा 

शन-शत अभिवन्दन 

ग्रणब्रत, झाचार्यश्षी तलसी ग्रौर विश्व-शान्ति 
सब्तुलित व्यक्षितत्व 

आशा की भलक 

महावीर व बुद्ध के सन्देश प्रतिध्वनित 
विकास के साथ धामिक भावना 
आ्राध्यात्मिकता के धनी 

आप्त-जीवन में श्रमृत सीकर 

नेतिकता का वॉतावरण 

प्राचीन सभ्यता का पुनरुज्जीवन 
सर्वेत्कृष्ट उपचार 

आध्यात्मिक जागृति 

उत्कट साधक 

महान्‌ झ्ात्मा 

प्रभावशाली चारित्रिक पुननिर्माण 
तपोधन महँपि 

अनेक विशेषताओं के धनी 

वास्तविक उन्‍्तति 

सफल बनें 


श्री आनन्द विद्यालकार 
थ्री अमरनाथ विद्यालकार 
मूनिश्री मीझाल/लजी 

श्री पी० एस० कुमारस्वामी 
श्री मतवाला मगल 

श्री कीतिनारायण मिश्र 
मुनिश्नी सुखलालजी 

श्री केलाशप्रकाण 

मुनिश्वी मोहनलालजी 'शाईल' 
श्री भ्रनन्त मिश्र 

साहू गान्तिप्रसाद जैन 

श्री जिलोकीसिह 

महाराजा श्री करणसिहजी 
श्री दीपना रायण सिह 

क्री प्रफुल्लचन्द्र सन 

श्री उदयशकर भट्ट 

श्री मोहनलाल गौतम 
महाद्यय बनारसीदास गुप्ता 
श्री बुन्दावनलाल वर्मा 
सवाई मार्नासहजी 

श्री मिश्नीलाल गगवाल 

डा ० कामताप्रसाद जैन 
डा० जवाहरलाल रोहतगी 
श्री लालचन्द सेठी 

डा० पजाबराव देशमुख 
श्री गुंरुमुख निहालसिह 
सरसंघचालक सा० स० गोलबलकर 
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झाजायंत्री तुससी झमितसदन प्रस्य 


समाज के सूल्यो का पुनरुत्थान 
आचार-प्रधान महापुरुष 

अपना ही परिशोधन 

एक अनोखा व्यक्तित्व 

मानवता के उत्तायक 

महांमानव तुलसी 

भारतीय संत-परम्परा के एक सत 
आावायंश्री का व्यक्तित्व ' एक अध्ययन 
द्वितीय सत तुलसी 

युवा भ्राचार्य और वृद्ध मन्त्री 
सत-फकी रो के अगुआा 

भारतीय दर्शन के प्रधिक्ृत ब्याख्याता 
परम साधक तुलसी जी 

जन-जन के प्रिय 

अ्रनुशासक, साहित्यकार व आन्दोलन-स चालक 
अवतारी पुरुष 

आचायंश्री के शिष्य परिवार में झ्राशुकवि 
श्रमा में प्रकाश किरण 

शत बार नमस्कार 

ग्राधुनिक युग के ऋषि 

वे हैं, पर नही हैं 

झाचार्यश्री के जीवन-निर्माला 

निर्माण लिए ग्राए हो 

मानवता का नया मसीहा 

युगधर्म उन्‍तायक आचाय॑श्री सुलसी 
सधीय प्रावारणा की दिल्या में 

तुम मानव 

इस युग के प्रथम व्यक्ति 

नहीं भक्त भी, किन्तु विभक्त भी 
ब्यक्तित्व-दर्शन 

श्ाचार्य श्री तुलसी के जीवन प्रसग 
अनुपम व्यक्तित्व 

भगवान्‌ तया श्राया 

एक रूप में भ्रनेक दर्शन 

झमरो का ससार 

बशस्वी परम्परा के यजस्वी श्राचाय॑ 
सभी विरोधो से श्रजेय है 

तो क्यों ? 


श्री मोहसलाल सुलाड़िया 

श्री प्रलग्राय शास्त्री 

डा० हरिवशराय बच्चन" 
मुलिश्री धनराजजी 

श्री यणापाल जैन 

प्रो० मूलचन्द सेटिया 

डा० युद्धवीरसिह 

भुनिश्नी रूपचन्दजी 

श्री रामसेवक श्रीवास्तव 
मुनिश्वी विनयवर्धनजी 

बेगम अलीजहीर 

सरदार शान मिट राडेबाला 
श्री रिपभदास राका 

मुनिश्री मांगीलालजी 'मधुकर' 
श्री माईदयाल ज॑ल 

श्री परिपूर्णानन्द वर्मा 

मुनिश्नी मानमलजी 

महासती श्री लाइाजी 

श्री विद्यावती मिश्र 

श्री सुगनचन्द 

मुनिश्नी चम्पालालजी (सरदारशहर ) 
मुनि्री श्रीचन्दजी 'कमल' 
मुनिश्री बच्छराज्जीा 

श्री एन ० एम० भुनभुनवाला 
डा० ज्वोनिष्रसाद जैन 
मुनिश्री सुमेरमलजी 'सुदर्शन' 
मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' 
श्री गिल्लुमल बजाज 

मुनिश्री मानमलजी (बीदासर ) 
श्री नथमल कठौ लिया 

मुनिश्री पुष्पराजजी 

श्री फनहचन्द दर्मा आराधक' 
श्री उमाशकर पाण्डेय 'उमेश' 
मुनिश्री शुभकरणजी 

मुनिश्री गुलावचन्दजी 
मुनिश्री राकेशकुमारजी 
मुनिश्री मनोह रलालजी 

श्री भ्रक्षयकुमार जैन 
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इनकम 
तीर्घकरों के समय का बर्तन डा० हीरालाल च्ौपडा 
इस युग के महान्‌ झशोक श्री के० एस० घरणेन्धैय्या 
सूक-बूझ भौर शक्ति के धनी पण्डिस कृष्णचन्द्राचार्य 
कम्मण्येवाधिका रस्ते रायसाहब गिरधारीलाल 
विह्ान्‌ सर्वत्र पृज्यते श्री ए० बी० आचार्य 
शसायु हों सेठ तेमचन्द गधैया 
गरुता पाकर तुलसी न लसे श्री गोपालप्रसाद व्यास 
ग्रचेना श्री जवरमल भण्डारी 
का विध करहु तव रूप बलानी श्री शुभकरण दसाणी 
युग प्रवर्तक ग्राचायंश्री तलसी डा० रघुवीरसहाय माथुर 
विशिष्ट व्यक्तियों में श्रग्नणी श्री कन्हैयालाल दुूगड़ 
उण्ज्वल सन्त थी चिरजीलाल बडजाते 
तुमने क्या नही किया ? श्री मोहनलाल कठौनिया 
प्रहिसा व प्रेम का व्यवहार रायसाहब गुरुप्रसाद कपूर 
धरा के हे लिर गौरव साध्वीक्री जयश्रीजी 
लघ महान्‌ की खाई साध्वीक्षी कनकप्रभाजी 
तप पूत मुनिश्री मणिनालजी 
पाप सब हरले रहेंगे मुनिश्री मोहनलालजी 
शुभ भ्रचेना मुनिश्री वसन्‍्तीलालजी 
तुम कौन ? साध्वीक्षी मजुलाजी 
गीत साध्वीश्री सुमनश्रीजी 
अ्माधारण नेतृत्व श्री कृष्णद्त 
पूज्य आचायंशी तजसीजी श्री तनसुखराय ज॑न 
आचायश्री तुलसी की जन्म कुण्डली पर एक निर्णायक प्रयोग मुनिश्नी नगराजजी 


परद्यभूषण प० सूर्यनारायण व्यास 
रेखाशास्त्री श्री प्रतापसिह चौहान 
श्री जयसिह मुणोत 

डा० विजयेन्द्र स्नातक 

प्रो० मूलचन्द सेठिया 

डा० दशरथ शर्मा 

डा० विमलकुमार जैन 

श्रीमती विद्याविभा 


श्रीतुलसी जी की जन्म कुण्डली का विह्गावलोकन 
हस्तरेखा-अ्रध्ययन 

एक सामुद्रिक अध्ययन 

श्राचायेश्री तुलसी के दो प्रवन्च काव्य 
अग्नि-परीक्षा , एक अध्ययन 

श्रीकालू यशोविलास 

भरत-मुक्ति-समीक्षा 

श्रीकालू्‌ उपदेश वाटिका 


श्राधादभूति एक श्रध्यमत श्री फरजनकुमार जैन 

जब-जब मनुजता भटकी सुनिश्री दुलीचन्दजी 

शुभ भावना प० जुगलकिशोर 

आयार्यप्रवर श्री तुलसी के प्रति श्री सियारामशरण 
द्वितीय अध्याय : जीवन बृत्त 

जीवन बुत्त मुनिश्री बुद्धमहलजी 
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आचायंश्री तुलसी झभिनस्वत प्रस्य 


तृतीय अध्याय : अणुक्रत 


नैतिकता का झाधार 

प्रणुश्रत-भानदोलन भ्रौर चरित्र-निर्माण 
प्रणक्षत विव्व-धर्म 

नंत्तिकता और समाज 

नैतिकता मानवता 

अपराध और नैतिकता 

साहित्य और धर्म 

धर्म और नैतिक जागरण 
अणब्नत-प्रास्दोलन का रचनात्मक रूप 
अणुव्रत से सच्चे नि श्रेयस की ओर 

अण युग में अणुन्नत 

शिक्षा की आत्मा 

दर्शन और विज्ञान में अहिसा की प्रतिष्ठा 
प्राचीन व अर्वाचीन सुल्य 

एकता की दिशा में 

सम्यक कृति 

नेतिकता और देशकाल-परिवर्त न 
नैतिकता का मूल्यांकन 

अनेतिकता . अ्स्वस्थता का मूल कारण 
प्रगतिवाद में नैतिकता की परिभाषा और व्याख्या 
राष्ट्रीय प्रगति श्लौर नैतिकता 

भारतीय स्वाधीनता और सत-परम्परा 
धर्म और नैतिकता 

अणुन्नत-आन्दोलन कुछ विचारणीय पहल 
आादर्ण समाज में बुद्धि और हृदय 

भ्रणब्षत और नेतिक पुनरत्थान आत्दोलन 
नतिकता और महिलाए 

व्यापार और नेतिकना 

विद्यार्थी वगं और ननिकता 

विद्यार्थी, नेतिकता और व्यक्तित्व 
वाल-जीवन का विकास 

अणश्बत जीवन की न्यूनतम मर्यादा 
अणुक्रत-आन्दोलन की दार्शनिक पृष्ठभूमि 
कानून और हृदय-परिवर्तन 

प्राचीन सिल्र और अणनब्रत 

आध्यात्मिक जागृति का प्राल्दोलन 


मुनिश्ली नधमलजी 

श्री सुरजित लाहिडी 

श्री चपलाकान्त भट्टाचार्य 
डा० ए० के० मजुमदार 
डा० हरिशकर शर्मा 

श्री गुलाबराय 

डा० नमेन्द्र 

श्री स्वामी शिवानन्द सरस्वती 
श्री रघुनाथ विभायक घुलकर 
श्री नरेन्द्र विद्यावाचस्पति 
प्रो० दलेन्द्रनाथ श्रीवास्तव 
श्री रवामी कृष्णानन्द 

प० तैनसुखदास न्यायतीर्थ 
भी सादिकग्मली 

श्री हरिभाऊ उपाध्याय 
डा० कन्हैयालाल सहल 
डाए प्रभाकर माचवे 

थ्री मुकुट बिहारी वर्मा 

डा० द्वारिकाप्रसाद 

श्री मन्मथनाथ गप्त 

प्रो० हरिवण कोच्छुड 
मनिश्नी कान्तिसागरजी 

श्री शोभालाल गप्त 

श्री हरिदत्त शर्मा 

श्री कन्हैयालाल शर्मा 

श्री रामकृष्ण 'भारती' 
श्रीमती उमिला वाग्णेय 

श्री लल्लनप्रसाद व्यास 

श्री चन्द्रगुप्त विद्यालकार 
मुनिश्री हर्षचन्द्रजी 

श्रीमती सावित्रीदेवी वर्मा 
मुनिश्री सुमेरमलजी 'सुमन' 
श्री मत्यदेव धर्मा विखूपाश्ष' 
श्री बी० डी० सिंह 

श्री रामचन्द्र जैन 

न्यायमृति श्री सधिरजन दास 
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ग्रमुकस 


सुधार और क्रान्ति का मूल . विचार मनिश्नी मनोहरलालजी 
तैतिक सकट श्री कुमा रस्वामी जी 
समाज का शझ्ाधार नैतिकता श्रीमती सुधा जैन 
चतुर्थ अध्याय : दर्शन और परम्परा 
जैन धर्म के कुछ पहलू डा० लई रेनु 
जैन-समाधि शौर समाधिमरण डा० प्रेमसागर जन 
भारतीय दर्शन मे स्याद्वाद प्रो० विमलदास कोदिया जैन 
स्याह्ाद और जगत्‌ मुनिश्नी नंधमलजी 
स्थाद्राद सिद्धान्त की मौलिकता और उपयोगिता डा० कामताप्रसाद जेन 
मानवीय व्यवहार और झ्रनेकान्तवाद डा० बी० एल० शभ्रात्रेय 
भेद में अभेद का सर्जक स्थाद्राद मुनिश्ली कन्हैयालालजी 
दक्षिण भारत मे जेन धर्म श्री के० एस० धरणेर्द्रेय्या 
निशीय झऔर विनयपिटक एक समीक्षात्मक अध्ययन मनिश्नी नगराजजी 
बौद्ध धर्म में आर्य सत्य भ्रौर झष्टाग मार्ग श्री केशवचन्द्र गप्त 
जैन दर्शन व बौद्ध दर्शन से कर्म-वाद एवं मोक्ष डा० वीरमणिप्रसाद उपाध्याय 
भारतीय झौर पाण्चात्य दर्शन प्रो५ उदयचन्द्र जैन 
जैन रास का बिकास "४ डा० दशरथ भ्रोभा 
जैन दर्शन के मौलिक सिद्धान्त ४ श्री दरबारीलाल जैन कोठिया 


स्वार्थ, परार्थ शौर परमार्थ 
द्रव्य प्रसाणातुगम 


डा० इन्द्रलन्द्र शास्त्री 
श्री जबरमल भण्डारी 


भगवान्‌ महावीर श्रौर उनका सत्य-दर्शन साध्वीकशी राजिमतीजी 
भौतिक मनोविशान बनाम आध्यात्मिक मनोविज्ञान कर्नल सत्यव्रत सिद्धान्तालकार 
जैन दर्भन में धर्मास्तिकाय-भ्रधर्मास्तिकाय डा० लडो रोचेर 
मानव-मस्कृति का उद्गम और झादि विकास मनिश्री महेन्द्रकुमारजी प्रथम" 
जन पुराण-कथा मनोविज्ञान के श्रालोक में श्री वीरेन्द्रकुमार जन 
जैन धर्म का मर्म : समत्व की साधना श्री अगग्खन्द नाहटा 
जैन दर्शन का ग्रतेकान्विक यथार्थवाद श्री जे० एस ० भवेरी 
श्रादर्शवाद और वास्तविकतावाद मनिश्री महेन्दकुमारजी 'द्वितीय' 
कर्म बन्‍्ध निबन्धन भरता क्रिया श्री मोहनलाल बाँठिया 
भाषा एक सातल्विक विवेबन मुनिश्री सुमेरमलजी (लाइन ) 
बत॑मान युग में लेरापथ का महत्त्व डहा० राधाविनोद पाल 
आचाय॑ंश्री भिक्षु और उनका विचार-पक्ष मनिश्नी मोहनलालजी 'शार्दल' 
तेरापथ में भ्रवधान-विद्या सुनिश्नी मॉंगीलालजी 'मुकुल' 


परिद्विष्ट 
धवल समारोह समिति परदाक्षिकारी व सदस्य 
सम्पादक सण्डल : परिचय 
अका रादि-अनुक्रम 
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राष्ट्रपति भदतत, 
नई दिक्कतों । 
जनवरी १, १६६२ 


बाय शक साफ भ्रम मा सात सात सक सा साफ वा तक पार सात. दब 


पौण ११५, ९८८३ शक: 





ऋवावुत आन्दौलन के प्रवतेक आचार्य श्री तुतती 
कै धवल समाराह के अवसर पर में ठर्न्हें श्रमिननन्‍्दन ग्रन्थ 
पैंट काम के निए्रीय का स्वागत करता हैं और आचार्य 
जी के प्रति क्मनी अदांजलि अर्पित करता हूं। जगा ठ॒त 
आनन्‍्वौलन का उद्दैश्य भैतिक जागएण ब्रोर जनसा धारण 
कौ सन्‍माग की और पऐ;रित करता है। यह प्रयास अपने 
आप भें ही हतना महत्वप्ण है कि हसका समी कौ 
स्वागत करता चाहिये। जाज कै शुग में जबकि मा नव 
अपनी मौतिक उन्नति से चकारचबौंथ हौता दिखाई दे रहा 
है, और जीवन के तैतिक तथा आध्या ल्मिक तत्वाँ की 
अवहैलना की आशंका है, रैसे आनन्‍्दौलनों के द्वारा ही 
मानव अपने सन्चुलन को बनाये रख सकता है जौर मौतिक- 
वाद के विताशकारी परिणामों से बचने की आशा कर 
सकता है | 

मैं त्री आचार्य तुलली घवल समारौह समिति कौ 
बधाहँ दैता हैं और हस आयोजन की सफलता की कामना 
करता हूं । 
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शुभकामना 


मर्भे यह जानकर प्रसन्नता हुई है कि आचयेश्री तुलसी की 
सेवाओं की स्मृति में आय ग्र वनन्‍्दन ग्रन्थ भट करने जा रहे है। समा- 
रोह की सफलता के लिए मे ग्रपनी शुभकामनाए भेजता हैं और आना 
करता हूं अपने कार्य-शील जीवन के द्वारा अनेकोी वर्ष तक आचाय॑े शी 
देश की सेवा करते सहेगे। 


एस० राधाक्राणन्‌ 


प्रधान मत्री भवन 
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सन्देश 


मैं भ्रणब्रत-आन्दोलन-प्रवर्तक झ्राचार्यश्वी पुलसी को, उनके ग्राल।प्र-काल 
क पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष में, अपनी शभकामनार! भेजता है । मैन 
उनके अणन्नत-आन्दोलन के अन्तर्गत होने वाले कार्य का विशेष रूवि व प्रशव/त्म| 
भाव से प्रनुणी लन किया है, जिसका उद्ृष्य हमारे देशवासियों का ओर विश्येपत 
नई पीढी का नैतिक स्तर ऊँचा उठाना है । 


जवाहरलाल नेहरू 
प्रवानमन्त्री, भारत सरकार 


संथम और सेवा का संगम 


ग्राचार्यश्री तुलसीजी के महान्‌ कार्यों के प्रति श्रद्धाउजलि अपित करने का 
विचार योग्य ही है। सयम को सेवा-कार्य मे जोडने का काम अपनी विशिष्ट 
पद्धति से उन्‍होंने चलाया, जिसका श्रसर जीवन के अनेक क्षेत्रों मे पड़ा है और 
पड़ेगा । सयम और सेवा के सगम से ही नव-समाज बनेगा । 


ह है) 4 ( हट बी, 


न पृ -. 5 ?/ !/ 


हा च 


अपुव्रत की कल्पना 


यह मेरा सौभाग्य हे कि आचारयेश्ी तुलसी को पास से देखने ग्रौर उनसे 
बात करने तथा उनके भाषण सुनने का अवसर मुझे मिला है। दिल्‍ली मे उनके 
कई अनयायी मतियों से मेरो भट हुआ करती थी । उनके चलाये अणुव्रत-आान्दो लब 
के पक्ष में कुछ सभाओं में भी मंने अपना मल प्रकट किया था। अणतब्रत की कल्पना 
बटत सुन्दर हैं और उसने बहुता को ब्रती बनाकर उनके जीवन की गति में अच्छी 
भावना करा प्रत्रेश कराया हे । 

देश म नतिकता की गहरी कमी दिखाए पड़ती है। उसमे परिवर्तेन करते 
के लिए अ्रणब्रत-आन्दोलन सहायक हो सकता है। ग्रचार्य तुलसी ग्रपनी कत्पता 
की पूलि में अधिकाजिक सफाया पाय यह मेरी अभिवापा रवाभाविक है। 
ग्राचार्य्वी तुलसी ग्रणुप्नत-म्रान्दा लय की सफलता के लिए हम सबकी श्रद्धा और 
सहयोग के अधिकारी है । 
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बजट डे 


नेतिकता के पुजारी 
हरी लालबहादुर शास्त्री 


स्वदेदा सन्‍्जचो, भारत सरकार 


आाचायंश्री तुलसी नेतिकता के पुजारी है, अहिसा जिसका मूलाधार है। 
सभा, सम्मेलन और साहित्य-निर्माण आदि के द्वारा उन्होने एक नये आन्दोलत 
को सम्बल प्रदान किया है। अणुन्नत-भान्दोलन ने प्रत्येक वर्ग को भ्रपनी ओर 
खीचने का प्रयास किया है और जैन समुदाय पर स्वभावत इसका विश्येष प्रभाव 
पड़ा है | नेतिकता उपदेशों से कम, उदाहरण से ही पनपती है । आचार्य श्री तुलसी 
स्वय उस मार्य पर आचरण कर दूसरो को उस ओर प्रेरित करना चाहते है। उनका 
ग्रभिनन्दन इसी में है कि लोग उनके इस श्रान्दोलन के स्वरूप को समझे और 
झपने जीवन को एक नये रूप में ढालने का प्रयास करे । 


मानव-जाति के अग्रद्त 


न्यायमृति श्री भुवनेशव रप्रसाद सिन्हा 
मुख्य स्यायाधोद्य, सर्वोक्षय न्यायालय भारतवर्ष 


यह जानकर अत्यन्त प्रसन्‍तता हुई कि आचायेंश्रो तुलसी को तेरापय सघ 
के आचार्य-काल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष मे अ्भिनन्दन ग्रन्थ भेट किया 
जा रहा है। अणुब्रत-आन्दो लन का, जो कि वर्तमान मे न केवल भारतवर्ष के लिए 
अपितु समग्र विश्व के लिए एक महत्त्वपूर्ण अ्रनुप्ठान है, प्रारम्भ श्रापके आचार्ये- 
काल की विशिष्ट देन है । इस आन्दोलन का उद्देश्य है--सत्य शऔर अ्रहिसा जँसे 
शाश्वत मूल्यों के प्रति मनुप्यो की श्रद्धा को उद्ब॒ुद्ध करना तथा इन मून्यों को पुन. 
प्रतिष्ठित करना । इस महान्‌ आचार्य ने न केवल उपदेश से अपितु अपने श्राचरण 
के द्वारा प्रामाणिकता, सच्चाई और व्यापक प्र में चारित्रिक दुृढ़ता जैसे उच्च 
सद्गुणों को मूर्ते रूप दिया है। इसलिए जहाँ तक भारतीय सस्कृति के विलक्षण 
तत्त्व सत्य-अहिसा जैसे मौलिक सिद्धान्तो के प्रसार का प्रइन है, ये महान्‌ प्राचार्य 
केवल जैन धर्म के सीमित दायरे में ही नहीं, पभ्रपितु समग्र मानव-जाति के 
भग्रदूत हैं। मानव-जाति के कल्याणार्थ प्राचार्य तुलसी दीर्घायु हों । 


सौभाग्य की बात 


जननेता श्री जयप्रकाशनारायण 


हमारे लिए यह सौभाग्य की बात है कि श्राज आचार्य तुलसी ज॑ंसी विभूति हमारा पथ-प्रदर्शन कर रही है। 
वे मानवता की प्रतिष्ठापना द्वारा समता, सहिष्णुता स्थापित करना चाहते हैं तथा शोषण का श्रन्त चाहते हैं। भूदान श्रौर 
प्रणुश्रत-प्रान्दोलन की प्रवृत्तियाँ ऐसी हैं जो हुदय के परिवर्तन द्वारा अहिसक समाज नव-रचना में भ्रग्नसर हो रही हैं, 
जिसे कायम करने के लिए रूस आदि देश प्राय श्रसफल ही दीख पड़ते हैं । प्रपने देश की निर्धनता देखने से पता चलता 
है कि कितना भ्रसीम दु ख समाज में थ्याप्त है। निर्धनो के साथ कितना भ्रन्याय हो रहा है। इन्ही भ्रस्याय एव शोषणो 
के कारण ही शासित वर्ग के कुछ नवोदित नेता रक्‍्तरजित क्रान्ति की दुन्दुभि बजाने तथा शोषकों को धनविहीन एव 
उनकी प्रवृत्तियों की समुल नष्ट कर देने के लिए लोगो का भझाह्वान कर रहे है । 

अणक्षत-प्रान्दोलन भी सर्वोदिय आन्दोलन का एक सहयोगी ही है। इससे भी देश-विदेण के प्राय सभी विचारक 
और नेता परिवित हो ही गए है। हमारे श्रादर्श की ओर बढ़ने के लिए झाचार्य तुलसी ने बहुत सुन्दर श्रादर्श रखा है। 
बिनोबाजी और तुलसीजी सभी जाति और वर्ग के लिए है, दोनो ही सबका भला चाहते हैं। आचाय तुलसीजी से बम्बई मे 
वार्तालाप करने पर उनके उच्च उद्देश्यों की कलक मिली । उनका कहना है कि जब सारी हिंसक शक्तियाँ एकत्रित हो 
सकती है, तब अहिराक शक्तियाँ भी एक हो सकती है और सबके सामूहिक प्रयास झौर प्रयत्न से अवध्य ही अहिसक 
समाज की कल्पना पूरी हो सकेगी । सबको मिल कर काम करने में ज्ञीत्र सफलता मिलेगी। 


सर्वप्रथम व्यक्ति-युधार 


हमारे सामने यह प्रन्‍न झवश्य हो सकता है कि किस पद्धति के द्वारा सबका हित हो सकता है, क्ोषण मिट सकता 
है ” क्या सरकार शोषण को मिटा सकती है ? नही, बिल्कुल असम्भव है। यह जनता कर सकती है। मनुष्य की आान्त- 
रिक शक्ति के द्वारा यह कार्य पूरा हो सकता है। संविधान द्वारा सर्वोदय अ्सम्भव है। ज॑सा कि ग्राचाय तुलसी कहा 
करते है कि व्यवित-व्यक्ति से समाज-परिवर्तन होगा और जब तक व्यक्ति नहीं सुधरेगा,तब तक कुछ नही होगा। 
ध्यान से देखा जाये तो उनकी इस वाणी में कितना तत्त्व भरा पडा है। समाज का मूल व्यक्ति ही है, व्यक्ति से समुदाय, 
समदाय से समाज का रूप सामने भ्राता है। समाज तो प्रतिबिम्व है, जैसा मनृष्य रहेगा वैसा समाज बनेगा भश्रौर फिर जैसा 
समाज बनता रहेगा वँसा-वेसा परिवर्तन मनुष्यों मे भी झ्राता रहेगा। अस्तू, सर्वप्रथम व्यक्ति-सुधार पर जोर देना 
चाहिए। आाचाये तुलसी यह भी कहते है कि सब अपनी-अपनी आात्म-शुद्धि कर । यह भौर अच्छा है । प्रगर सब स्वत आत्म- 
शुद्धि कर ले तो क्रान्ति की क्या भ्रावश्यकता है ” महात्मा गाधी भी समाज-सुधार के पहले व्यक्ति-सुधार पर जीर देते 
रहे है । साम्यवादी ग्रादि क्रान्तियाँ बाह्य सुधार की घोतक है । किन्तु जब तक आन्‍्तरिक सुधार नहीं हुआ, तत्र तक 
कुछ नही हुआ, बाह्य सुधार तो क्षणिक और सामयिक कहलायेगा, उसमे ग्रान्तरिक मुधार के समान शाश्वतता कहाँ ” 
श्रगर हम भ्रान्तरिक सुधार और व्यक्ति-सुधार को प्राथमिकता नही देगे तो हमारा कार्य अ्रधूरा ही रह जायेगा। रूस, 
प्रमेरिका, फ्रास भरादि देशो मे श्राज भी असमानता, परतन्त्रता, भ्रसहिष्णुता, श्रातृत्वहीनता, पूंजीवादिता भ्रादि किसी- 
न-किसी रूप में भ्रवश्य विद्यमान है। विचार-स्वातन्श्य की ग्राज भी सुविधा नही, एक तरह से भ्रधिनायकवाद का बोल- 
बाला ही है। बैतनिक असमानता अस्सी गुणा है। भ्रस्तु, कहने का तात्पर्य यह है कि शक्ति और हिसा पर प्राधारित 
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ऋन्ति से उद्देश्य-पूति नही, यह तो एकमात्र हृदय-परिवर्तन पर झाधारित है। इसलिए हम लोगो को चाहिए कि उक्त 
देशों के समान दु्दिन भ्राने से बचाने तथा समाज मे उधल-पुथल न आने देने के लिए उचित मात्रा से त्याग प्र नि स्वार्थ 
भावना को जीवन मे उतारे । महात्माजी ने भी व्यक्ति को केन्द्र मान कर उसके सुधार पर जोर दिया है झ्ौर राजतन्त्र 
के स्थान पर लोकतत्र को स्थापित करने की झपनी नेक सु हमे दी है । 


हुँदय प्रोर विचारों में परिवर्तन भ्रावक्यक 


राजनीति और कानून की चर्चा विशेष हुआ करती है। भातार्यश्री तुलसी तो राजनीति और कानून की खले 
शब्दों में आलोचना करते है। वे कहते है कि क्या कानून किसी स्वार्थी को नि स्वार्थी या पर-स्वार्थी बना सकता है ? 
कानून तो एक दिशा मात्र है। इसलिए राजनीति श्रौर कानून के परे आचार्य विनोबा और ग्राचार्य तुलसी के मार्ग का 
श्रनूसरण करना चाहिए। जिस कान्ति से हृदय भौर विचारो में परिवर्तन नही ग्राया, वह क्रान्ति नही । हिसा पर आधा- 
शित क्रान्ति से हृदय-परिवर्तेन भी सम्भव नहीं। उसके लिए तो प्रेम श्रौर सदभावना का सहारा लेना होगा । 

क्रान्ति कोई नहीं । जब-जब समाज में शिधिलाचार हुआ, तब-तब अवतारों व महापुरुषों द्वारा विचारों में 
क्रान्ति लाई गई । धर्म और नीति में से अधर्म और भ्रनीति को निकाल फंका गया । समाज का सुधार किया गया। धर्म 
झ्ौर नीति समाज के अनुकूल बनाये गये । समाज में एक नया विपयंय हुआ । धाभिक, सामाजिक और सासारिक जीवन 
के बीच की दीवार तोडी गई । महात्मा गाधी, विनोबा भावे और भ्राचार्य तुलसी भी ऐसी ही भध्यात्मनिष्ठ कान्ति को 
उद्घोषणा लिए है। श्रनावरयक एवं समाज-हिन के लिए घातक रूढ़ियो का अ्रन्त करना इन्होंने भी प्रावश्यक समझा । 
भगवान्‌ बुद्ध का 'धर्मचक्र' प्रवतंन या धामिक फ्रान्ति भी सर्वेदिय या समाज-सुधार का दिशा-सकेत था। ग्रणव्रत- 
ग्रान्दोलन भी नेतिक क्रान्ति का एक चिर-प्रतीक्षित चरण है । 


एक ही भावना 


सम्पत्तिदान और अणद्नत-प्रान्दोलन की भावना भी एक ही है। एक समाज के हक को उसे दे दने के लिए बाध्य 
करता है, प्रेरित करता है या उसे सीख देता है | दूसरा सग्रह को ही स्याज्य बताता है और जो कुछ है उसे दानस्व॒रूप देने 
को नही बल्कि त्यागस्वरूप समाज के लिए छोड़ देने की भावना प्रदर्शित करता है। ग्षणुब्रत-ग्रान्दोलन परिग्रह् मात्र को 
पाप का मल मानता है | इसके ग्रनुसार संग्रह ही हिसा की जड़ है। जहाँ संग्रह है वहाँ शोषण भौर हिसा झ्राप--ग्राप 
मौजद हैं । 

अणुक्षत-आन्दोलन ग्रसाम्प्रदायिक और सार्वभौम है। यह चाह जिस नाम से चले, हम काम में मतलब हे झौर 
इसका नामकरण चाहे जो भी कर दिया जाये, लाभ वहीं होगा । इसलिए प्रपेक्षा यह है कि श्राचार्य श्री तुलसी दारा 
प्रवर्तित नैतिक अभ्युत्थान के इस पथ को समझ, परख भ्रौर सीखकर जीवन में प्रनकरण करे । साथ ही उसके आधार 
पर अपने व्यवसाय, उद्याग व धन्ध में ऐसे ठोस कदम उठाए, जिनस जन-जीवन को भी प्रेरणा मिल सके। धर्म केवल 
नाम लेने, जय-जयकार करने और मस्तक भूकाने से नहीं होता, प्रपितु आचरणो मे परिलक्षित होता है । 

झ्राचार्य श्री तुलसी के नेतृत्व मे जो मगलकारी काय हा रहा है, उसके साथ मैं तन्‍्मय हूँ श्ौर मेरी जो कुछ भी 
शक्षित हैं, उसे इस पृण्य कार्य मे लगाने को तत्पर हू । 


अणुब्रत और एकता 


श्री 35० न० हेबर 


एकता के लिए यह भ्रावश्यक हैं कि दो या भ्रधिक पृथक इकाइयो का अस्तित्व हो प्रौर एक ऐसा सयोजक माध्यम 
हो जो दोनों को मिलाकर एक सम्पूर्ण इकाई बना दे । हमारे देश मे प्रथव्‌ समुदायों की कोई कमी नही है। जन्म हमे 
विभकत करता है, परम्पराए हमे विभक्त करती है, रीति-रिवाज हमे विभक्‍त करते हैं, धर्म हमे विभकत करते है, सम्पत्ति 
ने तो लोगो को हमेशा ही विभक्‍त किया है । भारत में तो * “दर्शन भी हमे विभक्‍त करता है, चाहे हम उसको समभते 
हो प्रथवा नही। प्रशजनो को यही प्रवृत्ति होती है कि भ्रन्लिम विश्लेषण में वे श्रश के खातिर पूर्ण को खो जाने देते है, 
भ्रश को ही पूर्ण मान लेते हैं और ऐसे निर्णय पर पहुँचते हैं जिसका कोई भ्राधार नहीं होता । इस देश मे अ्ज्ञान का बोल- 
बाला है! यह अज्ञान सामाजिक अहका र, धामिक अरहकार, राजन॑तिक और भ्राथिक अहकार और अच्त मे दार्शनिक 
प्रहकार का पोषण करता है। भारत में सिद्धान्तों के सघर्ष की अपेक्षा प्रहम्‌ का संघर्ष ग्रधिक दिखाई देता है । एक व्यक्ति 
के भ्रहम्‌ से सारी जाति का नाश हो सकता है और किसी समुदाय का अ्हम्‌ भी कम हानिकर श्रथवा कम विनाशक 
नहीं होता । 

राष्ट्र के सामने मुख्य कार्य यह है कि या तो इस अहम्‌ को समाप्त किया जाये, जो श्रत्यन्त ही कठिन है था उसे 
सुमस्कृत बनाया जाये, जो कुछ कम कठिन है। इसका प्र यही हुआ्आ कि हम इस ग्रहम्‌ को उसकी सकुचित गलियों से बाहर 
निकालना होगा । इसका यह प्रर्थ भी होता है कि हम यह याद रखे कि जिस स्तर पर हम व्यवहार करते है, उन स्तरों 
पर हमारा आचरण पशुओं जैसा होता हे, जबकि हम वास्तव में मानव है। इसलिए हमको मानव की उत्तम प्रौर श्रेष्ठ 
वृत्तियो को श्रपनाना झौर विकसित करना चाहिए। 

बया अणुब्रत इस सुसस्करण की प्रक्रिया में सहायक हो सकता है ? झणुृशत्रत यदि आचार का विज्ञान नही है तो 
फिर श्ौर कुछ भी नही है। छोटी बातों मे प्रारम्भ करके वह ऐसी शक्ति सचय करना चाहता है जिसके द्वारा बडे लक्ष्य 
सिद्ध किए जा सके । मनुष्य को दूसरे मनृष्य के साथ व्यवहार में उसका प्रारम्भ करना चाहिए । उसे ऐसा व्यवहार करना 
चाहिए कि जिससे वह दूसरों के श्रधिक-मे-अधिक निकट पहुँचता चला जाये और अन्त में सारी दूरी समाप्त हो जाये। 
यह तभी हो सकता है, जब वह उपेक्षा के स्थान मे सहमति उत्पन्न करेगा, घृणा के स्थान पर मित्रता और शत्रुता के स्थान 
पर लिहाज भर प्रादर की स्थापना करेगा । झ्राचरण के द्वारा ही यह सब सिद्ध किया जा सकता है। 

विश्व मे बुराई भी है श्रौर अ्रच्छाई भी | जहाँ भी दुनिया है, वहाँ भ्च्छाई भौर बुराई दोनों है। मनृष्य को 
निरन्तर यह प्रयास करना चाहिए कि वह दूसरे व्यक्ति का भला, बलवान और उज्ज्वल पक्ष देखे और भ्रपने मन को 
निरन्तर ऐसी शिक्षा दे कि विरोधी की बुराई को भ्रथवा उसके जीवन के निरबल या कृष्ण पक्ष को देखने की वृत्ति न हो। 
दक्षिण भारतीय भ्रौर उत्तर भारतीय, हिन्दू और मुसलमान, ब्राह्मण श्रौर भ्र-ब्राद्मण, सवर्ण भ्रौर हरिजन, प्रादिवासी 
झौर भ्रन्य, भाषा के झाग्रही भौर निराग्रही, पंडित झौर निरक्षर, सरकारी अधिकारी झौर सार्वजनिक कार्यकर्ता, बगाली 
झौर बिहारी, बिहारी भौर उड़िया, गुजराती और महाराष्ट्रो, ईसाई झौर प्र-इंसाई, सिक्स भौर आर्यसमाजी, कांग्रेसा 
और प्न-कांग्रेसी--सभी को उपेक्षा झौर पक्षपात के सदियो पुराने घेरे से बाहर भ्राने का प्रयत्त करना होगा श्रौर सामने 
वाले व्यक्ति के बारे मे ऐसा सोचना होगा कि वह हमारे झ्ादर, सहानुभूति श्ौर समर्थन का हकदार है। इसके बिना हम 
सब उस भयंकर सकट से नहीं बच सकते जिसका विधटनकारी शक्तियाँ ग्राज झ्राह्वान कर रही है । 


१२ ] ज्षाचायंभी तुलसो प्रभिनखन प्रत्य [ प्रघस 


सर्वधर्म समभाव भ्रर्थात्‌ सब विश्वासो भ्रौर धर्मों के प्रति श्रादर भाव का जो महान्‌ गुण है, उसका हर व्यक्ति 
को प्रतिदिन और ग्रतिक्षण भ्राचरण करना चाहिए। इसके बिना भारत बलशाली और सुखी नहीं हो सकता और न 
मनुष्यों के एक अत्यन्त प्राचीन जीवित समाज के नाते इतिहास ने उसके लिए जो कतंव्य निर्धारित किया है, उसकी पूति 
कर सकता है। 

प्रत्येक व्यक्ति को, चाहे उसका जीवन में कोई भी स्थान या पद क्यो न हो, प्रतिदिन एक-दूसरे के प्रति श्रादर 
प्रकट करने झौर एक-दूसरे को समभने का प्रयत्न करना चाहिए। किसी भी भारतीय के लिए यह महान्‌ देश भक्तिपूर्ण 
सेवा होगी । कर्तव्य की दृष्टि से यह सेवा बहुत भासान है झौर परिणाम की दृष्टि मे वह उतना ही शक्तिशाली है। इस 
छोटी बात की तुलना हम प्रणु-शक्ति केन्द्र के एक छोटे अणु से कर सकते है । 

अणुक्न त-प्रान्दोलनल और इस महान्‌ आन्दोलन के प्रवर्तक श्राचायंश्री तुलसी का यही सन्देश है। 


एक अच्छा तरीका 
राष्ट्संत श्रीतुकड्ोजी 


भारत मे ही नही, भ्रपितु सारे ससार मे ग्रधिक-से-प्रधिक शान्ति, सत्य व भ्रहिसा का प्रचार हो, यह मेरी हार्दिक 
कामना रही है। म॒झ में श्रभी तक किसी सम्प्रदाय विशेष का कडवापन प्रविष्ट नहीं हुआ है | यद्य पि यह मैं प्रनुभव करता 
हैँ कि प्रत्येक सम्प्रदाय, पथ भ्रथवा धर्म मे अच्छे तत्व होते है। यदि ऐसा न होता तो धर्म की जद ही ससार से समाप्त हो 
जाती | धर्म या पथ, जाति या सगठन, स्वार्थ और सत्ता के सीकचों मे जकड़ जाते है, तब वे अपने तात्विक शिखर से 
नीचे गिरने लगते है श्रौर श्रहिसा, सत्य तथा शान्ति जो कि धर्म के अभिन्‍न भ्रग होते हैं, छूटते चले जाते है और धर्म निःप्राण 
बन जाता है। ऐसी परिस्थिति में धर्म को मिटाने की आवाज उठने लगती है । स्वय उस धर्म के अ्रनयायी भी ऐसा करते 
हुए नही हिचकिचाते। वहाँ से क्रान्ति के नाम पर एक नया समाज जन्म लेता है। वह धर्म मे फिर से प्राण-प्रतिष्ठित करने 
का प्रयत्न करता है। यह क्रम बार-बार इस सृष्टि मे चलता ही रहना है। 

मैं ग्राचायंश्री तुलसी के व्यक्तित्व, उनकी कार्य-विधि वे सुविश्वुत अणब्त-प्रान्दोलन से चिर-परिचित रहा हूँ । 
केवल परिचित ही नहीं, उसे निकट से भी देख चुका हूँ । कई बार उनसे मिलने का मी मुझे सुझ्रवसर प्राप्त हुआ है । 
उनके प्रिय शिष्य और आ्रान्दोलन के कर्मठ प्रचारक मुनिश्नी नगराजजी से भी मिलने का प्रसग पडा है! श्राचार्यजी ते 
ग्रणब्रत-प्रान्दोलन के द्वारा अपने अनुयायी श्रौर जनता को व्यसन-मुक्त कर सच्चरित्र व त्यागी बनाने का प्रशसनीय 
प्रयत्न प्रारम्भ किया है। यह एक भ्रच्छा तरीका है। उनका कार्य सुसम्बद्ध श्रौर एक सूत्र से चलता है, यह मुभे. बहुत ही 
प्रच्छा लगा। ग्राचार्यश्री तुलसी के उपदेशों से व झणब्रता की साधना से जनता को काफी लाभ होता है। उनका यह 
प्रचार प्रतिदित बढ़े, यह मैं दिल से चाहता हूँ । 


का 
हा 


जनहितरता जीवतु त्षिरम्‌ 


मुनिश्नी नपमलजो 


सव्बे वि पईवा श्रभविसु जत्थ श्रकयत्था 
तत्थ मए दिटठा पढम तवालोयरेहा 
सब्बे वि सत्था ग्रभविसु जत्थ भ्रकयकज्जा 
तत्थ मए दिठो पढ़म तव विक्क्रम-क्क्रमो 
महापईव ! पष्प तव सन्निहि 
सयमधयारो वि गच्छई पयासत्तण 
अहिसव्वय ! अ्भिगम्म तव समीवय 
सुमहपि भवइ सत्थमसत्य 

प्रसत्थ ! सत्येसु अत्थि विउला तव मई 
तहावि नत्थि रुद्धा तव गई 

मइम | तव मई ण कुणइ विरोह गईए 
गइम ! तव गई अविक्वए मइ 

तेण करेमि तवाहिनदण । 


स्वयं जात पन्थाश्चरणयुगल येन विहृत, 
स्वय जात॑ शास्त्र बचनमुदित यच्च सहजम्‌ । 
स्वय जाता लब्धिमेनसि यदिद कल्पितमपि, 
न वा दृष्टो राग कक्‍्वचन तव हे क्ृत्रिमविधो | 


निमज्जन्नात्माब्धा नयसि पदवीमुन्नततमा, 
नयानोप्युच्चैस्त्व पुनरपि पुनर्मज्जसि निजे। 
इंद निम्नोच्चत्व नयति नियत त्वा प्रभुषद, 
न यललभ्य सभ्यर्जलधि-वियतोन्येस्तवयने । 


विचित्र कतंत्व॑ प्रतिपलमितं चक्षुरमल, 
विचित्रा ते श्रद्धापप्रतिहृतगतिरयाति सततम्‌। 
विचित्र चारित्र निजहितरत सत्‌ परहित, 
त्वदायत्ता लब्धिजंनहितरता जीवतु चिरम्‌। 


युगपुरुष ! तुम्हारा अमिनन्दन 


मुनिश्नी बुद्धभत्लजी 
युगपुरुष | तुम्हारा अभिनन्दन । 


ग्पना अतिशय चैतन्य लिए इस धरतों पर 
युग के श्वासों को सुरभित करने आराये हो, 
कलि के कर्देम में खडे हुए तुम पकज से 
ग्रपनी सुधमा मे सतयुग को भर लाये हो, 
फिर भी निलिप्त; निछावर करते आये हो 
जन-हेतु स्वय के जीवन का तुम हर स्पन्दत । 

युगपुरुष ! तुम्हारा ग्रभिनन्दन । 


युग की पीडा का हालाहल खुद पीकर तुम 
पीयप सभी को बॉट रहे हो निर्भय बन, 
वबत्सलता की यह गोद हो गई हरी-भरी 
परहित जब से कि समपित तुमने किया स्वतन, 
युग के पथदर्शक ! शआ्राज तुम्हारी सेवा में 
युग-श्रद्धा श्राई है करने को पद-वन्दन । 

युगपुरुष ! तुम्हारा अ्रभिनन्दन । 


मानवता की पाचाली का अ्रपमान भूल 
संत्साहस का श्रजु न जब श्रान्त हुग्ना पथ से, 
अणुत्रत की गीता तब तुमसे उपदिष्ट हुई 
कतंव्य-बोध के अकुर फिर फूटे अ्रथ से, 
नव-युग के पार्थ-सारथी ! तुम निज कोशल से 
सचालित करते युग-चेतनता का स्पन्दन । 

युगपुरुष ! तुम्हारा भ्रभिनन्‍्दन । 


गति ससीम और मते असीम 


मुनिश्री नगराजजी 


शीतकाल का समय था भ्राचार्यवर चतुविध सघ के साथ बंगाल से राजस्थान की सुदीर्ण पद-यात्रा पर थे। 
भगवान श्री महावीर की विहार-भूमि का हम भ्रतिक्रमण कर रहे थे। एक दिन प्रात काल गाँव के उपान्त भाग में आचार्यवर 
यात्रा से मुडने वाले लोगों को मगल-पाठ सुना रहे थे । हम सब साधुजन अपने-प्रपने परिकर में बँघें जी० टी० रोड़ 
पर लम्बे डग भरने लगे । यह सदा का क्रम था। कुछ ही समय पश्चात्‌ पीछे मुडकर देखा तो आचार्यंवर द्वतगति से चरण- 
विन्यास करते श्र क्रमश एक-एक समुदाय को लाघते पधार रहे थे। देखते-देखते सब ही समुदाय उस क्रम मे झा गए। 
केवल हमारा ही एक समुदाय प्राचार्यवर से भ्रागे रह रहा था। हम सब भी जोर-जोर से कदम उठाने लगे । कुछ दूर 
श्रागे चल कर देखा तो पता चला मै और मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' ही श्राचार्यवर से श्रागे चलने वालो में रहे है। उस 
समय हमारे चलने की गति लगभग बारह मिलट प्रति मील हो रही थी। कुछ एक क्षणो के बाद पीछे की ओर राँका तो 
मैंने पाया भव आचार्यवर से भागे चलने वालो मे मै स्वय श्रकेला ही रह गया हूँ, मेरी और झ्रावार्यवर की दूरी दस-बीस 
कदम भी नहीं रह पाई है। अकेले को श्रागे चलते हुए देख आ्राचार्यवर के सहचारी और अनुचारियों मे विनोद श्रौर कौनुक 
का भाव भी उभर रहा था। 

एक क्षण के लिए मन में श्राया, श्रौरो की तरह मैं भी कक कर पीछे रह जाऊँ, परन्तु दूसरे ही क्षण सोचा 
ग्राचार्यवर ग्राज राबकी गति का परीक्षण ले ही रहे है, तो प्रपती परीक्षा कस कर ही क्यो न दे दूं। गति का क्रम बारह 
मिनट प्रति मील से भी सम्भवत नीचे आ गया था। श्रब पीछे झाँकने को अवसर नही था । चलता रहा, आचार्यवर के 
साथ चलने वाले स्वय-सेवको के जूतों की भ्रावाज से ही मैं श्रपनी और झाचायंवर की दूरी माप रहा था। चौदह प्रस्तर 
फर्लानों के और दो प्रस्तर मीलो को लाँघ कर ही मैने पीछे की ओर काँका । लगभग चार फर्लाग की दूरी मेरे और आचार्य- 
बर के बीच भ्रा गई थी। 

प्रव मुझे सोचने का झ्रवसर मिला, यह अच्छा हुप्ना या बुरा ' सडक के एक ओर हट कर बैठ गया। देखते-देखते 
क्राचार्यवर पधार गये। मुरभे शक था, आचार्यवर इतना तो अ्रवश्य कह ही दंगे, इस प्रकार आगे चलते रहे, तैतीस 
ग्रासातमाए पढी है या नहीं ” इसी चिन्तन में मैं वन्दना करता रहा, प्राचायंबर अबोले ही भागे पधार गए । 

ग्याग्ह मील का विहार सम्पन्न कर हम सब भजवा की कोठी में पहुँच गए । दिन भर रहू-रहकर मन में ग्राता 
था, मेरे भ्रविचार को आचायेवर ने कैसे लिया होगा । सतो में परस्पर नाना बिनोद पूर्ण चर्चाए रही, पर आचायेशरी 
ने अपने भावों का जरा भी प्रकाशन नही किया । 

सायकाल प्रतिक्रमण के पश्चात्‌ मैं वन्दन के लिए श्राचार्यवर के निकट गया। मुनिश्री नथमलजी प्रभृति भ्रनेको 
संत पहले से बैठे थे। मैं भी वन्दन कर उतके साथ बैठ गया। आझ्राचार्यवर ने श्राकस्सिक रूप से कहा--नुम्हारी गति तो 
मेरी धारणा से बहुत भ्रधिक निकली ! ग्राचायेबर की वाणी मे प्रसन्‍तता थी। उपरिथित साधुजन प्रात काल के सस्मरण 
को याद कर हँस पड़े । उसी प्रमग पर पृथक्‌-पृथक्‌ टिप्पणियाँ चलने लगी। श्राचार्यवर ने सबका ध्यान श्राकर्षित करते 
हुए कहा-- ऐसी घटना यह सर्वप्रथम ही नहीं है। बहुल पहले भी ऐसी एक घटना अपने यहाँ घट चुकी है। कालूगणीराज 
कहा करते थे, तेरापथ के बष्ठम प्राचार्यश्री माणकगणी जो कि बहुत ही तेज चलने वालो में थे, एक दिन के विहार मे एक- 
एक करके सब सत्तो को पीछे छोडते हुए पधार रहे थे। मैं उनकी भावना को भाष गया। श्रपसे पूरे बेग से ऐसा चला कि 
अगले गाव से सर्वप्रथम पहुँचा । इस प्रकार आचार्यवर ने उस दिन के प्रसण को जिस तरह सेवारा, उनकी श्रलौकिक 
महत्ता झौर भ्रसाधारण सबेदनशीलता का परिचायक था। सचमुच ही उस दिन उन्होने मेरी गति को मापा भौर मैंने 
उनकी मति को । मेरी गति ससीम रही भौर उनकी मति भ्रसीम रही । उनके प्यार में मेरी हार स्पष्ट दीखने लगी | 


संकल्प की सम्पन्नता पर 
मुनिश्री महेल्कुसारजी “प्रथस' 


आचार्यश्री के चौबीसवे पदारोहण दिवस के उपलक्ष पर कलकत्ता में मैंने एक सकल्प 
किया था। वह मैने उसी दिन लिखकर आचायंश्री को निवेदित भी कर दिया था | उसकी भाषा 
थी--घधवल समारोह की सम्पन्नता तक ग्यारह हजार पृष्ठो के साहित्य का निर्माण, सम्पादन 
झ्रादि करने का प्रयत्न करूँगा।' उसके अनन्तर हो मै अपने कार्य मे जुट पछा। आाचायंश्री 
की कृतियाँ, प्रवचन व यात्राए सम्पादित करने व लिखने की दिखला में तथा तत्सम्बन्धी 
झन्‍्य साहित्यिक कार्य आगे बढा। नाता दुविधाए अस्वाभाविक रूप से सामने आईं। फिर भी 
कुल मिलाकर मैं देखता हूँ तो मुझ प्रसत्तता है कि मैं अपने विहित सकलप की सम्पन्तता पर 
पहुँच गया हूँ । भ्राज जब कि आचार्यश्री तुलसी का देश तथा बाहर के विद्वान्‌ अभिनन्‍्दन कर रहे 
है, में भी उस साहित्यिक भेट के द्वारा प्रपनी हादिक श्रद्धा भ्रपित करता हैं । 


जीवन्त और प्राणवन्त व्यक्तित्व 
श्री जेनेन्द्रकुमार 


श्राचायंश्री तुलसी उन पुरुषो में है, जिनके व्यक्तित्व से पद कभी ऊपर नहीं हो पाता । 
वे जैनमत के तेरापथी सम्प्रदाय के पटुघर आचार्य है और इस पद की गरिमा और महिमा कम 
नही है । वे एक ही साथ ग्राध्यात्मिक और लौकिक है। किन्तु तुलसी इतने जीवन्स और प्राणवन्त 
व्यक्तित हैं कि उस आसन का गुरुत्व स्वयं फीका पड़ सकता है । वेश-भूषा से वे जैनाचाय है, किस्सु 
आत्तरिक निर्मलता श्रौर सवेदन-क्षमता से वे सभी मत गौर सभी वर्गों के ग्रात्मीय बन सके है । 
मेरा जितना सम्पर्क झाया है, मैंने उन्हे सदा जागृत व तत्पर पाया है। शेथिल्य कही देखने में 
नही आया | प्रमाद ओर अवसाद उनमे या उनके निकट टिक नहीं पाता। आसपास का वाता- 
वरण उनकी कर्मशीलता से चेतन्य और उन्‍नत बना दिखता है। परिस्थित से हारने वाले वे नहीं 
है, भास्था के बल से उसे चुनौती ही देते रहते है। परम्परा से उन्छिन्न नही है, लेकिन नब्यता 
के प्रति भी उद्यत है। उनकी नेतृत्व की क्षमता अभिनन्दनीय है। नेतृत्व उस वर्ग का जिसका 
प्रत्येक सदस्य निस्पृह, निस्वार्थ और सर्व॑ था मुक्त हो, आसान काम नही है | किसी प्रकार का लोभ 
ग्रौर भय वहाँ व्यवस्था में सहारा नहीं दे सकता। अझन्तर्भुत आ्ात्मतेज ही इस नैतिक नेतृत्व को 
सम्भव बनाये रख सकता है। तुलमी में उसी का प्रकाश दीखता है श्र मे उनके सान्निध्य 
से सदा लाभ हुआ है। इस झवसर पर मैं ग्पनी हादिक श्रद्धाजलि उनके भ्रभिनन्दन मे अ्रपित 
करता हूँ। 


आचायंश्री तुलसी 


हा० सम्पूर्णानन्‍द 
भूतपुर्थ मुख्य मनत्री, उत्तरप्रदेश 


मेरी झ्रनभति 


प्रणब्नत-प्रान्दों लन के प्रवर्तेक भ्रावायश्री तुलसी राजनीतिक क्षेत्र से बहुत दूर है। किसी दल या पार्टी से सम्बत्ध 
तही रखते । किसी वाद के प्रचारक नही है, परन्तु प्रसिद्धि प्राप्त करने के इन सब मार्गों से दूर रहते हुए भी वे इस काल 
के उन व्यक्तियों में हैं, जिनका न्यूनाधिक प्रभाव लाखों मनुष्यों के जीवन पर पडा है। थे जैन धर्म के मम्प्रदाय-विशेष के 
प्रधिष्ठाता हैं, इसीलिए ग्राचार्य कहलाते है। ग्रपने ग्रनुपायियों को जैन धर्म के मूल सिद्धास्तों का अध्यापन कराते ही 
होंगे, श्रमणों वो अपने सम्प्रदाय-विशेष के नियमादि की शिक्षा-दीक्षा देते ही होंगे, परन्तु किसी ने उनके या उनके प्रनु- 
साथियों के मुँह से कोई ऐसी बात नहीं सुनी जो दूसरों के चित्त को दुखाने वाली हो । 

भारतवष की यह विशेषता रही है वि यहाँ के घामिक पर्यावरण की धर्म पर प्रास्था रखी जा सकती है और 
उसवा उपदेश किया जा सकता है। प्राचायंश्री तुलसी एक दिन मेरे निवास-स्थान पर रह चुके है। मै उनके प्रवचन सुन 
लका हूँ । झपने सम्प्रदाय के ग्रासारों का पालन तो करते ही है, चाहे श्रपरिचित होने के कारण वे झ्राचार दूसरों को 
विचित्र से लगते हो और वर्तमान काल के लिए कुछ अनुपयुकत भी प्रतीत होते हो, परन्तु उनके आवारण झौर 
बातचीत में ऐसी वोई बात नहीं मिलेगी जो अन्य मतावलस्बियों को भ्ररचिकर लगे। भारत सदा से तपस्वियों का 
प्रादर बरता झाया है। उपासना शैली और दार्शनिक मन्तव्यों का आदर करना श्रस्वासरस्य होते हुए भी हम चरित्र और 
त्याग के सामने सिर भुगाते है । हमारा तो यह विश्वास है कि 

यत्र तत्र समये यथा तथा, योषइसि सोउस्थभिषया यथा तथा 

जिस किसी देश, जिस क्रिसी समय, महापुम्ष का जन्म हो, वह जिस किसी साम से पुझारा जाता हो, बीतराग 
तपस्वी पुरुष सदेव श्रादर का पात्र होता है। इसलिए हम सभी झाचाय॑े तुलसी का झ्रमिनन्दन करते है। उनके प्रवलयों 
से उस तत्त्व को ग्रहण करने की अभिलाषा रखते है जो धर्म का सार और स्वेस्त्र है तथा जो मनष्य मात्र के लिए 
कल्याणकारी है । 

भारतीय सस्कृति ने धर्म को स्दव ऊँचा स्थान दिया है। उसकी परिभाषाए ही उसकी व्यापकनला की झद्योतक 
है । कणाद ने कहा है यतोभ्युवयनि.श्रेयससिद्धि स धर्म जिसमे इस लोक श्रौर परलोक में उन्नति हो और परम पुरुषाथ 
की प्राप्ति हो, वह धर्म है। मनु ने कहा--धारणाद धर्म, समाज को जो धारण करता है, वह धर्म है। व्यास कहते है--- 
घधर्मावयशश कामद्ख, से धर्म: किसने सेव्यते। धर्म से अ्रथे और काम दोनो बनते है, फिर धर्म का सेवल क्यों नी किया 
जाता ? इस पाठ को भला कर भारत अपने को, भ्रपनी मारतीयता को खो बेठेगा, न वह अपना हिल कर सकेगा और 
ने ससार का कल्याण ही कर सकेगा । 


भौतिकता की घुड़-बोड़ 


इस समय जगत्‌ में मौतिक बस्सुओो के लिए जो घुषद-दौड मची हुई है, भारत भी उसमे सम्मिलित हों गया है । 
भौतिक दृष्टि से सम्पन्न होना पाप नहीं है, श्रपनी रक्षा के साधनों से सज्जित होना बुरा नही है, परस्तु भारत इस दौड़ 


धंष |] झाज्ायं भ्री तुलसी ध्मिनग्इन प्रत्य [ प्रथभ 


में भ्पनी आत्मा को खोकर सफल नहीं हो सकता। प्रनियन्त्रित स्पर्धा से धन प्राप्त हो जाये तो वह धन अविनय और 
अकरणीय कर्म की झोर ले जाता है। परमाणु बम जैसी नर-सहारवादी वस्तुओं का मार्ग दिखलाता है। मनुष्य झाज 
प्राकाशाराहण करने जा रहा है । बात तो बुरी नहीं है, पर इसका परिणाम क्‍या होगा ' यदि वहू राग-द्वेष का पुतला 
बना रहा, यदि लोभ ही उसको स्फूर्ति देने वाला रहा झौर धन-सम्पत्ति का सप्रह ही उसके जीवन का चरम लक्ष्य रहा तो 
वह दूसरे पिण्डो को भी पृथ्वी की भाँति रणस्थल भौर कसाईखाना बना देगा । यदि उन पिण्डो पर प्राणी हुए तो उनका 
जीवन भी दूभर हो जायेगा और वे मनुष्य जाति के क्षय को ही प्रपने लिए वरदान मानेगे। मनुष्य का ज्ञान-सभुज्यय उसके : 
लिए झ्रभिशाप हो जायेगा और एक दिन उसे श्रपने ही हाथो सहल्नो वर्षों से श्रजित संस्कृति श्रौर सम्यता की पोथी पर 
हरताल फेरनी होगी । 

लोभ की भाग सर्वग्राही होती है। ध्यास ने कहा है--- 

नाब्छित्वा परमर्माणि, नाकृत्वा कर्म दुष्करस। 
नाहसवा मत्स्यधातोव प्राप्नोति महतीं झ्लवियम्‌ ॥ 

बिना दूसरों के मर्म का छेदन किये, बिना दृष्कर कर्म किये, बिना मत्स्यधाती की भाँति हनन छिये (जिस प्रकार 
धीवर भ्रपने स्वार्थ के लिए निर्देयता से सेकडों मछलियों को मारता है) महती श्री प्राप्त नही हो सकती । लोभ के वक्षी- 
भूत होकर मनुष्य और मनुष्यों का समूह ग्रन्धा हो जाता है, उसके लिए कोई काम, कोई पाप, भ्रकरणीय नही रह जाता। 
लोभ और लोभजन्य मानस उस समय पतन की पराकाष्ठा को पहुंच जाता है, जब मनुष्य भ्रपती परपीडन-प्रवृत्ति को 
परहितकारक प्रवृत्ति के रूप मे देखने लगता है, किसी का शोषण-उत्पीडन करते हुए यह समभतेलगता है कि मैं उसका 
उपकार कर रहा हूँ । बहुत दिनो की बात नहीं है, यूरोप वालो के साम्राज्य प्राय. सारे एशिया और प्रफ्रीका पर फंले हुए 
थे। उन देशो के निवासियों का दोषण हो रहा था, उनकी मानवता कुचली जा रही थी, उनके ग्रात्म-सम्मान का हनन हो 
रहा था, परत्तु यूरोपियन कहता था कि हम तो कतंव्य का पालन कर रहे है, हमारे कन्धो पर छ्ाइट मेंस बड़त (गोरे 
मनुष्य का बोफ) है, हमने श्रपने ऊपर इन लोगो को ऊपर उठाने का दायित्व ले रखा है, धीरे-धीरे इनको सभ्य बना रहे हैं। 
सभ्यता की कसौटी भी पृथक-पृथक होती / # कई साल हुए, मैंने एक कहानी पढी थी। थी तो कहानी ही, पर रोचक भी 
थी भ्ौर पश्चिमी सम्यता पर कुछ प्रकाश दर्खती हुई भी । एक फ्रेंच पादरी भ्रफ्नीका की किसी न र-मास-भक्षी जगली जातियों 
के बीच काम कर रहे भे । कुछ दिन बाद लौट कर फ्रास गये श्ौर एक सार्वजनिक सभा मे उन्होने श्रपणी सफलता की चर्चा 
को । किसी ते पूछा, “क्या झब उत लोगों से नर-मास खाता छोड दिया है ?” उन्होने कहा, “नहीं, श्रभी ऐसा तो नहीं 
इग्ना, पर प्रज यो ही हाथ से खाने के स्थात पर छूरी-काँटे से खाने लगे है।” मेरे कहने का तात्पयं यह है कि उस समय 
पतन पराकाष्ठा पर पहुँच जाता है, जब मनुष्य की ग्रात्मवथ्चना इस सीमा तक पहुँच जाती है कि पाप पुण्य बन जाता 
है। वियेक भ्रध्टानां भवति विनिपात. इतसुख, । एक लोभ पर्याप्त है, सभी दूसरे दोष ग्रानुषगिक बन कर उसके साथ चले 
आते हैं। जहाँ भौतिक विभूति को मनुष्य के जीवन में सर्वोच्च स्थान मिलता है, वहाँ लोभ से बचना प्रसम्भव है। 


झसत्य के कन्धे पर स्वतन्त्रता का बोश 


हम भारत में वेल्फेयर स्टेट--कल्याणकारी राज्य--की स्थापना कर रहे हैं और 'कल्याण” शब्द की भॉसिक 
व्याख्या कर रहे हैं। परिणाम हमारे सामने है। स्वतन्त्र होते के बाद चरित्र का उन्नयन होना चाहिए था, त्याग की वृत्ति 
बढ़ती चाहिए थी, परा्थ-सेवन की भावना में भ्रभिवुद्धि होनी चाहिए थी। सब लोगो से उत्साहपूर्वके लोकहित के लिए 
काम करने की प्रवृत्ति दीक्ष पडनी चाहिए थी। एडी-चोटी का पसीना एक करके राष्ट्र की हितवेदी पद्धाब-कुछ न्‍्यौछा- 
बर करना था। परन्तु ऐसा हुआ नही। स्वार्थ का वोलबाला है। राष्ट्रीय चरित्र का घोर पतन हुभा है। कततंव्यनिष्ठा 
इूँढे नहीं मिलती । व्यापारी, सरकारी कर्मचारी, भ्रव्यापक, डाक्टर किसी में लोकसग्रह की भावना नहीं है। सब रुपया 
बनाने की घुन में हैं, मले ही राष्ट्र का प्रहित हो जाए । कार्य से जी चुराता, अधिक-से-प्रधिक पैसा लेकर कम-से-कम काम 
क्रता- यह साधारण-मी बात हो गई है। हम करोड़ों रुषया व्यय कर रहे हैं, परन्तु सके भाभे का भी लाभ नहीं उठा 
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रहे है। लोभ सर्वव्यापी हो रहा है ग्रौर उसके साथ प्रसत्य का साम्राज्य फैला हुआ है। प्रसत्य-भाषण, प्रमत्य आचरण 
झ्ौर सर्वोपरि असत्य-जिस्तन । एक बार १६१७ में महात्माजी ने कहा था कि हमारे चरित्र मे यह दोष है कि हमारी हाँ 
का अर्थ 'हाँ' झौर हमारे नहीं का अर्थ नहीं नहीं होता | बह दोष झ्राज भी हम मे वसा ही है (परन्तु अ्रसत्य के कन्धे पर 
स्वतन्त्रता का बोभ नही उठ सकता। दुबंल चरित्र देश को ले डबेगा श्रौर मानव-समाज का भी प्रहित करेगा । इसीलिए 
महात्माजी ने वैयक्तिक श्रौर सामूहिक जीवन में धर्म को सर्वोच्च स्थान दिया था| उनका यह डिडिस-भोष भा कि ' साधन 
बाग महत्त्व साध्य से कम नही होता ।' वह्‌ राजनीति मे भी सत्य और अहिसा को झ्निवार्य मानते थे प्रौर भावी भारत मे 
धर्म को । भ्रपनी कल्पना को रामराज्य के नाम से बराबर लोगो के सामने रखते गये। भाज वह नही है । करोडो ने उनके 
उपदेशों को सुना था, भ्रज भी पढते हैं, परन्तु उतका अनुगमन कौत कर रहा है ? धर्म मूलक राज्य, रामराज्य की कल्पना 
पुस्तकों के पन्‍नो मे ही रह गई । 

चरित्र की गिरावट की गति अबाघ है | इससे घबरा कर कुछ लोगो का ध्यान स्व० श्री बुकमन और उनके 'मॉरल 
रिश्राममिट' (नैतिक पुनरुत्थान) कार्यक्रम की ओर गया। कार्यक्रम भले ही ग्रच्छा हो, पर हमारी सामाजिक और 
आशिक परिस्थितियाँ भिन्‍न है श्रौर हम कम्युनिज्म के विरोध के ग्राधार पर राष्ट्रीय चरित्र का उन्नयन नही कर सकते । 
उससे हमारा काम नहीं चल सकता। हमारी अपनी मान्यताए है, परम्पराए है, विश्वास है, हमारे प्रनूकूल वही उपदेश 
हो सकते है जो हमारी ग्रनुभूतियों पर अवलम्बित हो, जिनकी जड़े हमारे सहस्रो बर्षों के श्राष्यात्मिक धरातल से जीवन- 
रस ग्रहण करती हो । 


समाज संगठन का भारतोय व पश्चिमी श्राधार 


पश्चिम के समाज-पगठत का ग्रावार है--प्रतिस्पर्धा, हमारा ग्राधार है--सहयोग । हम सभय समुत्थान के 
प्रतिपादक है, पश्चिम में व्यक्तियों और समुदायों के अ्रधिकारो पर जोर दिया जाता है, हम कर्तव्यों, धर्मों पर जोर देते 
है, इस भूमिका मे जो उपदेश दिया जायेगा, वही हमारे हृदयों मे प्रवेश कर सकता है । 

आचार्यश्री तुलसी ने इस रहस्य की पहचाना है। वह स्वय जेन है, पर जनता को न॑तिक उपदेश देते समय वह 
धर्म के उस मच्र पर खडे होते है जिस पर वैदिक, बौद्ध, जैन झादि भारत-सम्भूत सभी सम्प्रदायों का समान रूप से भ्रधि- 
कार है। वह वालब्रद्म नारी है, साधु है, तपस्वी है, उनकी वाणी में श्रोज है। इसलिए उनकी बातो को सभी श्वद्धापूर्वक 
सुनते है । कितने लोग उनके उपदेश को व्यवहार में लाते है, वह स्यारी कथा है, परन्तु सुनने मात्र से भी कुछ लाभ तो 
होता ही है श्रौर फिर रसरी प्राबत जात ते, सिल पर होत निसान । 

ग्राचार्यश्री लोगों से जिन बातों का सकल्‍्प कराते है, वे सब घूम-फिर कर अहिसा या गअस्तेय के अन्तर्गत ही 
ग्राती है । पतञ्जलि ने अ्हिसा, सत्य, प्रस्तेय, अपरिग्रह और ब्ह्माचर्य को महावत कहा है और यह टीक भी है। इनसे 
से किसी एक को भी निबाहना कठिन होता है और एक के निवाहने के प्रयत्त मे सबको ही निबाहना ग्ननिवार्य हो जाता है। 
एक को पकड़ कर दूसरों से बचा नहीं जा सकता । मान लीजिये कि कोई यह सकतलप करता है कि मै श्राज से रिब्वल सही 
लूँगा और किसी माल में मिलावट नहीं करूँगा। सकल्प पूरा करने के लिए ही तो किया जायेगा, तोडने के लिए नहीं । 
पदे-पदे प्रलोभन आते हैं, पुराने सस्कार नीचे की श्रोर खीचते है-। लोभ का सवरण करना कठिन होता है। चित्त डवा- 
डोल हो जात! है। वह जिन किन्‍्ही देवी शक्तियों पर विध्वास करता हो उनसे शक्ति को याचना करता है कि मेरा यह 
सकहप कही टूट ने जाये । मैं मिथ्यानचरण को छोडकर सत्याचरण की श्रोर आता हूं , कही परीक्षा मे डिग न जाऊँ। 
बैदिक शब्दों मे वह यह कहता है--प्रने, श्तपले, वर खरिष्यामि, तउछक्रेयम तम्से राध्यताम्‌ हृदमहसनृतात्सत्यमुपेसि-- 
है दोषों को दूर करके पवित्र करने वाले भगवन्‌ ' हे ब्रतो के स्वामी, मै ब्रत का ग्राचरण करने जा रहा हैं । मुझको गक्ति 
दीजिये कि मैं उसे पूरा कर सकँ। उसको सम्पन्न कीजिये, मैं अनृत को छोड कर सत्य को प्रपनाता हूँ। ब्रत का निभ 
जाना, प्रलोभतों पर विजय पाना, सरल काम नही है। बडे भाग्य से इसमे सफलता मिलती है, शौर यह भी निश्चित है 
कि ब्रती की गति एक प्रत पर ही अवरुद्ध न होगी। एक ब्रत उसको दूसरे ब्रत की ओर ले जायेगा | एक को पूरा करते के 
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लिए यूगपत्‌ सबको झपनाना होगा, और जो प्रारम्भ में परम भ्रणु प्रतीत होता रहा हो, वह अ्रपने वास्तविक रूप में 
बहुत बड़ा बन जायेगा। इसी से तो कहा कि स्वल्पमप्यस्थ धर्मस्य ज्ञायते महतो भयात्‌ । इसी लिए मै कहता हूँ कि वस्तुत 
कोई भी जब्त अ्णु नही है । किसी एक छोटे से ब्रल को भी यदि ईमानदारी से निबाहा जाये तो वह मनुष्य के सारे चरित्र 
को बदले देगा । 

श्राचार्य तुलसी के प्रवचनो मे तो बहुत लोग दीख पड़ते हैं, स्त्रियाँ भी बहुत-सी दीख पडती है। सेठ-साहुकारो 
का भी जमघट रहता है। इसी से मैं घबराता हूँ | हमारे देश मे साधुओं के दरबार में जाने श्रौर उनके उपदेशों को पल्‍ले- 
आड़ विधि से सुनने का बड़ा चलन है। ऐसे लोग न प्रावे तो भ्रच्छा है। सबसे पहले उन लोगो को प्रभावित करना है जो 
समाज का नेतृत्व कर रहे हैं। शिक्षित वर्ग को प्राकृष्ट करना है। इसी वर्ग मे से शिक्षक, श्रध्यापक, डाक्टर, इजीनियर, 
राजनीतिक नेता, सरकारी कमंचारी निकलते हैं। यदि इन लोगो का चरित्र सुधरे तो समाज पर शीघ्र भौर प्रत्यक्ष 
प्रभाव पड़े। मैं आशा करता हूँ कि प्राचायंश्री का ध्यात मेरे इस निवेदन की श्लोर जामेगा। भगवान्‌ उतकों चिरायु भौर 
उनके प्रशियान को सफल करे । 





अचार्यश्री तुलसी का जीवन-दर्दान 
श्री० शुड़लेण्ड क्हेलर 


अध्यक्ष, भ्रन्तरष्टोीय शाकाहारी संघ, लग्दग 


भन्तर्राष्ट्रीय-सम्बन्ध इस समय समस्त ससार को एक प्रमुख समस्या है। दो विश्व-युद्धों के बाद पुराने ढग के 
सकीर्ण राष्ट्रीयतावादी भी यह प्रमुभव करने लगे हैं कि विश्व-व्यापी रूप में, यानी समग्र विश्व की दृष्टि से नई 
सीमाए निर्धारित करनी पग्रावश्यक हैं। इस कार्य मे सहायता के लिए भारतवर्ष के जनाचार्य श्री तुलसी ग्पने घनुयायियों 
को दुनिया मे हर चीज पर परस्परावलम्बी प्रहिसक दृष्टि से विचार करने की प्रेरणा करते है। विश्वव्यापी मंत्री के फूल 
व्यक्तिगत भात्म-सयम के बीज से ही उत्पन्न होते है, इस बात को मुख्य मानते हुए भ्राचायंश्री तुलसी भ्रौर उनके सवंधा 
शाकाहारी प्रनुयायियो ने प्रणुब्रत-आन्दोलन संगठित किया है। यह एक ऐसे भ्रन्तर्राष्ट्रीय समाज के निर्माण का प्रयत्न है, 
जिसमे जन भ्रौर अ्र्जन सभी ऐसे लोग शामिल हो सकते है, जो प्रादर्थों को प्रमली रूप देने के लिए निश्चित की गई कुछ 
ग्रनुशासनात्मक प्रतिज्ञाओं को प्रपनी क्षमता के भ्रनुसार स्वेच्छापूर्वक ग्रहण करने के लिए तैयार हो । 

आचार्यश्री तुलसी २० भ्रक्तूबर, १६१४ को लाडमनूं में पंदा हुए थे, जो भारतीय सघ के राजस्थान राज्यान्तर्गत 
जोधपुर डिवीजन का एक कर्बा है। झ्ाचायंश्री तुलसी तीन वर्ष के ही थे कि उनके पिता का देहान्त हो गया । पिता के 
देहावसान के बाद प्राचार्यश्री तुलसी के सबसे बडे भाई मोहनलालजी पर गृहस्थी का भार भ्राया । मोहनलालजी ग्रवष्य 
कड़े प्रनुशासन वाले व्यक्ति रहे होगे, क्योंकि अपनी डायरी मे प्राचार्यश्री तुलसी ने लिखा है---“मै उनसे इतना डरता 
था कि उनके बिरुद्ध कुछ कहना तो दृर, उनकी उपस्थिति में कुछ करने में भी मुझे सकोच होता था ।' 

आजायंश्री तुलसी पर श्रपनी माता का भी बहुत झसर पडा, जो आ्राध्यात्मिक विचारों की थी और बाद में 
साध्वी बन गई । तेरापथी साधु-साध्वियों के वातावरण में शाकाहारी तो वह जन्म से ही थे। बाल्यावस्था में ही अपने 
मानसिक धरातल को दृढ करने के लिए उन्होने जीवन में वभी नशा श्र धृम्रपान न करने की प्रतिज्ञा ली। इस तरह 
व्यक्तिगत झात्म-सयम का सहारा लेकर उन्होने छोटी अ्रवस्था से ही उस मार्य को श्रपताया जो कठिन होते हुए भी 
दुनिया मे सुखी रहने का सबसे प्रशस्त मार्ग माना जाता है । 

बाल्यावस्था के अपने सस्मरणो में श्राचार्यश्री तुलसी लिखते है--“पाठ काण्ठाग्र करने की मु श्रादत थी। 
यहाँ तक कि खेलते समय भी मैं अपना पाठ याद करता रहता था । प्रारम्भ से ही वे बाहरी प्रभाव के बनिस्पत पश्रन्त- 
रात्मा का भ्रनुसरण करते थे भौर प्रारम्मिक काल के उनके सभी प्रध्यापको ने उनमे नेतृत्व की क्षमता को भनुभव किया 
था। चार भा पांच साल की झवस्था मे, जबकि बच्चे प्रामतौर पर ऐसी झादतो का परिचय देते है जो उनके भावी जीवन 
की छपरेखा बनाती है, झाचायंश्री तुलसी मे जरा-जरा सी बात पर गुस्सा हो जाने की झादत पड गई । क्रोध के दुष्प्रभाव 
में मनुष्य का पेट खाए हुए पदार्थ को प्रच्छी तरह नहीं पत्ता सकता, लेकिन भाचार्य श्री तुलसी बाल्यावस्था मे ही इतने समभ- 
दार थे कि जब उन्हे गुस्सा भाता सो खाना खाने से इन्कार कर देते थे । कभी-कभी तो ऐसा होता कि घर के सभो लोगो 
के बहुत कहने-सुनने पर भी सारे दिन या दो दिन तक वह खाना नहीं खाते। इसी समय किसी ने उन्हे नारियल चुरा कर 
भगवान्‌ पर चढ़ाने की सलाह दी | इस सलाह पर, जिसका भौचित्य निःसन्देह संदिग्ध है, चल कर कथित धामिक क्रिया 
के लिए उन्होने प्रपने ही घर से कुछ नारियल चुराए । लेकिन सदाचार के जिस मार्ग को उन्होंने श्रपनाया, उसमे बचपने 
के ऐसे भ्रवधान बिरले ही हुए । प्राशा-पालन पर मृदुता उनके विशेष गुण बन गए, जिनके कारण भ्रपनी इच्छा न होने 
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हुए भी उन्होंने अपनी माता भर बडे भाई मोहनलालजी ने जो कहा, वह किया। ऐसे एक द्‌ खद प्रसग का उन्होंने अपनी 
डायरी में उल्लेख किया है, जबकि उनकी माँ ने उनसे पड़ौस के एक घर से छाछ माँग लाने के लिए कहा था। “मॉगने मे 
मुझे भ्रपमान का अनुभव होता था । भ्राचायंश्री तुलसो लिखते है, 'लिकिन मुझे अपनी माँ के ग्रादेश का पालन करना 
पडा ।' 

जैन दर्शन के अनुसार पूर्व जन्मों के सस्कार मनुष्य की झात्मा में रहते है, जिनके अनुसार ही मनुष्य अपने उप- 
युक्त कार्य का चुनाव करता है। आचारयश्री तुलसी के लिए निश्चित ही यह बात लागू होती है, क्योकि श्राध्यात्मिकता 
की कोई छिपी हुई शक्ति उनका मार्ग-दर्शन करती मालूम पडती है| यही बात उनके कुटुम्ब के कुछ अन्य व्यक्तियों के 
बारे में भी कही जा सकती है। उनका बहन लाडाजी साध्वी बनी, जो कालान्‍्तर मे तेरापथी सम्प्रदाय की सभी साध्वियो 
की प्रमुख हुई और उनके भाई चम्पालालजी ही नहीं, बल्कि एक भतीजे हसराजजी भी तेरापथी साधु बने । 

आ्राचायंश्री तुलसी ने जबसे होश सम्हाला, उनका सारा परिवार तेरापथ के आठवे श्राचायंश्री कालूगणी का भनु- 
यायी था । ग्रथने बाल्यकाल मे श्राचायं श्री तुलसी ने अक्सर यह झ्राकाक्षा की तो उसमे आएचर्य की बात नही कि मै भी साधु 
हो जाऊं तो कितना भ्रच्छा । श्रपनी माँ से वह अक्सर आचार्य श्री कालूगणी के बारे में पूछते रहते थे। ग्राचार्यश्री कालू- 
रणी जब कभी लाइन भाते, जो तेरापथ के प्रभाव का केन्द्र था, झाचाय॑श्री तुलसी और उनके परिवार के दूसरे सभी 
व्यक्ति उनके दर्शनों को जाते थे। आ्राचार्य श्री कालूगणी के बारे मे आराचायंश्री तुलसी ने लिखा है--“उनके मुख पर जो 
ग्राध्यात्मिक तेज था, वह मेरे हृदय को भ्राकषित करता था और मैं घण्टो उन्हे, उनके लम्बे कद, उनके गौर वदन, उनकी 
चमकती हुई ग्रांखो की ओर निहारता रहता था । मन-ही-मन कहता--क्या किसी दिन मुर्भे भी ऐसा सौभाग्य प्राप्त 
होगा कि मैं साधु बन कर उनकी साधना में उनके साथ बेंदूँ।" 

जैन तेरापथ मे झ्राचार्य ही प्रपने उत्तराधिकारी का चुनाव करते है। कालान्तर मे आचायंश्री कालगणी ने इस 
प्रब्म पर विचार करना प्रारम्भ किया कि उनके बाद भ्राचार्य का पद किसे दिया जाये। आ्राचायंश्री कालूगणी ने लाडर्नू 
को श्रपनी यात्राश्रो मे एक बार बालक तुलसी को देखा था और पहली ही नजर मे बालक ने उनका हृदय छू लिया था। 
बालक की उनके प्रति जेसी भावना थी, उसी तरह वे मी उसकी झोर झ्राकपित हुए और बालक तुलसी की चमकती हुई 
श्राँखों मे देखते हुए झ्राचायं श्री कूलूगणी ने जान लिया कि जिस उत्तराधिकारी की वह खोज मे थे उसे उन्होंने पा लिया। 

आ्राचायंश्री तुलसी जब ग्यारह वर्ष के हुए तो आचायंश्री कालूगणीजी एक बार फिर लाडनूँ श्राये। साधु बनते 
के स्वप्न की पूर्ति मे विलम्ब न हो, यह सोच कर ग्राचार्यश्री तुलसी ने उनसे अ्रपने को तेरापथ के माधु-समुदाय में दीक्षित 
करने की प्रार्थना की | बढे भाई मोहनलालजी इतनी छोटी भ्रवस्था मे ससार के सारे भौतिक सुखो श्रौर सम्पत्ति का परि- 
त्याग करने की अपने छोटे भाई की तैयारी देख कर धकक रह गए। छोटे भाई के कानूनी सरक्षक के नाते, इसके लिए 
अवश्यक अनुमति देने से उन्होने इन्कार कर दिया। आचार्य श्री तुलसीजी ने बार-बार अ्र/ग्रह किया, लेकिन मोहनलालजी 
भी अपनी बात पर दृढ़ रहे । 

इसके कुछ दिन बाद की बात है कि आचारयश्री कालूगणी लाइनूं मे एक विशाल समुदाय के बीच प्रवचन कर 
रहे थे । सवकों और विशेषत मोहनलालजी को यह देखकर झाश्चय हुआ कि उस विशाल सम॒दाय के बीच खडे होकर 
ग्यारह वर्षीय आचार श्री तुलसी ने झ्राचार्य श्री कालूगणी को सम्बोधित करके कहा---“प्रादरणीय आ्राचार्यश्री, मै यह प्रतिज्ञा 
लेना चाहता हूँ कि आजीवन ब्रह्मचयं का पालन करूँगा श्रौर धनोपार्जन के चक्कर मे नहीं पडगा।” जिसने प्रभी युवावस्था 
में भी प्रवेश नही किया था, ऐसे बालक का यह साहस देख कर जत-समुदाय भौचक्‍्का रह गया । भाई मोहनलालजी भी 
ऐसे चकित हुए कि कुछ बोल न सके । स्वय आचाय॑ंश्री कालूगणी भी, जो मारत के विविध भागो के व्यापक प्रवास में 
अनोखे-प्रनोखे दृश्य देख-सुन कर झब वयोबुृद्ध हो चुके थे, झ्राचायंश्री तुलसी के इस आकस्मिक परिवर्तन को देख कर चकित 
रह गए। बडे भाई की अवस्थिति मे प्रतिदिन दबे-दब रहने वाले तुलसी को श्राज क्या हो गया ? मोहनलालजी का भय 
कहाँ चला गया ” यह किसी की समभ में नहीं आया । वस्तुत यह छोटे बालक के बजाय एक वयस्क की ही वाणी थी। 

लम्बी लामोली के बाद झाचाय श्री कालूगणी ने कहा-- तुम झ्रभी बालक ही हो, ऐसी प्रतिशा का पालन करता 
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प्रासान काम नही है । 

मोहनलालजी की भ्रखसि झ्राचायश्री तुलसी पर एफाग्र थी। जन-समुदाय ज्यों-का-त्यो नि'शब्द था। तुलसीजी को 
यह कसौटी थी । उन्हे लगा कि यहाँ उपस्थित हर एक उनसे प्रश्न कर रहा है, ऐसी हालत मे उन्हे क्या करना चाहिए ? 
उन्होने प्रभीष्ट निर्णय किया कि मुझे गलती नही करनी चाहिए, झपनी आत्मा की दुढ़ता दिखाने का यही अवसर है 
और स्पष्ट वाणी में पश्राचायंश्री से कहा --“भप्रादरणीय आचायंतश्री, भ्राप प्रतिज्ञा दिलाने को राजो हो या नही, मै तो 
भापको उपस्थिति मे यह प्रतिज्ञा ले ही रहा हूँ । इसके बाद उस छोटे बालक ने प्राजीवन विवाह प्रौर धनोपारजन न 
करने की प्रतिज्ञा को गम्भीरता के साथ दोहराया । 

जन-समुदाय में इससे एक वार फिर ग्राइचर्य की लहर दौड गई। यहाँ तक कि कठोर झनुशासक मोहनलालणी 
भी भपने छोटे भाई के वीरतापूर्ण शब्दों से बहुत प्रभावित हुए । एक क्षण बाद मोहनलालजी अपनी जगह से उठे प्रौर 
ग्राचार्यश्री को सम्बोधन करके बोले--झ्राचार्य श्री, मै प्रपने भाई की इच्छा के प्ागे सिर भुकाता हूँ और भ्ापसे प्रमुरोध 
करता हूँ कि भ्राप उसे तेरापथ के साधुझो मे दीक्षित कर ले ।' 

इस बार प्राचार्यश्री सोच में नही पड़े, बल्कि तुरन्त सहमति दे दी। दीक्षा के लिए ऐसी शौघ्र भ्रनुमति बहुत 
भ्रसाधारण बात थी, जैसा कि पहले कभी बिरल ही हुआ था। जन-समुदाय एक बार फिर भौचक्का रह गया । 

ग्राचायंश्री तुलसी के बाल्यकाल का यह विवरण मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी द्वितीय' द्वारा लिखित आचार्य भी 
तुलसी की जीवन-भॉँकी भारत की ज्योति' के प्राधार पर लिखा गया है। 'भारत की ज्योति' के प्रति पूरा न्याय करना 
हो तो इस संक्षिप्त निबन्ध की परिधि से बाहर जाना होगा। आत्म-सयम के लिए जो श्राध्यात्मिक जिज्ञासा का माग 
ग्रहण करना चाहे, उनके लिए मै भ्रणब्रत-आन्दोलन का सदस्य बनने की हादिक प्रार्थन। करू गा। अशुन्नत-ग्रान्दोलन के 
दो उत्माही सदस्यों रमणीकचन्द और सुन्दरलाल भेवेरी की कृपा से कुछ वर्ष पूर्व हमारे पहली बार भारत श्राने पर 
मुर्के भर मेरी पत्नी को प्राचार्य श्री तुलसी के चरणो मे बैठने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था। 

श्राचारयश्री तुलसी से मंट करने पर मेरी पत्नी ने कहा धा--्राचायंश्री श्रापकी श्राँखो में जो दिव्य ज्योति मै 
देख रही हूँ, वेसी दसमे पहले भ्रपने औवन में मैंने कभी नहीं देखी ।' उनके चेहरे का निचला आधा हिस्सा यद्यपि तेरापथ 
बी परम्परा के अनुसार धवल वस्त्र से ढका हुआ था, फिर भी जेन आचार्यश्री तुलसी की सुन्दर चमकदार श्राखे हमसे 
नहीं छिपी रह सकी और उनके द्वारा हम उनके हृदय की ऊष्मा, उनके व्यक्तिगत आकर्षण और उससे भी अ्रधिक, 
उनके मन व झात्मा वी महान्‌ शुद्धता को अनुभव कर सकते थे | 

इस स्मरणीम पहली भट में इस बात से हम बहुत प्रभावित हुए कि उनके आस-पास पलथी मार कर जमीन पर 
बंठे हुए सभी लोग हमे प्रमन्‍न दिखाई पडे। पश्चिमी दुनिया के सुविधावादी दृष्टिकोण से प्रभावित भ्रनेक धामिक 
व्यक्तियों के विपरीत साधु-साध्वियों तथा झाचायंश्री तुन्सी के दूसरे प्रनुयायियो ने स्पष्टतया प्राकृतिक जीवन के अपने 
ग्रानन्द को नही खोया है। उनके हास्य और स्वेच्छापूर्ण उल्लास से हमे लगा कि नैतिकता के मार्ग पर चलते हुए उनका 
समय बहुत भ्रच्छा बीत रहा है। हमारी भेट के बीच आवार्यश्री तुलसी ने कई भ्रच्छी बाते कही, जिनमे से यह मुझ 
विशेषतया याद है --प्रपनी इच्छाग्रो पर श्राप विजय नही पायेंगे तो वे झ्ाप पर हावी हो जायेगी ।' 

झाचार्यश्री तुलसी श्रौर उनके प्रनुयाधियों से विदा होने के पहले मैने उनसे पूछा कि बीसवी सदी के ठूठे काल 
मे जब प्रगति के नाम पर सहार भ्रौर सहार की तेयारी जारी है, तब दुनिया मे सच्चे सुख को प्राप्ति कँसे सम्भव है ? 
झाचायंश्री ने जो कुछ कहा उसका भावार्थ यह है कि शरीर एक अच्छा नौकर, पर बुरा मालिक है, प्रत सचमुच सुखी 
होने के लिए मनृष्य को भ्रहिसा की प्रावाज पर चलना चाहिए यानी किसी को चोट नही पहुंचानी चाहिए । 

तेरापथ के वब प्राचार्य से भ्रपती और अपनी पत्नी की पहली मुलाकात के बाद से ही सुख के सम्बन्ध में मै 
एक नई दृष्टि से विचार करने लगा हूँ भौर वासनाभो की भूख पर बहुत कुछ विचार करने के बाद इस निष्कर्ष पर पहुचा 
हूँ कि सुख की कुजी, जैसा कि झ्राचायंश्री तुलसी कहते है, भ्रात्म-सयम में ही है। भोतिक शरीर तरह-तरह की भूठी 
आ्राकाक्षाओं मे झानन्दानुभव करता है और पभ्रगर हम उनके चंगूल में पड जाये तो ग्रन्त मे हमेशा निराधा ही हाथ 


२४ ] भ्राचार्यभी तुलसी प्रभिनस्दन प्रस्य [ प्रथम 


लगेगी। दूसरी ओर, ग्रगर हम प्राकृतिक नियमों के अनुसार रहने योग्य काफी भ्रनशासित यानी सयमपूर्ण हो जाये तो 
हमे सुख की खोज करने की झ्रावध्यकता नहीं रहेगी । तब बह स्वयमेव हमारे पास झायेगा। वास्तव से तो मनुष्य की 
सच्ची प्रकृति ही सुख है, वह उसमे भ्रवस्थित है, जिसे केवल पहचानने की आवश्यकता है । 

सासारिक सुख का एक सबसे बडा खतरा, मुर्के लगता है, किसी चीज से ऊब जाना । हमारे व्यग्र, भौतिक युग 
में श्रपनी झावश्यकता कौ पूर्ति होते ही मनुष्य उस चीज से ऊब जाता है और उससे श्रपेक्षाकृत बड़ी, श्रच्छी, तेज तथा 
प्रधिक उत्तेजक चीज की आकाक्षा करने लगता है। झत भौतिक इच्छाझ्ो के विरुद्ध या उन पर विजय पाने के लिए, 
मनुष्य को आध्यात्मिक प्रेरणा'देने वाले जीवन-दर्शन को श्रपनाना श्रावश्यक है---सुख-प्राप्ति की ऐसी जीवन-दुष्टि जिससे 
अन्त में निराशा पल्‍ले न पडे। मुझे लगता है कि सुख के बारे में झ्राचायंश्री तुलसी की ऐसी ही जीवन दृष्टि है। 
झ्राचायंश्री की प्रॉखो मे देखते हुए मुझे भौर मरी पत्नी को ऐसी ही भलक नजर भ्राई । 





आचायंश्री तुलसी और अणुव्रत-आन्दोलन 


सेठ गोविन्ददास, एम० पी० 


मानव, पूर्ण पुरुष परमात्मा की, एक अपूर्ण कृति है, और मानव ही क्यों, यह सारी सृष्टि ही, जिसका वहु 
नायक बना है, भ्रपृर्ण ही है। जब मानव गपूर्ण है, उसकी सृष्टि श्रपुर्ण है, तो निश्चय ही उसके कार्य-व्यापार भी पूर्ण ही 
रहेंगे। मेरी दृष्टि मे मनुष्य का प्रस्तित्व इस जगती पर उस सूर्य की भांति है जो ग्रन्तरिक्ष से अपनी प्रकाश-किरणे भू- 
मण्डल पर फंक एक निदिचत समय बाद उन्हें फिर अपने में समेट लेता है। इस बीच सूर्य-किरणों का यह प्रकाश जगती 
को न केवल भालोकित करता है, बरस उसमे नित-नृतन जीवन भरता है श्रौर समभाव मे सदा सबको प्राण-शक्ति से 
प्लाविंत रखता है। यहाँ सूय॑ को हम एक पूर्ण तत्व मान कर उसकी शअननन्‍्त किरणों को उसके छोटे-छोटे भ्रनन्‍्त गपूर्ण 
अण-रूपो की सज्ञा दे सकते है । यही स्थिति पुरुष भौर परमेश्वर की है। गोस्वामी तुलसीदासजी ने कहा भी है, ईश्वर 
प्रंदा जोब झविनाशी--प्र्थात्‌ मानव-रचना ईश्वर के श्रणुरूपों का ही प्रतिरूप है, जो समय के साथ अपने भूल रूप से 
पृथक्‌ और उसमे प्रविष्ट होता रहता है। सूर्य-किरणों की भॉति उसका अस्तित्व भी क्षणिक होता है, पर समय की यह 
स्वत्पता, झायू की यह प्रल्पज्षता होते हुए भी मानव की शक्ति, उसकी सामर्थ्य समय की सहचरी न होकर एक झतुल, 
अट्ट और झ्रवण्ड शक्ति का ऐसा स्रोत होती है, जिसकी तुलना मे श्राज सहख्नाशु की वे किरण भी पीछे पड जाती है जो 
जगती की जीवनदायिनी है । उदाहरण के लिए, भ्रग्रेजी की यह उक्ति '९/९१6 [6 5७४ ९४॥॥04 १565६ 6 00८७० 
00८5 .्रध [006 ' कितनी यथार्थ है | फिर गाज के वेज्ञानिक युग मे मातव की अ्र्तरिक्ष-यात्राए और ऐसे ही अ्रनेका- 
सेब चामत्कारिक प्रस्वेषण, जो किसी समय सर्वेथा ग्रकल्पनीय श्रौर अलौकिक थे, झ्राज हमारे मन में श्राइचय का भाव 
भी जागृत नही करते । इस प्रकार की शक्ति और सामथ्यं से भरा यह भ्रपूर्ण मानव, भ्राज अपने पुरुषार्थ के बल पर, प्रकृति 
के साथ प्रतिस्पर्धी बना खडा है । 
जगती मे सनातन काल से प्रधान रूप में सदा ही दो बातों का न्‍्द्र चलता रहा है | सूर्य जब श्रपनी किरण 
समेटता है तो अवनि पर सघन प्रन्धकार छा जाता है प्र्थात्‌ प्रकाश का स्थान अन्धकार और फिर अन्धकार का स्थान 
प्रकाश ले लेता है। यह क्रम ग्रनन्‍्त काल से प्रनवरत चलता रहता है। इसी प्रकार मानव के प्न्दर भी यह द्व॑त का दन्‍्द्द 
गतिशील होता है| इसे हम भ्रच्छे श्ौर बुरे, गृण श्रौर दोष, ज्ञान भौर भ्रज्ञान तथा प्रकाश और श्रन्धकार भ्रादि ग्रमणित 
नामों से पुकारते हैं। इन्ही गुण-दोषो के भ्नन्‍्त-प्गणित भेद भौर उपभेद होते है जिनके माध्यम से मानव, जीवन में 
उन्नति और भश्रवनति के मार्ग मे प्रनम्यास से भ्रनायास ही भ्रग्रसर होता है। यहाँ हम मानव-जीवन के इसी भ्रच्छे भौर 
बुरे, उचित भौर प्रनुलित पक्ष पर विचार करेगे। 


जीवन को सिद्धि शोर पुनर्जन्म को शुद्धि 


भरत धर्म प्रधान देश है, पर व्यावहा रिक सचाई मे बहुत पीछे होता जा रहा है। भारतीय लोग धर्म भौर दर्शन 
वी तो बडी चर्चा करते है, यहाँ तक उनके देनिक जीवन के कृत्य, वाणिज्य-व्यवसाय, यात्राए, बैवाहिक सम्बन्ध प्रादि 
जैसे कार्य भी दान-पृष्य, पूजा-पाठ भादि धामिक वृत्तियों से ही भारम्भ होते है, किन्तु कार्यों के झारम्भ प्रौर भन्त को 
छोड़ जीवन की जो एक लम्बी मजिल है, उसमे व्यक्ति, धम के इस व्यावहारिक पक्ष से सदा ही कक 0 (छत है ।इस' 
धर्म-प्रधास देश के मासव मे व्यावहारिक सचाई में प्रमाणिकला के स्थान पर प्राइम्बर और भार शक्तियों कौ 
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ग्राधिपत्य होता जा रहा है। जीयन में जब व्यावहारिक सचाई नहीं, प्रामाणिकता नहीं, तो धर्माचरण कंसे सम्भव है ! 
इसके विपरीत भौतिकनावादी माने जाने वाले देशो की जब भारतीय यात्रा करते है तो वहाँ के निवासियों की व्यवहारगत 
सचाई और प्रामाणिकता की ५%रशसा करते है | दूसरी श्रोर जो विदेशी भारत की यात्रा करते है, उन्हे यहाँ को ऊँची दार्श- 
निकता के प्रकाश में प्रामाणिकता का ग्रभाव खलता है। इस विश्लेषण से यह स्पष्ट हो जाता है कि हमारा यह धर्माचरण 
जीवन-शुद्धि के लिए नहीं, पन्जन्म को शुद्धि के लिए है। किन्तु यहाँ भी हम भूल रहे हैं। जब यह जीवन ही शुद्ध नहीं 
हुप्रा तो अगला जन्म कंसे शुद्ध होगा ? यह सुनिश्चित है कि उपासना की भ्रपेक्षा जीवन की सचाई को प्राथमिकता दिये 
बिना इस जन्म की सिद्धि झौर पुन्जन्म को शुद्धि सर्वथा प्रसम्भव है । 

अब प्रश्न उठता है कि जीवन की यह सिद्धि और धूनजंन्म की शुद्धि कंसे हो सकती है ? स्पष्ट है कि चारित्रिक 
विकास के बिना जीवन कौ यह प्राथमिक और महान्‌ उपलब्धि सम्मव नही। चरित्र का सम्बन्ध किसी कार्य-व्यापार तक 
ही सीमित नही, श्रपितु उसका सम्बन्ध जीवन की उन मूल प्रवृत्तियो से है जो मनुष्य को हिसक बनाती है। शोषण, 
प्रम्याय, भ्रसमानता, असहिष्णुता, भ्राकृमण, दूसरे के प्रभुत्व का श्रपहरण या उसमे हस्तक्षेप और झ्रसामाजिक प्रवृत्तियाँ 
ये सब चरित्र-दोष हैं। प्राय सभी लोग इनसे झाकान्त हैं। भेद प्रकार का है। कोई एक प्रकार के दोष से भाक्रान्त है, तो 
दूसरा दूसरे प्रकार के दोष से । कोई कम मात्रा में है, तो कोई प्रधिक मात्रा में । इस विभेद-विषमता के विष की व्याप्ति 
का प्रधान कारण शिक्षा और प्रथं-व्यवस्था का दोपपूर्ण होना माना जा सकता है। झ्राज की जो शिक्षा-व्यवस्था है, उसमे 
न्ारित्रिक विकास की कोई निश्चित योजना नही है । भारत की प्रथम और द्वितीय पचवर्षीय योजना मे भारत के भौतिक 
विकास के प्रयत्न ही सन्निहित थ। कदाचित्‌ भूखे भजन न होई गोपाला और प्रारत काह न करे कुकम्‌ की उक्ति के 
प्रनुसार भूखों की भूख मिटाने के प्राथमिक मानवीय कतंव्य के नाते यह उचित भी था, किन्तु चरित्र-बल के बिना भर- 
पेट भोजन पाने वाला कोई व्यक्ति या राष्ट आज के प्रगतिशील विच्व में प्रतिष्ठित होना तो दूर, कितनी देर खडा रह 
सकेगा, यह एक बडा प्रश्न है। भ्रतः उदरपूर्ति के यत्न मे अपने परम्परागत चरित्र-बल को नहीं गँवा बंठना चाहिए । यह 
हृं का विषय है कि तृतीय पंचवर्षीय योजना में इस दिशा मे कुछ प्रयत्न श्रन्तनिहित है। हमारी शिक्षा कंसी हो, यह भी 
एक गम्भीर प्रश्न है । बडे-बड़े विशेषज्ञ इस सम्बन्ध मे एकमत नहीं है। ग्रनेक तथ्य और तर्क शिक्षा के उज्ज्वल पक्ष के 
सम्बन्ध में दिये जाते रहे है श्नौर दिये जा सकते हैं । निश्चित ही भारतीय शिक्षा के क्षेत्र मे भ्रागे बढें है, किन्तु श्राज का 
यह बौद्धिक विकास एक अ्रसयत विकास है। कोरा-शान भयावह है, कोरा भौतिक विकास प्रलय है श्नौर नियत्रणहीन 
गति का अन्त खतरनाक। दृष्टि ही विशुद्ध जीवन की धुरी है। दृष्टि शुद्ध है तो ज्ञान शुद्ध होगा, दृष्टि विकृत होगी तो 
ज्ञान विकृत हो जायेगा, चरित्र दूषित हो जायेगा। इस दृष्टि-दोष से हम सभी बहुत बुरी तरह ग्रसित हैं। भाषा, प्रान्त, 
राष्ट्रीयता और साम्प्रदायिकता के दृष्टि-दोष के जो दृश्य देश मे श्राज जहाँ-तहाँ देखने को मिल रहे है, ये यहां के 
चारित्रिक हास के ही परिचायक है | घृणा, सकीर्ण मनोवृत्ति और पारस्परिक ग्रविश्वास के भयावह भ्रन्तराल मे भारतीय 
प्राज ऐसे ड्ब रहे है कि ऊपर उठ कर बाहर की हवा लेने की बात सोच ही नहीं पाते। इस भयावह स्थिति को समय 
रहते समभना है अपने-प्रापको सम्भालना है। यह कार्य चरित्र-बल से ही सम्भव है और चरित्र को सेंजोने के लिए 
शिक्षा मे सुधार भ्रपरिहार्य है । प्रश्न है--यह शिक्षा कैसी हो ? 

सक्षेप मे जीवन के निर्दिष्ट लक्ष्य तक यदि हमें पहुँचना है, तो ऐसे जीवन के लिए निष्चिषत वही शिक्षा उपयोगी 
होगी, जिसे हूम सयम की शिक्षा की सज्ञा दे सकते है। सयमी जीवन में सादगी और सरलता का अनायास ही सम्सिश्रण 
होता है भौर जहाँ जीवन सादगी से पूर्ण होगा, उसमे सरलता होगी, वहाँ करतेब्यनिष्ठा बढेगी ही । कर्तव्य निष्ठा के जागृत 
होते ही व्यक्ति-निर्माण का वह कार्य, जो झाज के युग की, हमारी शिक्षा की, उसके स्तर के सुधार की माँग है, सहज ही 


पूरा हो जायेगा । 
उन्नति की धुरी 


अर्थ-ड्यवस्था भी दोषपूर्ण हैं। अर्थ-व्यवस्था सुधरे बिना चरित्रवान्‌ बनमे मे कठिनाई होती है और चरित्रवान्‌ 
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बने बिना समाजवादी समाज बने, यह भी सम्भव नही है। इसीलिए यह ग्रावश्यक है कि देंश के क्णंधार योजनाओं के 
क्रियान्वयन में चरित्र विकास के सर्वोपरि महत्त्व को दृष्टि से श्रोकल न कर । ईमानदारी चरित्र का एक प्रधान चरण है । 
यदि चरित्र नही तो ईमानदारी कहाँ से भ्रायेगी, श्रौर जब ईमानदारी नही, तो इन दीर्घसूत्रीय योजनाओं से, जो ग्राज 
क्रियान्वित हो रही है, श्रागे चलकर अर्थ-लाभ भले ही हो, पर अभिज्ञाप मे अविचार, असयम और अ्समानता का ऐसा 
घेरा समाज में पडेगा, जिससे निकलना फिर आसान बात न होगी । 

इस प्रकार देशोनन्‍नति की धुरी चरित्र ही है। बिना चरित्र विकास के देश का विकास असम्भव है। चरित्र- 
निर्माण का सम्बन्ध हमारी शिक्षा गौर भ्रर्थ-ब्यवस्था से जुडा हुआ है । इनके दोषपूर्ण होने पर निष्कलक चरित्र की कल्पना 


नही की जा सकती । 


आ्राचार्य तुलसी का ग्रणुत्रत-प्रान्दोलन चरित्र-निर्माण की दिशा में एक अभूतपूर्व भ्रायोजन है। भ्रणुब्रत का अ्र्थ 
है---छोटे व्रत । 

स्वभाव से ही मानव अन्धकार की परिधि से वाहर निकल प्रकाश की ओर बढने का इच्छुक होता है। ब्रत- 
ग्रहण में भो यही तथ्य निहित है । मानव-समाज मे व्याप्त विधमता, बेईमानी और झ्नेतिकता जब व्यवित को दुष्टिगोचर 
होती है तो उसके अन्दर इस वैषम्य, वैमनस्य, शोपण श्रौर भ्रनाचार को दूर करने की प्रवृत्ति जागृत होती है और सद्‌- 
भावमूलक इस प्रवृत्ति के उदय होते ही त्याग की भावना से अभिभूत उसका श्रन्त करण ब्रतो की ओर भ्राक्षित होता है। 
जीवन-सुधार की दिशा मे ब्रतों का महत्त्व सर्वोपरि है। ब्रतों में प्रधानरूप से श्रात्मानुशासन की झ्रावश्यकता होती है। 
जिस प्रकार सिद्धान्त कायम करना जितना आसान है, उस पर भ्रमल करना उतना ही कठिन, उसी प्रकार क्षत लेना तो 
श्रासान है, पर उसका निभाना बडा कठिन होता है। ब्रत-पालन में स्व-नियमन व हुदय-परिवततंन से बडी सहायता मिलती है । 

अपब्रत के पांच प्रकार है--अहिसा, सत्य, श्रचौय॑, ब्रह्मचर्य या स्वदार-सतोष झ्रौर श्रपरिग्रह या इच्छा- 
परिमाण । 

ग्रहिता---रागटपात्मक प्रवृत्तियों का निरोध या आत्मा की राग-द्वेष-रहित प्रवृत्ति । 

सत्य--पग्र हिसा का रचनात्मक या भाव-प्रकाशनात्मक पहलू है । 

ध्रतौय---भ्रहिसात्मक श्रधिकारो की व्याख्या है । 

ब्रह्म जये---प् हिसा का स्वात्मरमणात्मक पक्ष है । 

झपरिग्रह---अहिसा का परम-पदार्थ-निरपेक्ष रूप है। 

व्रत हृदय-परिवर्तन का परिणाम होता है । बहुधा जन-साधारण का हृदय उपदेशात्मक पद्धति से परिवर्तित 
नहीं होता, भरत समाज की दुव्यवस्था को बदलने के लिए भी प्रयत्न किया जाता है । उदाहरण के लिए आर्थिक दुर्व्यवस्था 
क्षतो से सौधा सम्बन्ध नहीं रखती, किन्तु ग्रात्मिक दुव्यंवस्था मिटाने के लिए श्रौर सयत, सदाचारपूर्ण जीवन-यापन 
की दिशा मे ब्रत बहुत उपयोगी होते है | हृदय-परिवर्तन श्रौर ब्रताचरण से जब भात्मिक दुंव्यंवस्था मिट जाती है तो 
उससे ग्राथिक दुव्यंवस्था भी स्वत सुधरती है और उसके फलस्वरूप सामाजिक दु्यंबस्था भी मिट जाती है। 

व्यक्ति के चरित्र भर नैतिकता का उसकी भ्रथ॑-व्यवस्था से गहरा सम्बन्ध है--बुभसुक्षितः कि न करोति पापम्‌ ? 
की उक्ति के ग्रनुसार भूखा आदमी कया पाप नहीं कर सकता ' इसके विपरीत किसी विचारक के इस कथन को भी कि 
ससार में हरएक मन॒ष्य की झ्रावश्यकता भरने को पर्याप्त से भ्रधिक पदार्थ है, पर एकभी व्यक्ति की भ्राशा भरते 
को वह भ्रपर्याप्त है,' हम दृष्टि से भ्रोकल नहीं कर सकते। एक निर्धन निराशा से पीडित है तो दूसरा धनिक 
प्राष्ा से । यही हमारी प्र्थ-ब्यवस्था की सबसे बडी विडम्बना है। भगवान्‌ महावीर ने प्राशा की अनन्‍्तता बताते हुए 
कहा है--यदि सोने भ्रौर चाँदी के कलाश-तुल्य प्रसख्य पर्वत भी मनुष्य को उपलब्ध हो जाये तो भी उसकी तृष्णा नहीं 
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२ सुबण्ण कुबस्स उ पश्थया भजे सियाहु कंलास ससा ध्णंतमा । 


रद ] झाजापंत्रौ तुलती प्रतितम्दन प्रन्य [ जबम 
रती, क्योकि धन प्रसख्य है भौर तृष्णा झाकाश् की तरह प्ननन्‍ल । 
गरीब कोन ? 


विचारणीय यह है कि वास्तव मे गरीब कौन है ” क्‍या गरीब वे है, जिनके पास थोड़ा-सा धन है ? नहीं। 
गरीब तो यथार्थ मे वे है जो भौतिक दृष्टि से समृद्ध होते हुए भी तृष्णा से पीडित है। एक व्यक्ति के पास दस हजार स्पये 
है । वह चाहता है बीस हजार हो जाय, तो झ्राराम मे जिन्दगी कट जाये। दूसरे के पास एक लाख रुपया है, वह भी 
चाहता है कि एक करोड हो जाये तो बान्ति से जीवन बीते। तीसरे के पास एक करोड रुपया है, बह भी चाहता है, दस 
करोड हो जाये तो देश/का बडा उद्योगपति बन जाऊँ। भ्रब देखना यह है कि गरीब कौन है” पहले व्यक्तित की दस 
हजार की गरीबी है, दूसरे की निन्‍्यानवे लाख की श्रौर तीसरे की नौ करोड की । मनोवैज्ञानिक दृष्टि से यदि देखा जाये 
तो वास्तव में तीसरा व्यक्ति ही भ्रधिक गरीब है, क्योकि पहले की वृत्तियाँ जहाँ दस हुजार के लिए, दूसरे की निन्‍यानवे 
लाख के लिए तडपती हैं, वहाँ तीसरे की नौ करोड के लिए। तात्पयं यह है कि गरीबी का श्रन्त सन्‍्तोष है भौर असन्तोष 
हो भर्थ-सख्या का सबसे बड़ा श्रभाव है। सम्रहु के जिस बिन्दु पर मनष्य सन्तोष को प्राप्त होता है, वही उसकी गरीबी 
का ग्रन्त हो जाता है। यह बिन्दु यदि पाँच भ्रथवा पाँच हजार पर भी लग गया, तो व्यक्ति सुब्री हो जाता है। हमारे देश 
की प्राचीन परम्परा में तो वे ही व्यक्ति सुखी और समृद्ध माने गए हैं, जिन्होंने कुछ भी सग्रह न रखने मे सनन्‍्तोष किया है । 
ऋषि, महथि साधु-सन्‍्यासी गरीब नही कहलाते थे और न कभी उन्हे अ्र्थाभाव का दु ख ही व्यापता था। 

भगवान्‌ महावीर ने मच्छा परिग्गहों- मूर्च्छा को परिग्रह बताया है। परिग्रह सर्वधा त्याज्य है । उन्हाने ग्राग 
कहा है--बिशेण ता न लगें पमते, धन से मनुष्य त्राण नहीं पा सकता । महाभारत के प्रणेता महृषि व्यास ने कहा हैं-- 

उदरं जियते यावत्‌ तावत स्थत्व हि देहिनाम्‌ । 
झ्धिक योभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहेति ।। 

ग्र्थातू--उदर-पालन के लिए जो प्रावश्यक है, वह व्यक्ति का अपना हैं, इससे अधिक संग्रह कर जो व्यक्ति 
रखता है, वह चोर है भौौर दण्ड का पात्र है। 

श्राधुनिक युग मे प्रथ-लिप्सा से बचने के लिए महात्मा गाधी ने इसीलिए धनपतियों को सलाह दी थी कि के 
अपने को उसका ट्स्टी मान । इस प्रकार हम देखते है हमारे सभी मह॒ज्जनो, पूर्व पुरुषो, सन्‍्तो श्रौर भकतो ने भ्रधिक भर्थ- 
सम्रह को भ्रनर्थका री मान उसका निषेध किया है। उनके इस निषेध का यह तात्पर्य कदापि नहीं कि उन्होंने सामाजिक 
जीवन के लिए श्रर्थ की आवश्यकता को दृष्टि से श्लरोकल कर दिया हो। सग्रह की जिस भावना से समाज भ्रनीति और 
अ्नाचार का शिकार होता है, उसे दृष्टि मे रख व्यक्ति को भावनात्मक शुद्धि के लिए उसके दृष्टिकोण की परिशुद्धि ही 
हमारे महज्जनो का अभीष्ट था। वर्तमान युग अथं-प्रधान है। श्राज ऐसे लोगो की सख्या अ्रधिक है जो आधिक समस्या 
को ही देश की प्रधान समस्या मानते हैं। आज के भोतिकवादी युग में झ्राथिक समस्या का यह प्राघान्य स्वाभाविक ही है। 
किन्तु चारित्रिक शुद्धि और आध्यात्मिकता को जीवन मे उतारे बिना व्यक्ति, समाज और देश की उन्‍नति की परिकल्पना 
एक मृगमरीचिका ही है। भ्रणु-आयुधो के इस युग में अ्रणुश्रत एक झल्प-अर्थी प्रयत्त है। एक ओर हिसा के बीभत्स रूप 
को अपने गर्भ मे छिपाये भ्रणुबमो से सुसज्जित झ्राधुनिक जैठ राकेट भ्रन्तरिक्ष की यात्रा को प्रस्तुत है, दूसरी भोर आचार्य श्री 
तुलसी का यह भ्रणव्रत-आन्दोलन व्यक्ति व्यक्ति के माध्यम से हिसा, विषमता, शोषण, सग्रह ग्रौर अनाचार के विरुद्ध 
प्रहिसा, सदाचार, सहिष्णुता, अपरिग्रह भ्लौर सदाचार की प्रतिष्ठा के लिए प्रयत्नरत है। मानव और पशु तथा अन्य 
जीव-जीवाणुप्ो मे जो एक अन्तर है, वह है उसकी ज्ञान-शक्ति का। निसगे ने भ्रन्यो की भ्रपेक्षा मानव को ज्ञान-शक्ति का 
जो विपुल-भण्डार सौपा है, अपने इसी सामर्थ्य के कारण मानव सनातन काल से ही सृष्टि का सर्वश्रेष्ठ प्राणी बना हुआ है। 
झाज के विदव मे जबकि एक ओर हिसा और बरबरता का दावानल दहक रहा, यो दूसरी ओर भ्रहिसा और शान्ति की एक 
घीतल-सरिता जन-मानस को उद्ेलित कर रही है। अरब आज के मानव को यह तय करता है कि उसे हिसा और बर्बरता 
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के दावानल में झुलसना है प्रथवा भ्रहिसा झौर शान्ति की शीवल सरिता में स्नान करना है। तराजु के इन दो पलड़ो 
पर झ्रसन्‍्तुलित स्थिति मे भ्राज विश्व रखा हुआ है श्रीर उसकी बागडोर, इस तराजु की चोटी, उसी जान-शक्ति सम्पन्त 
मानव के हाथ में है जो अपनी ज्ञात सत्ता के कारण सृष्टि का सिरमौर है । 


सर्वधान्य झ्राखार-संहिता 


ग्राचायंशत्री तुलमी से मेरा थोडा ही सम्पर्क हुआ है, परन्तु वे जो कुछ करते रहे है और भ्रणुत्रत का जो साहित्य 
प्रकाशित होता रहा है, उसे मे ध्यान से देखता रहा हूँ । जैन साधुझो की त्याग-वृत्ति पर मेरी सदा से ही बडी श्रद्धा रही 
है। इस प्राचीन सस्कृति वाले देश मे त्याग ही सर्वाधिक पूज्य रहा है और जैन साधुशो का त्याग के क्षेत्र में बडा ऊँचा 
स्थान है। फिर ग्राचायंश्री तुलसी श्रौर उनके साथी किसी धर्म के सकुचित दायरे मे कंद भी नही हैं। मैं भ्राचार्यश्री तुलसी के 
विचार, प्रतिभा और कार्य-प्रवीणता की सराहना बिये बिना नहीं रह सकता । उनका॥गह ग्रणुत्रत-आन्दोलन किसी पक्ष- 
विदेष का भ्रानदो लन न होकर समूची मानव-जाति के क्रमिक विकास श्रौ र, उसके सदाचारी जीवन का; इन ब्रतो के रूप मे 
एक ऐसा भनुष्ठान है जिसे स्वीकार करने मात्र से भय, विधाद, हिसा, ईष्या,विषमता जाती रहती है भौर सुख-शान्ति की 
श्भापना हो जाती है। मेरा विश्वास है हिसा भले ही बर्बरता की खरम सीमा पर पहुँच जाये, पर उसका भी अन्त अहिसा 
ही है और इस दृष्टि से हर काल, हर रिथति में भ्रणब्रत की उपयोगिता, उसकी भ्रनिवायंता निविवाद है | 

प्राचायंत्री तुलसी एक समृद्ध साधु-सघ के तायक हैं, बृहत्‌ तेरापभ के भ्राचार्य हैं और लाखो लोगों के पृज्य है । 
उनके दस बडप्पन से जो सबसे बडी बात है, वह है उनका स्वय का तथा अपने प्रभावशाली साधु-सघ का एक विशेष कार्य- 
क्रम के साथ जन-कल्याण के निमित्त समर्पण। उनके इस जन-कल्याण का जो स्वरूप है, उसकी जो योजना है, वह इस ग्रणु- 
ब्त-ग्रान्दोलन मे समाहित है। दूसरे शब्दों मे, उनके इस झ्रान्दोलन को देश-निर्माण का आन्दोलन कहा जा सकता है। 
भारतीय सस्कृति और दर्शन के भ्रहिसा, सत्य आदि सार्वभौम श्राधघारों पर नैतिक ब्रतों की एक सर्वमान्य आचार-सहिता 
की सज्ञा भी इसे दे सकते हैं । 


व्यक्ति न होकर स्वयं एक संस्था 


ग्रावायंश्री तुलसी प्रथम 'धर्माचार्य है जो अपने बृढ़त साधु-सघ के साथ सार्वजनिक हिल की भावना लेकर 
व्यापव क्षेत्र मे उनरे हैं । ग्राचायंश्री साहित्य, दर्शन और शिक्षा के अधिकारी ग्राचार्य है । वे स्वय एक श्रेष्ठ साहित्यकार 
झौर दार्भनिक है। झपने साथधु-सघ में उन्होंने निरपेक्ष शिक्षा-प्रणाली को जन्म दिया है तथा सस्कृत, राजस्थानी भाषा की 
भी वृद्धि मे उनका अभिनन्दतीय योग है ! उसके सघ मे हिन्दी की प्रधानता श्राचायंश्री की सूक-बूक की परिचायक है। 
प्रापकी प्रेरणा से ही साधु-समुदाय सामयिक गति-विधि से दर्शन और साहित्य के क्षेत्र मे उतरा है। इसी के अनच्तर आप 
देश की गिरती हुई नैतिक र्थिति को उध्व सचरण देने मे प्रेरित हुए और उसो का शुभ परिणाम यह सर्वविदित ग्रण- 
ब्रत-प्राग्दोलन बता । 

प्राचायंश्री तुलसी एक व्यक्ति न होकर स्त्रय एक सस्था-रूप है। प्रापके इस उपयोगी ग्राचार्य-काल को पच्चीस 
क्ष पूरे हो रहे हैं। छब्बीसवे वर्ष में तुलसी-धवल समारोह मनाने का जो निश्चय किया गया है, वह ग्राचाय॑ तुलसी के 
घवल ०«यक्तित्व के सम्मान की दृष्टि से भी तथा उनके द्वारा हो रहे कार्य की उपयोगिता और उसके मूल्याकन की दृष्टि 
मे सर्वथा प्रभिनन्दनीय है। 

मैं इस धुम भ्रवसर पर प्राचायंश्री तुलसी को, उतके इस वास्तविक साधु-रूप को तथा उनके द्वारा हो रहे जन- 
कल्याण के काये को, भ्रपती हादिक श्रद्धा प्रपित करता हूँ । 


छ छ छ 


एक अमिट स्मृति 


श्री शिवाजी नरहरि भावे 


महामहिम झाचार्य श्री तुलसी बहुत वर्ष पहले पहली बार ही घुलिया पधारे थे । इसके पहले यहाँ उनका परिचय 
नहीं था। लेकिन धूलिया पध्धारने पर उनका सहज ही परिचय प्राप्त हुआ । वे सायकाल से थोडे ही पहले प्रपने कुछ साथी 
साधुओं के साथ यहाँ के माधी तत्वज्ञान मन्दिर में पधारे। हमारे आमत्रण पर उन्होने नि सकोच स्वीकृति दी थी । यहाँ 
का शान्‍्त और पवित्र निवास-स्थान देख कर उनको काफी सतोब हुआ । सायकालीन प्रार्थना के बाद कुछ बार्तालाप करेगे 
ऐसा उन्होने श्राश्वासन दिय्रा था उस मुताबिक प्रार्थना हो चुकी थी। सारी सृष्टि चन्द्रमा की राह देख रही थी। सब 
ओर शान्ति और समुत्सुकता छाई हुई थी । तत्ततज्ञान मन्दिर के बरामदे मे वार्तालाप आरम्भ हुग्रा। सतां सदिभ: सग. 
कथमपि हि पृण्येत भवति भवभूति की इस उक्ति का अनुभव हो रहा था। 

वार्तालाप का प्रमुख विषय तत्त्वज्ञान और प्रहिसा ही था| बीच मे एक व्यक्ति ने कहा--अ्रहिंसा मे निष्ठा 
रखने वलि भी कभी-कभी झनजाने विरोध के भमेले में पड़ जाते हैं। ग्राचायंश्री तुलसी ने कहा--“विरोध को तो ह 
विनोद समझ कर उसमे आनन्द मानते है । इस सिलसिले में उन्होंने एक पद्म भी गाकर बताया। श्रोताञों पर इसका बहुत 
असर हुआ । 

मृगमीनसज्जनानां तृणजलसंतोषविहितबत्तीनां । 
लुब्धकघीवरपिशुना निष्कारणवेरिणो जगति। 

सचमुच भरत हरि के इस कटु अनुभव को ग्राचायंश्री तुलसी ने कितना मधुर रूप दिया | सब लोग अ्रवाक्‌ होकर 
वार्तालाप सुनते रहे । 

आचायंश्री विशिष्ट पथ के सवालक है, एक बड़े आन्दोलन के प्रवर्तक है, जैन शास्त्र के प्रकाण्ड पडित है, किन्सू 
इन सब बड़ी-बडी उपाधियों का उनके भाषण में प्राभास भी किसी को प्रतीत नहीं होता था । इतनी सरलता ' इतना 
स्नेह | इतनी शान्ति | ज्ञान व तपस्या के बिना कैसे प्राप्त हो सकती है ? 

ग्राचायंश्री तुलसी की हमारे लिये यही अमिट स्मृति है। इस धवल समारोह के शुभ प्रवसर पर आज्ञा रखते 
है कि हम सब इन गुणों का अ्रनुसरण करेगे। 


भौतिक और नेतिक संयोजन 


श्रीमन्‍्नारायण 
सदस्प--योजना भ्रायोग 


नि सन्देह करोडो मानव श्राज प्राथमिक श्रौर माघूली जरूरते भी पूरी नही कर पाते है। भ्रत उनका जीवस- 
स्तर ऊपर उठाना परम आवश्यक लगता है। प्रत्येक स्वतन्त्र श्र लोकनन्‍्त्री देश के नागरिक को कम-से-क्म जीवनो- 
वस्तु तो अवश्य ही मिल जानी चाहिए, परन्तु हमे अ्रच्छी तरह समझ लेना होगा कि केवल इन भौतिक श्रावश्क- 
ताओो की पूर्ति कर देने से ही शान्तिपूर्ण और प्रगतिशील समाज की स्थापना नहीं हो सकेगी । जब तक लोगो के दिलों 
दिप्ताों मे सच्चा परिवर्तेन नहीं होगा, तब तक मन्य-जाति को भौतिक समृद्धि भी नसीब नहीं होगी । 


सादगी श्रौर दरिद्रता 


प्राखिर मनुष्य केवल रोटी खाकर ही नही जीता श्रौर न भौतिक सुख-सामग्री से सनुष्य को सच्चा मानसिक 
प्रौर आत्मिक सुब ही मिल सकता है। हमारे देश की संस्कृति में तो भ्रनादि काल से नैतिक और झ्ाध्यात्मिक मत्यों को 
सबसे अधिक महत्त्व दिया गया है । इस देश मे तो मन॒ष्य के धन-वेभव को देख कर नही, उसके मेवा-भाव और त्याग को्‌ 
देख कर उसका आदर होता है। यह सच कि है दरिद्रता अच्छी चीज नही है और झ्राधुनिक समाज को, एक निश्चिन मात्रा मे 
कम से-कम भौतिक सुख-सुविधा तो सत्रको मिले, ऐसा प्रबन्ध करना होता है । परन्तु सादगी का अर्थ दरिद्रता नही है और 
न जरूरते बढ़ा देता प्रगति की निशानी | हमे भोतिक और नैतिक कल्याण श्रौर विकास के बीच एक सतलन उपस्थित 
करना होगा । यह ध्यान प्रतिदिन रखना होगा कि झ्राथिक सयोजन मे लक्ष्यों को पूरा करने के साथ-साथ नैतिक पुनरू- 
त्थान के लिए भी अनुकूल परिस्थितियाँ मिमित करने का काम भी करते रहना है, नही तो हम ऐसे मार्ग पर चल पढंगे, 
जो हमारी सस्कृति श्रोर राष्ट की ग्ात्मा के प्रतिकूल होगा | जब तक देश के तिवासी--स्त्रियाँ और पुरुष--नेक झौर 
ईमानदार नही होगे, हम राष्ट्‌ की नीव को मजबूत नहीं कर सकेगे । राष्ट की असली सम्पत्ति बडी-बडी योजनाएं, कार- 
खाने या विशाल इमारते नही है। राष्ट्‌ की सच्ची सम्पत्ति श्रौर सुख का कारण तो वास्तव से समझदार और नैति 
तागरिक है, जिन्हे भ्रपने कर्तव्यों और भ्रधिकारो का पुरा-पूरा भान होता है। भारतीय लोक-राज्य का चिह्न भी धर्मचक्र 
है, जिसका अर्थ है---सज्ची प्रगति धर्म के प्र्थात्‌ कतैब्य भौर सस्मार्ग के श्रनुसरण में ही है। यदि इस चिह्न को हमक 
भूला देंगे तो हमारा कभी कल्याण नहीं हो सकता ! 

प्रणब्रत-प्रान्दोलन को मैं नेतिक सयोजन का ही एक विशिष्ट उपक्रम मानता हूँ । यह आन्दोलन व्यक्ति की य॒प्त 
नैतिक भावना को उद्बुद्ध करता है तथा विवेकपूर्वक जीवन का समत्व प्रत्येक व्यक्त को समभाता है। है 

मुझे यह प्रसन्‍नता है कि भ्राचार्यश्री तुलसी का धवल समारोह मनाने का भ्रायाजन किया गया है। २४ वर्ष 
पहुले आचारयंश्री भ्राचार्य पद पर भ्रारूढ़ हुए थे। यह स्वाभाधिक ही है कि इस अवसर पर उनका गौरव और प्रभिनन्‍्दन 
किया जाये । 


प्रभावशाली व्यक्तित्व 


भारत के मुझ जैसे बहुत से व्यक्त झाज प्राचायंत्री तुलसी को केवज एक पंथ के प्राचार्य नही मानते है । हम 


३२ ] झायायंश्रो तुततो ध्भिनस्दन पथ्य [ प्रधम 
तो उन्हे देश के महान्‌ व्यक्तियों मे से एक प्रभावशाली व्यक्षितत्व मानते हैं, जिन्होते भारत मे नीति भौर सद्ब्यवहार का 
भड़ा ऊँचा उठाया है। प्रणुत्रत-झ्ान्दोलन द्वारा देश के हजारो भौर लाखो व्यक्तियों को भ्रपना नैतिक स्तर ऊँचा करने का 
ग्रवसर मिला है झौर भविष्य मे भी मिलता रहेगा । यह प्रान्दोलन बच्चे, बूढ़े, नौजवान, स्त्री, पुरुष, सरकारी कर्मचारी 
व्यापारी वर्ग श्रादि सबके लिए खला है । इसके पीछे एक ही शक्ति है और वह है नैतिक शक्ति । यह स्पष्ट ही है कि इस 
प्रकार का आन्‍्दोतन सरकारी शक्ति से सचालित नहीं किया जा सकता । भारतवर्ष मे यह परम्परा ही रही है कि जनता 
की नैतिकता ऋषि, मुनि व आाचार्णों द्वारा ही सचालित हुई है । 

मैं श्राशा करता हूँ कि आ्राचायंश्री तुलसी बहुत वर्षों तक इस देश की जनता को नैतिकता की श्रोर ले जाने में 
सफल रहेंगे श्रौर उनके जीवन से हजारो व लाखो व्यक्तितयों को स्थायी लाभ मिलेगा । 





मारतीय संस्कृति के स॑रक्षक 


डा० सोतीलाल दास, एम० ए०, बी० एल०, पी-एच० डी० 
संस्थापकमंत्री, भारत संस्कृति परिषद्‌, कलकत्ता 


भारतीय मस्क़ृति एक शाववत जीवन शविन है। प्रत्यन्त प्राचीन काल से प्राधुनिक युग तक महान श्रान्माओं के 
जीवन और उनकी शिक्षाओं से प्रेरणा वते लहर प्रवाहिल हुई हैं। इन सतो ने अपनी गतियील आध्यात्मिकता, गम्भीर 
शनुमवों और झपने सेवा और स्यागमय जीवन के हरा हमारी सम्यता भौर सस्कृति के सारभूत तत्त्व को जीवित रखा है। 
आचार्यश्री तुलती एक ऐस ही सत है। यह मेरा बड़ा सौभागय है कि मैं ऐसे विशिष्ट महापुरुष के निकट सम्पर्क में आ सवा । 
मै अणृत्रत संिति कलझला के पदाधिकारियों का आाभारी हूँ कि उन्होंने मुझे इस महान नेता से मिलने का अवसर दिया। 

ग्राचार्यशी तुलसी अवस्था में मुझसे छोट है| उनवा जन्म भ्रक्तुबर, १६१४ में हुआ और मैने उन्‍्तीसवी शनाब्दी 
को गस्तगत किरणी नो देखा है । उन्होंने ग्यारह पर्ण वी युक्रमार बय में जेनधर्म के तेराप थ सम्प्रदाय के कठिन साधुत्व वी' 
दीक्षा ती । अपे दर्तभ गणो और ब्साधारण प्रतिभा के वत पर बाईस वर्ष को गतरस्था से ही वे तेरापथ सम्प्रदाय के नव 
आचार्य बन भए | तब से आचार्य पद पर उनको पच्चीस वर्ष हो गए है और वे अपने सम्प्रदाय को नैतिक श्रेष्ठता शौर 
आध्यात्मिक उत्थान के नगे-नये मार्गा पर झग्रसर कर रहे है । 


मंगलपयी भ्राकृति 


दुनिषा आज घृणोन्माद की शिकार हो रही है । लोभ श्र लिप्सा, हम और क्रोध का हनिवार बोल-बाला 
है। भ्रप्टाचार और पतन के यूग में महान श्राचार्य का झान्त घेहरा देख कर कितनी प्रसन्नता होती है। उनके भान्त 
चेहरे की ओर एक दृष्टि निशक्षेप से ही दर्शक को गान्ति और झाह्वाद प्राप्त होता है। सयम-पालन के कारण बह बठोर 
अग्रधवा शुष्क नही हुए है । उनकी झ्राकृति मगलमयी है जो प्रथम दर्शन पर ही झपना प्रभाव डालती है। उनका चौड़ा 
ललाट और ज्योति्मय नेत्र आप को ग्रागा और शान्ति का ग्राव्वासन देते है और उनका सन्लुलित व्यत्वहार प्रापको अपने 
अ्रालोक से मुग्ध कर देता है । 

उनमे झौर भगवान्‌ बुद्ध मे समानता प्रतीत होती है । गौतम बुद्ध महाननम हिन्दू थे, किहोने प्रसमीम मानवता- 
प्रेम से प्रेरित होकर प्पने अनुयायियों को बहुजन हिताय और बहुगन सुखाय धर्म का उपदेय देने के लिए भेजा। उन 
महान्‌ धर्म-सस्थापक की तरह ही आचायंश्री तुलसी ने पद-यात्राओं वा आयोजन किया है । इस नवीन प्रयोग में कुछ 
असाधारण सुन्दरता है। तेरापथ के साधु अपनी पद-यात्राओं में जहाँ वही भी जाते है, नई भावना शौर नया वातावरण 
उत्पन्न कर देते है। 


धर्म का ठोस आधार 


प्रपनी पद-यात्रा के मध्य आचायंश्री तुलसी बगाल आए और कुछ दिन कलकत्ता में ठहरे। उस समय मेने 
उनसे साक्षात्कार किया भौर बातचीत की। उन्होने मुभसे श्रणुत्रतो की प्रतिज्ञा लेने को कहा। ग्ुछे लण्जापूर्वक कहना 
पड़ता है कि मैंने अपने भीतर प्रतिशाए लेने जितनी शब्त भ्रनुभव नहीं की और भिभक पूर्वक वैसा करने से इस्कार कर 
दिया। किन्तु वे इससे तनिक भी नाराज नहीं हुए। तटस्थ भाव से, जो उनकी विशेषता है श्रौर क्षमाथीन स्वभाव से, 
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जो प्रपूर्व है, उन्होंने मुझसे तौलने, विचार करने और फिर निर्णय करने को कहा | झाचायेश्री तुलसी की शिक्षाए बुद्ध की 
शिक्षा की भाँति नैतिवा आदश्शवाद पर श्राधारित है। उनके प्ननुसार नैतिक श्रेष्ठता ही धर्म का निश्चित भ्रौर ठोस 
आधार है। जब कि भौतिकवाद का चारो ओर बोल-बालः है, उन्होंने मानवता के, नैतिक उत्थान के लिए श्रणत्रत- 
झ्ानदोलन चलाया है। 

दुसरे अनेक व्यक्तियों के साथ जो ज्ञान भौर अनुभव मे विद्वत्ता और झाध्यात्मिक भावना मे मुभसे ग्ागे है, मै 
फ्तनोन्मुख भारत के नैतिक उत्पान के लिए आचार श्री तुलसी ने जो काम हाथ मे लिया है और जो आशातीत सफलताए 
प्राप्त की है, उनके प्रति इस धवल समारोह के प्रवसर पर प्रपनी हादिक श्रद्धाजलि भेट करता हूँ । 

प्रणुक्रत-प्रात्दोलन एक महान्‌ प्रयास है और उसकी कल्पना भी उतनी ही महान्‌ है । एक श्रेष्ठ सत्य-धर्मी सम्यासी 
के द्वारा उसका सचालन हो रहा है। अपने सम्प्रदाय को सगठित करने के बाद उन्होंने १ मार्च, १६४६ को देश व्यापी 
नैतिक पतन के विरुद्ध श्रपना भ्रात्दोलन ग्रारम्भ किया । 


युग पुरुष व बोर नेता 


हम सदियों की दासता के बाद सन्‌ १६४७ मे स्वतन्त्र हुए, किन्तु हमने श्रपनी स्वत्तस्त्रता श्रनुशासन के कठिन 
मार्ग से प्राप्ति नही वी | इसलिए अधिकार और धन-लिप्सा ने समाज-संगठन को विकुत कर दिया । जीवन के हर थे 
में ग्रकुशअलता का बोल-बाला है। नीतिहीनता ने हमारी शक्ति को क्षीण कर दिया है और इसलिए जब तक हम नैतिक 
स्वास्थ्य पुन ॒प्राप्त नही कर लेते, हम राष्ट्रों के समाज में ग्रपना उचित स्थान प्राप्त करने की आशा नहीं कर सफले । 
मानव पतन के सर्वव्यापी अन्धकार के मध्य नैतिक उत्थान की उनकी मुखर पुकार आइचयंकारक ताजगी लिए हुए ग्राई है 
और नगे पाँव व वेत वस्त्रधारी यह साधु ग्रचानक ही यगपुरुष व वीर नेता बन गया है। ऐसे ही पृरुष की झाज राष्ट्र कत 
तात्कालिक आवश्यकता है । 

शुक्ल यजुर्वेद में एक रफतिदायक मन्त्र है, जिसमें ऋषि अपनी सच्ची प्रास्था प्रवट करते है। '/ उज्प्वन जान 
के आलोक, शक्ति की भ्रग्नि-शिखा, मुझे श्रतीनि की राह पर जाने से रोक । मुझे, सत्पथ् पर अग्रसर कर । मै नये पवित्र 
जीवन को ग्रगीका र करूँगा, अमर झात्माझो के पर्द-चि क्ली पर चलता हुआ सत्य और साहस का जीवन व्यतीत करूगा। ' 

मनष्य की ग्रात्माभिव्यक्िित कर्म के माध्यम से होती है, ऐसा कम जो कष्टसाध्य और स्थायी हो झौर जो आत्मा 
की मुक्ति और विजय वी घोषणा करने वाला हो। मनष्य को नि स्वार्थ भाव से फल की आराकाक्षा का त्याग फरके कर्म 
करना चाहिए। यहो सच्ची तपस्या है, यही सच्ची चारित्रिक पृणता है। चरित्र और नेतिक श्रेष्ठता के बिना मनष्य पश्म बन 
जाता है श्रौर सत्य, शि३ और सुन्दर का झ्नसरण करके वह प्रेम के मार्ग पर 3.चा और अभ्रविक ऊँचा उठता जाता है और 
अन्त में अमर झआत्माशों के राज-सिहासन के पद पर भ्रासीन होता है । 


नैतिक मूल्यों को स्थापना 


श्रत आनार्यश्री तुलसी ने मारत माता की सच्ची मुत्तित के लिए अणब्रत-प्रान्दोलन का सूत्रपाल करके बडा 
महत्वपूर्ण काम किया है। केवल राजनीतिक रवतस्त्रता से काम चलने वाला नहीं है | यहाँ तक कि शिक्षा-सुधारों, आथिक 
सफलताझो श्र सामाजिक उत्थान से भी अधिक सहयोग नही मिलेगा । सर्वोपरि आवश्यकता इस बात की है कि व्यक्तियों 
और मारे समाज के जीवन में नैतिक और शझ्राध्यात्मिक मूल्या की स्थापना हो। नैतिक पुनरुत्थान का सर्वोत्तम मार्ग 
यह नही है कि तोगो के सामाजिक जीवन में झ्रामूल परिवर्तन होने की प्रतीक्षा की जाये, बल्कि व्यक्तित के सुधार पर 
ध्यान केन्द्रित किया जाये । व्यक्षियो से ही समाज बनता है। यदि प्रत्टोक व्यक्ति सज्जन बन जाये तो सामाजिक उत्थान 
के पृथक प्रयास के बिना ही समाज धर्म-परायण वन जायेगा । 

जब कोई व्यक्ति प्रतिज्ञा लेता है तो वह प्रपने को नैतिक रूप में ऊंचा उठाने का प्रयास करता है। वह अपने 
द्वारा प्ंगीकृत कर्तव्य के प्रति धामिक भावना से प्रेरित होता है प्रौर इसलिए वह उस साधारण व्यकित की प्रपेक्षा जिसे 
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कानून प्रथवा सामाजिक अप्रतिष्ठा के भय के प्रलावा और किसी बात से प्रेरणा नही मिलती, ग्राज की दुनिया में श्रधिक 
सफल होता है। 

प्रत्येक व्यक्ति में श्रेष्ता और महानता का स्वाभाविक गण होता है चाहे वह समाज के फिसी भी वर्ग से 
सम्बन्धित क्यो न हो । यदि हम प्रत्येक व्यवित में आत्म-सम्मान की भावना उत्पन्त कर सके और उसे अपने इन स्वाभाविक 
गुणों का ज्ञान करा सके, तो चमत्कारी परिणाम श्रा सकते है। यदि आत्म-ज्ञान व ग्रात्म-निष्ठा हो तो व्यक्ति के 
लिए सत्पथ पर चलना भ्रधिक सरन होता है। ऐसी स्थिति मे तब वह सदाचार का मार्ग निषेधक न रह कर विधायक 
बास्तविकता का रूप ले लेता है। 


प्रतिज्ञा-प्रहण का परिणाम 


प्रणब्रत भ्रान्दोलन अरहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्मचर्य और भ्रपरिग्रह के सुविदित सिद्धान्तों पर झ्राधारित है, किन्तु 
बह उनमे नई सुगन्ध भरता है। कुछ लोग प्रतिज्ञाओ श्रौर उपदेशो को केवल दिखावाओऔर बेकार की चीजे समभते है, 
किन्तु असल मे उनमे प्रेरक शक्ति भरी हुई है। उनसे नि स्वार्थ सेवा की ज्योति प्रकट होती है जो मानव-मन में रहे पश- 
बल को जला देती है और उसकी राख से नया मानव जन्म लेता है, प्रमर और दंवी प्राणी । 

कुछ लोग यह तर्क कर सकते है कि ये तो युगो पुराने मौलिक सिद्धान्त है और यदि आचाय॑श्री तुलसी उनके 
कल्याणकारी परिणामों का प्रचार करते है तो इसमे कोई नवीसना नही है । यह तर्क ठीक नही है। यह साहसप्‌वंक कहना 
होगा कि आचार्य श्री तुनसी ने अपने शक्तियाली दृढ़ व्यक्तित्व द्वारा उनमें नया तेज उत्पन्न किया है । 

आजाये भरी तुलसी अश्रणुक्नत-आन्दोलन को अपने करीब ७०० नि स्वार्थ साधु-साध्वियों के दल की सहायता से 
चला रहे है। उन्होंने आचार्य श्री के कड़े अ्रनुशासन मे रह कर और कठोर सयम का जीवन बिता कर आत्म-जय प्राप्त की 
है। उन्होंने आधुनिक जशञान-विज्ञान का भी शग्रच्छा प्रध्यवत किया है। इसके ग्रतिरिक्त ये साधु-साध्वी दृढ़ सकल्पवान्‌ है 
ग्रौर उन्होंने अपने भीतर सहिष्णुता और सहनशी लता की ग्रत्यधिक भावना का विकास किया है, जिसका हमे मगवान्‌ बुद्ध 
के प्रसिद्ध शिप्यो में दर्शन होता है। 


श्राध्यात्मिक श्रभियान 


यह आध्यात्मिक कार्यकर्ताओं का दल जब गाँवों और नगरो में निकलता है तो आश्चर्यजनक उत्साह उत्पन्न 
हो जाता है और नैतिक गृणों की सच्चाई पर श्रद्धा हो श्राती है। जब हम नंगे पाँव साधुग्रो के दल को अपना स्वल्प 
सामान अपने कधो पर लिए देश के भीतर गुजरते हुए देखते है तो यह केवल रोमाचक ग्रनूभव ही नहीं होता, बल्कि 
बस्तुत एक परिणासदायी आध्यात्मिक ब्रभियान प्रतीत होता है । 

साधु-साध्वियाँ श्वेत वरत्र धारण करते है। वे किसी वाहन का उपयोग नहीं करते । उनका वाहन तो उनके 
अपने दो पाँव होते हैं। वे साधारणत किसी को सहायता नहीं लेते, उनका कोई निश्ित निवास-गृह नहीं होता और न 
उनके पास एक पैसा ही होता है। जैसा कि प्राचीन भारत के साधु सन्‍तो की परम्परा है, वे भिक्षा भी मॉग कर लेने है । 
अ्रमर की तरह वे इतना ही ग्रहण करते है, जिससे दाता पर भार न पदे | 

श्राच्ार्यश्री तुलसी का ध्येय केवल लोगो को श्रपने जीवन का सच्चा लक्ष्य प्राप्त करने मे सहयोग देने का एक 
नि स्वार्थ प्रयास है। पूर्णता प्राप्त करने का लक्ष्य इसी धरती पर सिद्ध किया जा सकता है। किन्तु उसके लिए हमको 
छोटी-छोटी बातो से प्रारम्भ करना चाहिए । एक-एक बूंद करके ही तो प्रगाध असीम समुद्र बनता है। पहले एक प्रतिज्ञा, 
फिर दूसरी प्रतिज्ञा, इसी प्रकार नैतिक पुनरुत्थान की क्रिया आरम्भ होती है । 


वैज्ञानिक भ्यौर मनोवेज्ञानिक जीवन-विधि 


आाच!यंश्री की जीवन-विधि वैज्ञानिक और मनोवैज्ञानिक दोनो ही प्रकार की है। नेतिक उत्थान का सन्देश सभी 


३६ ] धाचार्यश्षों हुलती प्रभिनःदत प्रस्य [ प्रषम 


को भाता है। बह जाति थौर धंम, लिंग और राष्ट्रीयता, शिक्षा झौर वातावरण के भेद से परे है। उसका सम्बन्ध शाषवत 
गणों से है जिनकी सभी यगों के धामिक पुरुषों ने महिमा वखानी है। आाचार्यश्री ने चरित्र निर्माण कार्य को नई दृष्टि 
प्रदान की है और नैतिक श्रेष्ठता में अट्ट श्रद्धा ने चरित्र निर्माण को कला को एक रचनात्मक कार्य बना दिया है । 

ग्राध्यात्मिक दुष्काल और श्रात्म-झिथिलता के इस युग में अ्रणत्रत-आान्‍्दोलन ने जीवन की पवित्र कला को 
पुनर्जीबित क्या है। पशु की भाँति जीवन ब्िताना, झाहार, निद्रा और मैथुन में ही सल्तोष मानना कोई जीवन नहीं है । 
वही मनुष्य जीवित है जो धर्म के मार्ग का भ्रनुसरण करता है। यह धर्म ही है जो मनृष्य की पाशविक वृत्तियों को दैवी 
गणों में बदल सकता है। अत हम सबको इस आन्दोलन का हादिक समर्थन करना चाहिए। उससे धाभिक सौमनस्य 
उत्पन्न होगा, फूट दूर होगी झ्ौर सदभावना और प्रेम का प्रसार होगा। 


समन्‍्वयमलक भ्रावशेबाद 


आ्राचायंश्री तुलसी ग्रणब्रत-प्रान्दोलन से भी महान्‌ है। निम्सन्देह यह उनकी महान्‌ देन है, किन्तु यही सव कुछ 
नही है। उनकी प्रवुतियाँ विविध है श्रौर उनकी दृष्टि सर्वव्यापी है। उनका समस्वयमलक श्रादर्णवाद उननी शाभी 
प्रवत्तिगों में नये प्राण फुक देता है, ऐसी प्रफुल्लता ला देता है जो बुद्धिगम्य प्रतीत नहीं होती । अगर दुर्गशी वा सोप हो 
जाता है तो सस्कृति का ग्रागमन अवव्यमस्भाबी है। जब दर्गण, बुराई और पतन ताम शेष हो जाये तो संस्कृति ता गपते 
गग बिकास होता है । 

वे प्राचीस भारत के श्रधिकाश धर्माचार्यो से सहमत है कि इच्छा ही सारे दु खो की जश हैे। वे उनकी इस राय 
से भी सहमत है कि जब दृछ्छा का प्रभाव नष्ट हो जाता है. तभी हम सर्वोच्च शान्ति भौर आनन्द की प्राप्ति कर सब ते है । 

कलकसा के सरकृत कालेज में एक साध्वी ने सस्कृत मे भाषण दिया था और हमे पता चला कि झावाए थी सावु- 
साध्वियों फो विक्षा देने में श्रपता काफी समय खच्च करते है | वे सस्कृत के प्रकाण्ड वि्वानू, श्रोजस्वरी सकता प्रौर गंस्‍भी र 
चित्तक है। वे अपने विचारों मे श्रग्रगामी हैं। वे श्रथक उत्साह प्रौर भ्रसीम श्रद्धा के साथ देश के एक वोने से दसरे बने 
लक झपना नेतिक पुनस्त्थान का सन्देश दे रहे है । 

बहुत काम हुथा है और भ्रभी बहुत ऊुछ होता शेप है । इस वढित कार्य में हम प्रत्येक भारत प्रेमी मे हृदय से 
सहभागी बनने की प्रार्थना करते है। उत्थान के ऐसे निरस्वर प्रयास से ही कव्रियो और दादंविकों वे महान भारत की 
वह कस्पसा साकार हो सकेगी। भारतीय सस्कृति के इस सरक्षण का सभी अ्रभिनन्‍्दन करते है। राजस्थान का यह रापूत 
दीरघजीबी हो झ्रौर प्रपने पावन ध्यैय को सिद्ध करे | 





तेजोमय पारदर्शी व्यक्तित्व 


श्री फेदार्माथ बटर्जो 
सम्पाधक--माड़ने रिव्यू, कलकसा 


प्रथम सम्पर्क का घुयोग 


बीस बे पूर्व सन्‌ १६४१ के पतकड की बात हे । एक मित्र ने मुझ सुझाया कि मै भ्रपनी पूजा की छट़ियाँ बीवानेर 
राज्य मं उनके घर पर बिताऊँ। इसमे कुछ पहले मैं अरवस्थ था झौर मुक्के कहा गया कि बीकानेर की उत्तम जल-वबायू से 
मरा स्वास्थ्य सुधर जायेगा। कुछ मित्रों ने यह भी सुकाया कि ब्रिटिश भारत की सेनाओं के लिए देश के उस भाग 
में संगछूटो की भरती का जो आ्रान्दोलन चल रहा हे, उसके बारे में मैं कुछ तथ्य संग्रह कर सकगा। किन्तु यह तो दूसरी 
कहानी है । मैने अपने मित्र का निमस्त्रण स्वीकार कर लिया झौर कुछ समय पटना में ठहरने और राजगृह, नालन्दा तथा 
पाबापुरी की यात्रा करने के बाद मै बीकानेर राज्य के भादरा नामक कस्बे में पहुच्त गया । 

बीकानेर को याता एक से अधिक अथ में लाभदायक सिद्ध हुई । निस्सन्देह सबसे सुखद अनुभव यह हुआ कि जैन 
इवेतास्थर तेरापथ-सम्प्रदाय के प्रधान प्राचार्यश्री तुलसी से सयोगवच्य भेट करने का अवसर मिल गया। कुछ मित्र भादरा 
आ्राए और उन्होंने कहा कि बीकानेर के मध्यवर्ती कस्बे राजलदेसर में कुछ ही दिनो में दीक्षा-समा रोह होने वाला हे । उसमें 
सम्गिलित होने के ।लए आप झाने का कष्ट करे । कुछ नय दीकआषार्थी तेरापथ साध-समाज में प्रत्रिप्ट होने वाले थे और 
आचार्यश्री तुलसी उनको दीक्षा देने वाले थ । 

मेरे प्रातियेय ने मुभसे यह निमन्त्रण स्वीकार करने का अनुरोध किया, कारण ऐसा अवसर ववचित्‌ ही मिलता 
है और सुभे, जन धर्म के सयम-प्रधान पहलू वा गहराई से अध्ययन करने का सौका मिल जाएगा। उसी सम्भावना का 
ध्यान में रख कर मै अपने आतिशेय के भतीजे शोर एक अन्य मिश्र के साथ राजलदेसर के लिए रवाना हुआ । 

यह किसी दशनीय स्थान का यात्रा-वर्णन नही है और न ही यह साधारण पाठक के मन-बहलाव के लिए लिखा 
जा रहा है, इसलिए दीक्षा-समारोह के अ्रवसर पर मैने जो कुछ देखा-समुता, उसका अलकारिक वर्णन नहीं करूँगा और न 
ही उस ममारोहू का विस्तृत विवरण प्रस्तुत करूँगा। मैने दीक्षा की प्रतिज्ञा तेने के एक दिन पहले दीक्षाथियों वो भद- 
कीली वेश-भूषा मे देखा । उनके चेहरों पर प्रसन्नता खेल रही थी। उनमे से प्रधिकाश यूवा थे और उनमे स्त्री और पुरुष 
दोनों ही थे। मुझे यह विशेष रूप से जानने को मिला कि उन्होंने अपनी वास्तविक रुच्छा से साथु और साध्वी बनने वा 
निश्चय किया है। वे ऐसे साधु-समाज में प्रविष्ट होगे, जिसमे सासारिक पदार्थों का पूर्णतया त्याग और आत्म-सयम 
करना पडता है। मुभे यह भी जात हुत्ला कि न केवल दीक्षार्थी के सकल्प की दीघ समय तक परीक्षा ली जाती है, बत्वि 
उसके माता-पिता व सरक्षकों की लिखित प्रनुमति भी श्रावश्यक समझी जाती है। इसके बाद मैने व्यक्तिगत रूप से इस 
बात की जांच की है भौर इसकी पुष्टि हुई है। जहाँ तक इस साधु-समाज का सग्बन्ध है, मुझ; उनकी सत्यता पर पूरा विव्वास 
हो गया है । 

मेरे सामने सीधा भौर ज्वलन्त प्रदन यह था कि बह कौन-सी शक्षित है, जो इस कठोर और गम्भीर दीक्षा-समा- 
रोह मे पूज्य प्राचार्य श्री के कल्याणकारी नेत्रो के सम्मुख उपस्थित होने वाले दीक्षाथियों को इस रासार और उसके विविध 


भाकपषंणो, सुखो भौर इच्छाझो का त्याग करने के लिए प्रेरित करती है ? 


शेष ] झ्राचायंभ्री तुलसी श्रभितनन्‍्दन प्रस्प [ प्रथम 


झपनी पृष्ठभूमि 


इस विषय में ग्रधिक लिखने से पूर्व मै इस ससार और मनुष्य-जीवन के बारे मे अपना दृष्टि-बिन्दु भी उपस्थित 
करना चाहूँगा। मेरे पूर्वजों की पृष्ठभूमि उन विद्वान्‌ ब्राह्मणों की है जो अपनी ग्रांखे खुली रख कर जीवन बिताते थे भर 
उनके मन में निरन्तर यह जिज्ञासा रहती थी--तत्‌ किम ? मेरी तात्कालिक पृष्ठभूमि ब्रह्म समाज की थी। यह 
हिन्दुशो का एक सम्प्रदाय है जो उपनिषदों की ज्ञानमार्गी व्याख्या पर आधारित है । मुझे विज्ञान की शिक्षा मिली है और 
मैंने लन्दन मे डिग्री और डिप्लोमा प्राप्त किया है। बाद मे मेरे पूज्य पिताजी ने मुझे पत्रकारिता की शिक्षा दी, जो 
अपने समय में इस देश के एक महान्‌ ओर उदार सम्पादक थे । मैने विस्तृत भ्रमण किया श्ौर तीन महाद्वीपो का जीवन 
भी देखा है । मेरे पिताजी को सावंजनिक जीवन मे जो स्थान प्राप्त था, उसके कारण मै देश के प्राय सभी महापृरुषों 
और कुछ विश्विष्ट विदेशी व्यक्तियों से भी मिल चुका हूँ । 

इस प्रकार मुझे यह गौरव है कि मेरी पृष्ठभूमि एक संधे हुए निरीक्षक की थी, जो जीवन को एक यथाभवादी 
दृष्टि से देख सकता है। पृज्य आचायंश्री तुलसी से भट के समय मेरी भ्रवस्था ५० वर्ष की थी और जीवन के सम्बन्ध 
में मुझे कोई विशेष भ्रम नही थे। मैने सन्‌ १६१४-१८ की अवधि में प्रथम महायुद्ध को सिकट से देखा था और इसलिए 
मानव-स्वभाव और मानव-दु्बंलतागों एवं विकारों के सम्बन्ध में काफी शकाशील बन गया था | मैं यह सब इसलिए लिख 
रहा हूँ कि दीक्षाथियों के सम्बन्ध में मेरी जिज्ञासा का हल धामिक उत्साह से उत्पन्न नहीं हुम्ना था, बल्कि बात इसके 
बिल्कुल विपरीत थी । 

बह ऐसी कौन-सी शक्ति थी, जिसने इन दीक्षाथियों को कठोर सयम और सम्पूर्ण त्याग का जीवन अपनान को 
प्रेरित किया ? मैंने एक दिन पूर्व उनमें से कुछ को भड़कीली वेश-भूपा मे जीवन या उपभोग करते हुए देखा था। 
दीक्षा-समारोह मे मैं इतना निकट बैठा हुग्ना था कि दीक्षाथियो को साफ-साफ देख सकता था। उनमे दो या तीन लडके झौर 
एक लडकी थी और वे यौवन की देहली म पाँव रखने जा रहे थे। एवा दिन पहले मैने जो कुछ दसा, उसके वाद यह तो 
प्रदन ही नही उठता कि उन्होने ग्रभाव से प्रेरित होकर यह निर्णय किया होगा। झवश्य ही धामिक वातावरण के प्रभाव 
से इन्कार नहीं किया जा सकता, किन्तु प्रत्येक उदाहरण में क्या यही एकमात्र प्रेरक कारण हो सकता है ? यदि हस धर्म को 
मानने वाले मेरी जान-पहिचान के कुछ लोगो की व्यावसायिक नैतिकता और सामान्य जीवन-पद्ध नि पर विचार किया जाये 
तो यही कहना होगा कि यही एक मात्र कारण नहीं है। मुर्के यह खेदपूत्रक लिखना पड़ रहा है, किन्तु उस समय मेरा यही 
तक॑ था और स्वय पुज्य आ्राचायंश्री ने अ्रपने अ्रनुयायियो के बारे मे, ग्रणुग्रत-आ्रान्दालन के सिलसिले मं, श्रपनी पद-यात्रा 
के दौरान मे कलकत्ता मे जो कुछ कहा था, उसके आधार पर यह लिखने का साहस कर रहा हू । 

अपने प्रदन का जो उत्तर मिला, उसे मैं सीधे और स्पष्ट रूप में यहाँ लिख दूँ । एस पाथिव संसार में, साधारण 
मनुष्यों के लिए मानव प्राणियों पर देवी प्रभाव किस प्रवार काम करता है, यह मालूम करना आसान नहीं होता। जहां 
तक सामान्य जन का सम्बन्ध है, तीमता और प्रकाश का प्रसार आत्मा के आन्तरिक विकास पर निर्भर करता है जो मशाल- 
बाहक का काम करता है। मशाल की ज्योति मशालवाहक वो आन्‍्तरिक शवित के परिमाण पर मन्द या तीक् होती है। 
जरूरतमन्दों और पीडितो में श्री रामकृप्ण के उपदेशों का प्रचार करने के लि! असीसी के सत फासिस जैसी समर्पित 
आत्मा की झ्रावव्यकता थी। इसी प्रकार भ्राचार्यश्री सिक्ष ने तेरापथ की स्थापना की | इसलिए मुझे अपने प्रध्न का 
उत्तर आचायंश्री तुलसी के व्यक्तित्व मे खोजना पडा । 

दीक्षा-पमारोह के पहले मै उनसे मिल चुका था। उन्होंने सुना था कि बगाल के एक पत्रकार श्राये हैं। 
उन्होंने दीक्षायियों के चनाव की विधि और दीक्षा के पहले की सारी क्रियाए मुर्भे समभाने की इच्छा प्रकट की । 
इसका यह कारण था कि उनके साधु समाज के उद्देश्यों और प्रवृत्तियों के बारे में कुछ ग्रपवाद फैलाया गया था। उन्हें 
यह जानकर बडी ग्रसत्तता हुई कि मै हिन्दी प्रच्छी तरह बोल श्रौर समझ सकता हूँ और उन्होने सारी विधि मुभे, 
विस्तार से समझा दी। भक्त लोग दर्शन करने और पूज्य आाचार्वश्री के ब्राशीवरदि प्राप्त करने के लिए झाते रहे और 
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इससे बीच-बीच से बाधा पडती रही । वे भक्‍तो को ग्राशीर्वाद देते जाने और शान्तिपूर्वक दीक्षा की विधि विस्तार से 
समभाते रहे । 

श्रन्त में उन्होंने हँसते हुए मुझे कोई प्रध्न पूछने के लिए सकेत किया। मेरे मस्तिष्क में अ्रनेक प्रन थे, 
क्रिन्तु उनमें से दो मुख्य श्लौर नाजुक थे, कारण उनका सम्बन्ध उनके धर्म से था । काफी सकोच के बाद मैने कहा कि यदि 
मेरे प्रब्न आपत्ति जनक प्रतीत हो तो वे मुर्भ क्षमा कर दे । मैंने कहा कि मै दो प्रश्न पूछना चाहता हूँ श्रौर मुभे; भय है कि 
उन पर झापको बुरा लग सकता है। इस पर उन्होने कहा कि यदि प्रश्न ईमानदारी से पूछोगे तो बुरा लगने की कोई बात 
नही है। तब मैंने प्रष्न पूछे । 


दो प्रइन 


पहला प्रश्न जीवन के प्रकार भ्रौर मरी विनीत मान्यता के अनुसार पाप और मोक्ष के बारे में था। जिस धर्म 
में मरा पालन-पोषण हुआ्ना था, उसमे गहस्थ श्राश्षम को मूलत परापमथ नहीं समझा जाता , जबकि जैन धर्म के सिद्धास्तों के 
अनुसार समार के राम्पूर्ण त्याग हारा ही माक्ष प्राप्प किया जा सकता हैं। अत यांद मैं अपने धर्म पर श्रद्धा रख वार चलूँ 
नो जया मेरे जैसे प्राणी को सोक्ष मिल ही नहों सकता * 

दूसरा प्रश्न था कि दुनिया किस तरह चल रहा है ” उस समय ह्वितीय महायुद्ध अपने पुर वेग, रक्तपात और 
त्रिनाश के साथ चल रहा था । मैने पूछा कि जब दुनिया में सत्ता भ्रौर ग्रधिकार की लिप्सा का बोलबाला है, शक्तिशाली 
बही है जी सूक्ष्म नैतिक विचारों की कोई परवाह नहीं करता और उनको कमजोरों श्रौर ग्रज्ञानियों का भ्रम-मात्र 
समभते है, क्या अहिसा की विजय हो सकती है ? उनके निकट नैतिकता और धर्म-सापेक्ष शब्द है। विज्ञान मे दक्ष झौर 
युद्ध करने मे समर्थ लोगो के लिए जो उचित है, वह कमजोरों और अकुशल लोगों के लिए उचित नही है। झपने कथन के 
प्रमाण स्वरूप वे इलिटास को साक्षी प्रस्तुत करते है । 

मेरे साथ एक परिचित सज्जन थे, जो तेरापथ मम्प्रदाय के झनुयायी थे । उन्होंने कहा कि मेरा दूसरा प्रश्न 
ग्राचायेधी की समझे मे नहीं आया । इससे मेरे मनमे शका पँंदा हुई और मेने अपने मित्र की ओर एवं फिर श्राचार्यश्री की 
ओर देखा । आचार्य श्री, जव मे प्रश्न पूछ रहा था, तो चुप थे और भेरे प्रश्नो का विचार करते प्रतीत हुए । किन्तु मैने देखा 
कि उनके शान्‍्त नेत्रो में प्रकाश को किरण चमक उठी और उन्होंने कहा कि इन प्रब्ना का उत्तर देने के लिए शान्त वाता- 
वबरण की आवश्यकता होगी, इसलिए अच्छा होगा कि आप सायकाल सूर्यास्त के बाद जब आयमे, मै प्रतिक्रमण व 
प्रवचन समाप्त कर चुकूंगा और तब एकान्त में वार्तालाप अच्छी तरह हो सकेगा । 

मुभे पता था कि मुझे; विशेष अवसर दिया जा रहा है, क्योकि सूर्यास्त के बाद आचायंश्री से उनके निवाट 
शिष्यो के प्रतिरिक्त बहुत कम लोग मिल पाते है। मैंने यह सुझाव सहर्ष स्वीकार कर लिया । 


धर्म-गुरुओं से विशेष चर्चा 


मेरे प्ररण्त घिसेघिसाए ग्रौर सामान्य थे, कारण हितीय महायुद्ध के बाद के वर्षों म॒ दुनिया बहुत अधिक बदल 
गई है । किन्तु जिस समय मैने ये प्रश्न पूछे थे, उस समय उतका विभिन्‍न जातियों, धामिक सम्प्रदायो और जीवन-दर्शनो 
के बीच विशमान मतभेदो वी दृष्टि से कुछ झौर ही महस्व था | उस समय मनुप्य और मनप्य के मध्य सहिष्णुता के अभाव 
के कारण से मतभेद इतने तीम्र और अनुल्नधनीय थे कि विचारों का स्व॒तस्त्र श्रादान-प्रदान न केवल प्रसम्भव, वन्कि 
व्यर्थ हो गया था। इस प्रकार के झ्रादान-प्रदान के फलस्वरूप प्रतिदिन सुस्थिर रहने वाले तनाव मे वृद्धि ही हो सकती थी। 

मैं पहला प्रइन थोड़े हे र-फेर के साथ भिन्‍न-मिन्‍न धर्मो के अनेक विद्वान धर्म-मृरुओ से पूछ चुका हूँ । उनमे एक 
रोमन कैधोलिक सम्प्रदाय के मुक्ति-पथी पादरी, एक मुस्लिम मौलाता झौर एक हिन्दू सत्यासी शामिल थे। मुभे; जो 
उनसे उत्तर मिले, वे या तो अत्यन्त दयनीय या निश्चित रूप से उहण्डतापूर्ण थे। उनको समाधानकारक तो कभी नहीं 
कहा जा सकता। 
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दूसरे प्रइन के सम्बन्ध मे, द्वितोय महायुद्ध जो मौत गौर विनाझ के पथ पर तेजी से श्रागे बढ रहा था, भहिसा 
की विजय की समस्त आशाझो को निर्मल करता हुआ प्रतीत होता था । जैसा कि विदव कवि रवीन्द्रनाथ ने अपनी एक 
निराशाजनक कविता मे इसी आशय की पृष्टि करते हुए कहा भी था---करुणाधन, धरणी तले करो कलक शून्य ।' प्रवश्य 
ही शान्ति के दूसरे उपासक महात्मा गाधी स्वय अपने अनुयायियों के विरोध और शकाशील उद्गारो के बावजूद भी प्रपनी 
झहिसा की मान्यता पर झविचल भाव से डटे हुए थे। यह स्थिति तो केवल भारत में थी। शेष दुनिया मे जगल के कानून 
का बोलबवाला था और केवल गभ्रहिसा का नाम लेने मात्र पर हल्की श्रौर तिरस्कारपूर्ण हँसी सुनने को मिलती थी। 

इस पृष्ठभूमि मे मैने श्रपने दी प्रश्न पूछे थे और मै जिज्ञासा और प्रत्याशामिश्रित भाव से उनके उत्तरो की 
प्रतीक्षा कर रहा था, क्योंकि उत्तर ऐसे व्यक्ति के द्वारा मिलने वाले थे जो भारतीय ज्ञान के प्रकाण्ड विद्वान समझे जाते 
है, भले ही उन्हे पश्चिम की रीति-नीति की प्रकट जानकारी न हो । मैं प्पने परिचित साथी के कथन से, जो उनके प्ननु- 
यायी थे, कुछ ऐसा ही समझा था । 

मैं निराश नहीं हुआ । उन एकान्त शान्ल नेत्रों की चमक से जो श्राआए मेरे हृदय में उत्पन्त हुई थी, उनको 
निराशा में परिणत नही होना पडा । मेरे परिचित मित्र ने अपने भ्रग्रेजी भाषा के ज्ञान के दर्प मे इस प्राचीन श्र युगमान्य 
उक्ति को या तो सुना नही या उस पर ध्यान नही दिया कि प्रज्ञा भिनस्‌ में तभः प्रर्थात्‌ सच्चा ज्ञान भज्ञान के समस्त 

प्रन्धकार का नाश कर देता है। 

जब मैं ग्राचार्यश्री से सध्या के शान्त समय में पुनः मिला तो मुझसे कहा गया कि मैं झ्पने प्रधनों को विशेषकर 
दूसरे प्रश्न को विस्तार से पुन पूछू। मैने झपने दूसरे प्रशन का विस्तार करते हुए कहा कि पश्चिम मे लोग पौरुष और 
शौर्य को हमारे प्राचीन क्षत्रियों की भाँति मानती गृण मानते है और जीवन में साहस को सर्वोर्पारि स्थान देते हैं। उत्तर 
स्पप्ट और निश्चित थे और अ्रच्छा होता कि मैने उनको पूरा लिख लिया होता । किन्तु अब अपनी स्मृति के झ्रधार पर 
सकने में दी उनका विश्लेषण कर पाऊँगा । 

प्रथम प्रघन का उत्तर देते हुए आचार्यश्री ने कहा कि किसी धर्म, मान्यता या सम्प्रदाय और उसके राता या 
धर्माचार्यों के बारे मे निनदात्मक या हीन भाषा का प्रयोग करना स्वय उनके धर्म के विरुद्ध है । 

दूसरे प्रश्न का उत्तर काफी विस्तृत ओर लम्बा था| उनका कहना था कि हिंसा और सदेह-लिप्या दो मुलभूत 
बुराइयाँ है, जिनसे मानव-जाति पीडित है भौर ये युद्ध के अन्यन्त उग्र और व्यापक प्रतीक है । इन दोनों नग्न बुराइया पर 
विजय प्राप्त करने का एकमात्र मार्ग अहिसा ही है और दुनिया को यह सत्य एक दित स्वीकार करना ही होगा। मनुष्य 
सबसे बडी बुराइयों पर विजय प्राप्त किये बिना कंसे महत्तर सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? 

ग्रन्त मे झ्राचार्य श्री मेरी ओर मुस्कराये श्लौर पूछा कि क्या मेरा समाधान हो गया । मैने उत्तर दिया कि मुर्भ, 
उत्तर ग्रत्यन्त सहायक प्रतीत हुए हैं प्रौर मैने प्रणाम कर उनसे बिदा ली । 


उसके बाद 


इस घटना के वर्षों बाद, मैंने कलकत्ता मे एक विशाल जनसमूह से भरे हुए पण्डास मे भ्राचायंश्री को अणुकन्नत- 
आन्दोलन पर प्रवचन करते हुए सुना । उसके बाद उन्होने थोड़े समय के लिए मुभमे व्यक्तिगत वार्तालाप के लिए कहा । 
उन्होंने देश के भीतर नैतिक मूल्यों के छास पर अपनी चिन्ता व्यक्त की। उन्होंने कहा कि उन्हे भ्रष्टाचार भौर नेतिक 
पतन की शक्तियों के विरुद्ध आन्दोलन करने की अन्तरतम से प्रेरणा हो रही है, विशेषकर जबकि स्वय उनके झपने सम्प्र- 
दाय के लोग भी तेजी से पत्तन की झोर जा रहे है । 

मैंने पूछा कि भ्रपती सफलता के बारे में उतका क्या ख्याल है, उनके मुख पर वही मुस्कराहुट खेल गई, हालाँकि 
उनके नेत्रो मे उदासी की रेखा खिची हुई दिखाई दी । उन्होंने कहा, जब वह बई दिल्‍ली मे पड्चित जवाहरलाल नेहरू से मिले 
थे तो उन्होंने पडितजी से पूछा था कि श्रणब्रत-ग्रान्दोलन की सफलता के बारे मे उनका क्या ख्याल है। पडितजी ने कहा 
था कि वह दिन-प्रसिदिन दुनिया के सामने अहिंसा का प्रचार करते रहसे है, किन्तु उनकी बात कौस सुनता है ? पंडिशजी 
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ने कहा कि हमको अपने ध्येय पर भ्रटल रहना है और उसका प्रयार करते जाना है। आचार्यश्री ने कहा कि शान्ति और 
पवित्रता के ध्येय प्र उनकी भी ऐसी ही श्रद्धा भ्ौर निष्ठा है। 


तेजोमय महापुरुषों की भ्रगली पक्षित में 


मुझे सौभाग्य श्रथवा दुर्भाग्य वज भ्रपने जीवन के ७० वर्षों मे ऐसे बहुसख्यक लागो से मिलने का काम पडा जो 
प्रसिद्ध भर महान्‌ व्यक्ति की ख्याति भ्रजित कर बुके थे। खेद है कि उनमें से बहुत कम लोगो के मुख पर मैंने सत्य और 
पवित्रता की वह उज्ज्वल ज्योति अपने पूरे तेज के साथ चमकने हुए देखी, जैसी कि एक शुद्ध आबदार हीरे मे चमकती 
दिखाई देती है। मैं पारदर्शी श्रौर तेजोमय महापुरुषों की प्रगली पकित मे प्राचार्य श्री तुलसी का स्थान देखता हैं । 





सम्मवामि युगे युगे 
शी को० श्र० सुब्रह्मण्प प्रय्पर 
भूतपु्व उपकुलपति---लखनऊ विश्वविद्यालय 


प्रगति को गति 


आ्राज ससार एक भयकर स्थिति में है। एक झ्रोर तो पाइचात्य विद्वान और वैज्ञानिक अपने बुद्धि-बल और 
परिश्रम से विज्ञान की प्रदूभृत वृद्धि करा रहे है और दूसरी ओर वही के राजनैतिक नेता वैज्ञानिको द्वारा श्राविष्कृत 
तत्वों के श्राधार पर नये-तये विध्वसक श्रस्त्र-शस्त्र बनवा रहे है और सारे ससार को विनाशोन्मुख बना रहे है। जहां 
मनुष्य-निर्मित ग्रह सूर्य का परिभ्रमण कर रहा है, वहाँ यह समाचार भी सुनने मे श्राता है कि एक क्षण में एक विस्तृत भूमि- 
भाग को निर्जीव बनाने की शक्ति रखने वाले 'कोबाल्ट बम' का निर्माण भ्रत्यन्त निकट है । प्रेम को ऐहिक और पारलोौकिक 
सुख का मुख्य उपाय घोषित करने वाले ईसाई धर्म मे उसी के भ्रनुयायियों की श्रद्धा प्रतिदिन शिथिल होती जा रही है। 
विमानों के नये-तये प्रकार श्राविष्कृत हो रहे है, जिससे पृथ्वी मे दूरता का लोप-सा हो रहा है। विभ्रकृष्ट मनृष्य-जातियों 
सन्निकृष्ट हो रही है। इसके फलस्वरूप भ्रब सभी मनुष्य-जातियाँ श्रन्य मनुष्य जातियो को साक्षात्‌ देख सकती है और 
उनसे सम्पर्क और व्यवहार कर सकती है । परन्तु इस परस्पर-परिचय से पारस्परिक आदर ही बढ रहा हो, यह बात नही 
है, कभी-कभी पारस्परिक द्वेष भी बढता है। जब तक विजातीय और विधर्मी लोग दृष्टिगोचर नही होते है, विप्रकृष्ट ही 
रहते हैं, तव तक उनके प्रति उपेक्षा की ही बुद्धि श्रधिकाश बनी रहती है। भ्रब तो सब लोग सब जगह जल्दी पहुँच जाते 
हैं। प्रब भारतीय प्रधिक सख्या मे विदेशो मे सचार करते है गौर निवास भी करते है। इसी प्रकार विदेशी ग्रव 
भ्रधिक सख्या में भारत श्राने लगे है। इसलिए परस्पर भेद भ्रधिक स्पष्ट होने लगा है । 


सभ्यता, संस्कृति श्रौर युग 


इस नये ससार मे भारत, अपने स्वभाव और भ्पनी सस्कृति के प्रनूसार, एक विशिष्ट स्थान प्राप्त करने के 
जिए यत्न १२ रहा है। श्रब भारत ने राजनैतिक स्वातन्श्य प्राप्त कर लिया है। परन्तु स्वातन्श्य एक उपाय-मात्र है । 
उसके ढ्वारा एक बड़े लक्ष्य को सिद्ध करता हूं तथा इस प्राचीन देश को नवीन बनाना है । यह एक अहूत बडा काम हे झौर 
उसमे हर व्यक्ति का सहयोग श्रपेक्षित है। इस देश की पुरानी सम्यता झौर सस्कृति को इस नये युग के अनुरूप बनाना 
है। जीवन के हरएक विभाग में श्रामूल परिवतंन लाना है। यह काम प्रारम्भ हो गया है। केन्द्रीय सरकार ही जो पच्त- 
बर्षोय योजनाए चल रही हैं, उनका मुख्य उद्देश्य यही है। उनमे यद्यपि श्राथिक बुधार पर झ्रधिक जोर दिया जा रहा है, 
फिर भी अ्रधिकारियों को इस बात का पूरा ज्ञान है कि केवल आर्थिक उन्नति से, केवल दारिद्रध-निवारण से, देश की 
उन्नति नही हो सकती है। साथ-साथ अनेक सामाजिक सुधार भी श्रावश्यक है। शिक्षा-क्षेत्र में यह देश बहुत पिछडा हुआ्ना 
है । इस युग में यह लज्जा और परिभव की बात है। यद्यपि इस देश मे अच्छे-प्रच्छे विद्वान भी मिलते हैं । परन्तु इस युग 
में उन्‍नति की कसौटी ही दूसरी है । केवल बीस प्रतिशत झादमी ही पेट-भर खा सके झौर सब भूखे रह जाय तो यह देश 
की समृद्धि नही कही जा सकती है। पश्रच्छे-प्रच्छे विद्वान्‌ भले ही मिलते हो, परन्तु श्रधिकाश जनता यदि निरक्षर है तो 
दशा उन्‍नति की नही समझी जा सकती है। इतनी विद्वला तो व्यर्थ गई, क्योंकि उसका साधारण जनता पर कोई भ्रसर 
ही नही हुआ । इस युग मे साधारण जनता की उन्नति ही उन्नति समझी जाती है। इस दृष्टि से प्रभी भारत में बहुत 
काम बाकी है। 
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काम इतना बडा और सर्वतोमुख है कि सारी जनता यदि बडी तत्यरता और एकता के साथ निरन्तर 
प्रयत्न करे, तब कार्य-सिद्धि की सम्भावना है, तही तो बिल्कुल नही है। कुछ इने-गिने व्यक्तियों के इस काम में भाग लेने 
में लक्ष्य पूरा नही हो सकता है। सारी जनता का सहयोग भ्रपेक्षित है, बडा ऐकमत्य हो और उत्साह हो। चीन के सम्बन्ध 
में भारत मे तरह-तरह की भावनाए है वहाँ की राजनेतिक और भ्राथिक व्यवस्था के बारे मे यहाँ काफी मतभेद भी है । 
कुछ भारतीय चीन हो श्राये है और उन्होने भ्रपने-प्रपने श्ननुभवों का वर्णन भी किया है। इस वर्णनों को पढने के बाद और 
लौटे हुए कुछ व्यक्तियों से वार्तालाप करने के भ्रनन्तर यह बात स्पष्ट हो जाती है कि चीन में उत्साह है और एकता है । 
सीन की जनता अपने देश की उन्नति के लिए बड़े उत्साह के साथ भगीरथ प्रयत्न कर रही है। इस बात की भारत 
में अत्यन्त श्रावश्यकता है। कया यहाँ अ्रपेक्षित उत्साह और एकता है ? कुछ श्रश में तो दोनो है। कुछ झश में एकता है, 
इस बात का प्रमाण यह है कि सारे मारत मे एक हो राजनेतिक दल राज्य कर रहा है । भारत ने ससार का सबसे बडा 
प्रजातन्‍्त्र स्थापित किया है और वह चल भी रहा है। देश की उन्नति के लिए बडी-बडी योजनाए बनाई जा रही हैं प्ौर 
कार्यान्वित की जा रही है। इस काम मे लाखो की सख्या मे सरकारी कर्मचारी लगे है, श्रसख्य साधारण व्यक्ति भी व्यापृत 
है । जहाँ र्वानन्श्य के पहले न केवल अग्रेजी राज था, श्रनेक छोटी-छोटी देशी रियासते भी थी, राजा-महाराजे और नवाब 
अपने अपन राज्य में स्वेच्छानुसार राज करते थे, वहाँ तब इन रियासतों में प्रजा का कोई भी अधिकार नहीं था। इस 
समय तो भारत का कोई भी भ्रश नही, जहां प्रजातन्त्र चल नही +हा हो और जहां प्रजा का अधिकार न हो । इस दृष्टि 
से समरत भारत एव ही सूत्र में बाधा गया हैं। यह एक प्रकार की एकता है। यह अवश्य उन्नति का लक्षण हे । इसके 
आधार पर वड-बड काम $िये जा सकते हैं । 


चरित्र-अ्रंश 


कुछ सनन्‍्तोषजनक बातों के होते हुए भी स्वातत्त्य के बाद देश में भ्रसन्‍्तोष फल रहा है। पच्रवर्धीय योजनाओं 
के सफल होने पर भी देश में शिकायत सुनने मे भरा रही है। ये द्‌ ख की आवाज़ साधारण जनता की दरिद्रता गौर पिछडी 
हुई स्थिति के सम्बन्ध में नही हैं। चारो शोर से एक ही शब्द-प्रयोग सुनते मे श्राता है ओर वह है 'चरित्र-श्रश'। लोग 
ग्रपने साधारण वार्तालाप मे, नेतृ-वर्ग श्रपने भाषणों मे, यही घोषित करते है कि देश के सामने सबसे बडी समस्या जनता 
के चरित्र-अ्रश की है। धर्म और मानवता का पूरा तिरस्कार करके लोग अपना स्वार्थ साधने में तत्पर है । जीवन के हर- 
एक क्षेत्र में इस बात का अनुभव किया जा रहा है। जनता का ऐसा कोई भी वर्ग तही है जा इस चरित्र-भ्रश से बचा हो । 
किसी वर्ग, दल, धम, सम्प्रदाय या वर्ण को दूसरो पर इस विषय में अभियोग करने का झ्रधिकार नही है । जब तक गाधीजी 
हमारे बीच थे, तब तक हम लोगो के एक बडे पथ-प्रदर्शक थे। वे हर एक व्यक्ति को, हर एक दल को, हुर एक वर्ग को, 
शासन के अधिकारियों को, समस्त देश को चरित्र की दृष्टि से देखा करते थे। उनकी वही एक कसौटी थी । राजनीति के 
क्षेत्र मे धर्म और चरित्र कौ रक्षा करते हुए काम करना प्रसम्भव समझा जाता भरा । उनका सारा जीवन इस बात का 
प्रमाण है कि यह विचार अत्यन्त भ्रममूलक है। प्रतिदिन प्रपनी प्रार्थना-सभाश्रो मे जो छोटे-छोटे दस-दस मिनट के भाषण 
दिया करते थे, उनका मुख्य उद्देश्य जनता का चरित्र-निर्माण ही था। उनके ये भाषण बडे मा्िक थे, विचारशील लोग 
उनकी प्रतीक्षा करते थे, समाचार-पत्रो मे सबसे पहले उन्हीं को पढा करते थे और दिन में अ्रपने मित्रों के साथ उन्हीं 
की चर्चा करते थे। इन भाषणो का प्रभाव सरकारी कर्मचारियों पर, अध्यापक झौर विद्यार्थियों पर, व्यापारियों पर, 
गृहस्थो पर, धर्मोपदेशकों पर, सारी जनता पर पड़ता था। गाधीजी के स्वगंवास होने के बाद उनका वह स्थान ग्रव 
भी रिक्त है। कोई भी उसको ग्रहण करने मे भपने को समर्थ नही पा रहा है। 


धर्म निरपेक्षता बनाम धर्म-बिमुखता 


देश के पुनरनिर्माण में सबसे बडा काम केन्द्रीय और प्रादेशिक शासनों के द्वारा ही किया जा रहा है। यह 
स्वाभाविक भी है। उनके पास शक्ति भी है, धन भी है। परन्तु इस काम मे शासनों की एक विशेष दृष्टि होती है। उनकी 
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दृष्टि ग्धिकादा प्राषिक होती है। हमारे शासन को धर्म-निरषेक्ष हासन होने का बडा गज है । बास्तव भे तो हुमारा शासन 
घर्म-निरपेक्ष शासन नही है। धर विज्येष निरपेक्ष भले ही हो, परन्तु सर्वबथा धर्म से विमुख मही है। कोई भी शासन 
सामान्य धर्म की उपेक्षा नही कर सकता । परन्तु बस्तुस्थिति यह है कि शासन की बड़ी-बडी योजनाए धर्म की दृष्टि से नही 
बनाई जा रही हैं। हमारा शासन तो अवश्य चाहता है कि जनता का चरित्र ऊँचा हो । हमारे शासन को बहुत दु ख है कि 
देश भे स्वातम्थ्य के बाद चरित्र गिर रहा है। परन्तु शासन का विचार यह है कि देश मे ग्रायिक उन्‍नति के साथ-साथ चरित्र 
की उन्नति स्वय ही हो जायेगी | चरित्र-उन्तति के साक्षात्‌ प्रयत्न करना शासन का काम नही है, बह तो जनता का काम है । 

प्राचीन भारत में परिस्थितियाँ भिन्न थी । जनता मे धर्म बुद्धि प्रधिक थी, परलोक से डर था, धर्माचार्थों के 
नेतृत्व में श्रद्धा थी । प्रत्येक धर्म भ्ौर सम्प्रदाय के अनेक धर्माचार्य होते थे श्रौर जनता पर बडा प्रभाव था। हासन प्रौर 
धर्माचायों का परस्पर सहयोग था। दोनो मिलकर जनता को चरित्र-अश से बचाते थे। वह परिस्थिति प्रब नही है ! 


प्रदन यह है--भव क्‍या हो ? 


धर्माधायों के लिए स्वणिम झ्वसर 


परिस्थिति तो भ्रवध्य बहुत बदल गई है; परम्तु स्मरण रहे कि हम लोग प्रपने-प्पने धर्म को सनातन मानते 
है। हम लोग मानते है कि परिस्थिति के भिन्‍न होते हुए भी मानव-जीवन में कुछ ऐसे तत्त्व है जो सनातन है, जिनको 
स्वीकार किये बिता मनुष्य-जीवन सफल नहीं हो सकता है, मनुष्य सुख प्राप्त नही कर सकता है। भारत में झनेक धर्मो 
और सम्प्रदायों का जन्म हुआ । हर एक धर्म और सम्प्रदाय भ्रपने तत्त्वो को सनातन मानता है ग्लौर उनको हर एक परिस्थिति 
में उपयुक्त मानता है। इन तत्त्वों का रहस्य हमारे धर्माचायं ही जानते है, बे ही साधारण जनता में उनका प्र वार कर सकते 
है। भारत में जो-जो धर्म भौर सम्प्रदाय उत्पन्न हुए, वे सब भारत मे झ्ाज भी किसी-न-किसी रूप में विद्यमान है । उनकी 
परम्पराए भी प्रधिकाश सुरक्षित है। इन धर्मो के रहस्य जानने वाले धर्माचार्य प्रौर साधु-सन्यासी हमारे ही बीच है 
झौर जगह-जगह काम भी कर रहे है। हाँ, अब शासन से उनका इतना सम्बन्ध नहीं है जितना प्रानीन काल में था। 
तथापि इन धर्मों का रहस्य जानने वाले जनता ही के बीच रहते है श्रौर जनता के प्रन्तर्गत है। क्या हमको यह ग्राशा 
करने का अधिकार नही है कि इस भयकर समय में जब चरित्र-श्रश के कारण जनता अधिक पीडित है, हमारे धर्माचाय 
झ्रौर साधु-सन्‍्यासी अपने को सगठित करके देश के चरित्र निर्माण का काम अपने हाथ मे ले ल। जनता में इस प्रकार की 
झाशा होना स्वाभाविक है और धघर्माचायों को यह दिखलाने के लिए एक स्वणिम भ्रवसर प्राप्त है कि हमारे प्राचीन धर्मो 


झौर सम्प्रदायों मे भ्राज भी जान है। 


झ्राचायंश्रो तुलसी को दिव्य दृष्टि 


जिन धर्माचार्यों ने वर्तमान परिस्थितियों को श्रच्छी तरह से समझ कर इस नये झवसर पर, भारतीय जनता गौर 
भारतीय संस्कृति के प्रति श्रगाघ श्रद्धा शौर प्रेम से प्रेरित होकर उनकी रक्षा और सेवा करने का निश्चय किया, उनमे 
ग्राचायंश्री तुलसी का नाम प्रथम गण्य है। ग्राचायंश्री ने अपना '्रणुक्रत-ग्रान्दोलन' प्रारम्भ करके वह काम किया है जो 
हमारे सबसे बडे विश्वविख्यात नेता नहीं कर सकते थे। उन्होने भ्रपनी दिव्य दृष्टि से देख लिया कि चरित्र-अ्रश के क्‍्या- 
क्या बुरे असर देश पर हो चुके है भौर भ्रधिक क्या-क्या हो सकते हैं। उन्होंने देखा कि इसके कारण देश का कृच्छ-समु- 
पार्जित स्वातन्त्य खतरे में है। बरित्र-अदा के कारण व्यक्ति, वर्ग, दल झौर जातियाँ भपने-पझपने स्वार्थ-सा धन में तत्पर है, 
देश, धर्म और सस्कृति का चाहे जो भी हो जाए। चरित्र-शश का एक बहुत कड़वा फल यह होता है कि जनता से पार- 
स्परिक विश्वास सर्वथा समाप्स हो जाता है। जहाँ परस्पर विश्वास नही है, वहाँ संगठन नहीं हो सकता है, जहाँ फूट 
होती है, वहाँ एकता नष्ट होती है। अब देश में फिर भ्लग-पलग होने की प्रवृत्ति बढ़ रही है। मये-नये सूबों की माँग 
चारो झोर से उठ रही है। इनके पीछे व्यक्तियों का झौर वर्गों का स्वार्थ छिपा हुआ है। भाषा-सम्बन्धी कगड़े जिस प्रकार 
उत्तर भारत मे द्ोह भौर हिसा के कारण हो रहे है, उसी प्रकार वक्षिण भारत भौर लंका में भी। व्यक्तिगत जीवन में 


झष्याय |] सम्भवानि पुते युगे [ ४५ 


इलता इंथिल्य भ्रा गया है कि सयम का कुछ भी मूल्य नहीं रहा | भारतीय सस्कृति का प्राण ही सयम है। सथम-प्राण 
अणुन्नत-प्रान्दोलन प्रारम्भ करके प्राचार्यथ्ी तुलसी ने श्रपनी धर्मनिष्ठा और दूरदर्शिता दिखलाई है । 

अणुत्रत के ग्रन्तगंत जो पाँच ब्त है, श्र्थात्‌ श्रहिसा, सत्य, अचौय॑, ब्रद्माचय और अ्रपरियह--यें भारतीय 
संस्कृति से स्वल्प परिचय भी रखने बालों के लिए कोई नई बात नहीं है। भारत में जितने धर्म उत्पन्त हुए, उन सबमे 
इनका प्रथम स्थान है। क्योकि ये सब सयममूलक हैं भौर सयम ही भारतीय धर्मों का प्राण है। भ्रथवा घर्म-मात्र का, 
चाहे वह भारतीय हो श्रथवा विदेशी, समम ही किसी-न-किसी रूप में प्राण है। इन ब्त्तो को स्वीकार करने में दि.सी भी 
धर्म के श्रमुयायियों को भ्रापत्ति नही होनी चाहिए। 

ये ब्रत इसलिए भ्रणुत्रत कहे गये हैं कि महाब्रत इनसे भी बढकर है और उनके पालन करने में ग्रधिक आषध्या- 
त्मिक शवित प्रपेक्षित है। परन्तु साधारण व्यक्तियों के लिए भ्रणृत्रतों के पालन मे भी चरित्र चाहिए। जनता मे इन पाँचो 
तत्वों के म्रभाव असस्य रूप प्रहण किसे हुए है। भ्रहिसा ही को लीजिये । इसके प्रभाव का बहुत स्पष्ट रूप तो भ्रामिष- 
भोजन है । परन्तु इसके झ्रौर भी प्रसख्य रूप है जिनको पहचातने के लिए विकसित बुद्धि ग्रपेक्षित है। इनके पालन में 
त्याग की आवश्यकता है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि अ्रगर कोई व्यक्ति सच्ची निष्ठा से इनका पालन करे तो उसके 
जीवन में एक बडा परिवर्तत हो जाता है। समाज से उसका सम्बन्ध आ्रानन्दमय हो जाता है, वह भीतर से सुखी बन 
जाता है। शर्त यह है कि श्रद्धा हो | व़्रतो का पालन भीतरी प्रेरणा से हो, बाहर के दबाव से नही । 


भारतीय संस्कृति का एक पुष्प 


जिस पद़ति से पग्राचार्यश्री तुलमी ने अणन्त-आान्दोलन प्रारम्भ किया श्रौर उसको समस्त भारत मे फैलाया, 
उससे उनके व्यक्तित्व का प्राबल्य भ्ौर माहात्म्य स्पष्ट होता है। पहले तो उन्होंने इस काम के लिए अ्रपने ही जैन- 
सम्प्रदाय के कुछ साधुशो भौर साध्वियों को तैयार किया। प्रव उनके पास झ्नेको विद्वानू, सहनशील, हर एक परिस्थिति 
का सामना करने की शक्ति रखने वाले सहायक है जो पद-यात्रा करते हुए भारत के भिन्‍न-भिनन्‍न., प्रदेशों मे सचार करते है 
ग्रौर जनता में नये प्राण फूंक देते है। उनकी नियमबद्ध दिनचर्या वो देख कर जनता प्राश्चर्य-चकित हो जाती है। उसके 
पीछे शताब्दियों की परम्परा काम कर रही है। भ्राचायंश्री और उनके सहायको की जीवनशली प्राचीन भारतीय सस्कृति 
भंग एक विकसित पृष्प है। इस प्रकार की जीवन शैली मारत के बाहर नही देसी जा सकती है। इस पृष्प को भ्राचार्यजी ने 
भारतमाता की सेवा मे समपित किया है। भाजकल के गिरे हुए भारतीय समाज मे श्राचार्यश्षी का जस्म हुआ। यही 
लक्षण है कि इस समाज का पुनरत्यात अवश्य होगा। 





आचार्यश्री तुलसी के अनुमव चित्र 


मुनिश्री नभमलजोी 


आचार्य श्री तुलसी विविधताओ के सगम है। उनमे श्रद्धा भी है, तर्क भी है, सहिष्णुता भी है, भावेग भी है, 
साम्य भी' है प्रौर शासक का मनोभाव भी है। हृदय का सुकुमारता भी है और कठोरता भी है, भ्रपेक्षा भी है प्रौर उपेक्षा 
भी है। राग भी है और विराग भी है। 


विरोधी युगलों का संगम 


अनेकान्त की भाषा मे प्रत्येक वस्तु और प्रत्येक व्यक्ति मे अनन्त विरोधी युगल होते है। आझाचार्यश्नी भी एक 
व्यक्ति है। उनमे भी श्रनन्त विरोधी युगलो का सगम हो, वह कोई ग्राज्चर्य नही । श्रस्तित्व की दृष्टि से ग्राश्चये-जसा 
कुछ है भी नहीं । प्रत्येक ग्रात्मा मे अनन्त ज्ञान है, अ्रनन्त-दर्शन है, भ्रनन्‍्ल ग्रानन्द है और श्रनन्‍्त शक्ति है । भ्राइचर्य का क्षत्र 
है, ग्रभिव्यक्ति | अदृश्य जब दश्य बनता है, तब मन को चमत्कार-सा लगता है। पानी का योग मिलता है, मिट्टी दी गन्ध 
अव्यकत से व्यक्त हो जाती है। भ्रग्नि का योग मिलता है, श्रगर की गध ग्रव्यक्त से व्यक्त हो जाती है। मिट्टी में गौर 
ग्रगर में गन्ध जो ऐ, वह असन्‌ नही है, वस्तु के बहुत सारे पर्याय, बहुत सारी झक्तियाँ भ्रव्यक्त रहती है, अनुकूल 
निमित्त मिलता है, तब वे व्यक्त हो जाती है। वह अभिव्यक्ति ही चमत्कार का केन्द्र है। पौदगलिक विज्ञान और क्‍या है ! 
यही पुदगल की ग्रव्यवत शक्तिपों के व्यक्तीकरण की प्रक्रिया । 

धर्म और बया है ? यही चेतन्य की अव्यक्त शक्तियों के व्यक्तीकरण की प्रक्रिया। इसीलिए उनके संस्थान 
चमत्कार से परिपूर्ण है। ग्राचायंश्री का व्यक्तित्व भी इसी लिए झआइचयंजनक है कि उसमे बहुत सारी शक्तियों को व्यक्त 
होने का अवसर मिला है। हमे झाचार्यश्री के प्रति इसी लिए ग्राकर्षग है, उनकी उपलब्धियाँ विशिष्ट हैं। और सर्वोपरि 
आ्राकपंण का विषय है उनको शक्तियों की गअ्रभिव्यक्ति की प्रक्रिया । हम उनकी विशिष्ट उपलब्धियों को देख केवल प्रमोद 
का अधिकार पा सकते है, तिल्तु प्रभिव्यक्तित की प्रक्रिया को जान कर हम स्वय आचार्यश्ली तुलसी बनने का अ्रधिकार पा 
सकते है । 


प्रायोगिक जीवन 


तपे बिना कोई भी व्यक्ति ज्योति नहीं बनता और खपे बिना कोई भी व्यक्ति मोती नही बनता, यहें शाइवत 
स्थिति है, पर जनतन्त्र के युग में तो यह बहुत ही स्पष्ट है। श्राचार्यश्री ने बहुत तप तपा है, वे बहुत खपे है। जनता की 
भाषा में, उन्होंने जन-हित-सम्पादन के लिए ऐसा किया है। उनकी ग्रपनी भाषा में, उन्होंने अपनी साधना के लिए ऐसा 
किया है। आत्मोपकार के बिना परापकार हो सकता है, इसमें उनका विश्वास नहीं है। उनके ग्रभिमत में परोपकार का 
उत्स झात्मोपकार ही है। जो अपने को गेँँवाकर दुसरो को बनाने का यत्न करता है, वह शौरो को बना नही पाता और 
स्वय को गंवा देता है। दूसरों का निर्माण वढ़ी कर सकता है, जो पहले अपना निर्माण कर ले। आ्राचार्यश्री को व्यक्ति- 
निर्माण मे जितना रस है, उससे कही भ्रधिक रस झ्पने निर्माण में है। लगता है, यह स्वार्थ है, पर उनकी मान्यता मे, 
परमार्थ का बीज स्वार्थ ही है। उन्होने भ्रपने विषय में जो प्रनुभव प्राप्त किये हैं; वे उन्हीं की भाषा में इस प्रकार हैं-- 
“प्रा जीवन प्रयोगी का जीवन है| मैं हर बात का प्रयोग करता रहता हैं, जो प्रयोग खरा उतरता है, उसे स्थायी 
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रूप देता हूँ |”! 

श्राचायश्री का जीवन वैयक्तिक की भ्रपेक्षा सामुदायिक झ्रधिक है। उनका चिन्तन समुदाय की परिधि में ्रधिक 
होता है। वे तेरापथ के शास्ता हैं। शासन में उनका विश्वास है, यदि वह प्रात्मानुशासन से फलित हो तो। सगठन मे उनका 
विश्वास है, यदि वह आत्मिक पवित्रता से श्खलित हो तो । उनकी मान्यता है, “मेरी प्रात्मा जितनी ग्रधिक उज्ज्वल रहेगी, 
शासन भी उतना ही समुज्ज्वल रहेगा ।* 


स्तवता में खुश न होने को साधना 


ग्ाचायेश्री की ग्रास्या झ्रात्मा से फलित है ग्रौर धर्म मे क्रियान्वित है। इसलिए वे झ्रात्म-विजय को सर्वोपरि 
प्राथमिकता देते हैं। लक्ष्य की सिद्धि का भ्रकन करते हुए आचार्य श्री ने लिखा है--लाडनूं का एक व्यक्ति * “''झ्राया भ्रोर 
उसने कहा--हन वर्षों में मेरे मनोभाव झ्ापके प्रति बहुत बुरे रहे हैं। मैंने श्रवाच्छुतीय प्रचार भी किया है।' उसने जो 
किया, वह मुभे सुताया । उसे सुन क्रोध उभरना सहज था, पर मुझे बिल्कुल क्रोध नही झाया । मैंने सोचा, निन्‍दा सुत कर 
उत्तेजित न होता, इस बात में तो मेरी साधता काफी सफल है, पर स्तवना या प्रशसा सुन कर खुश न होना, इस बात मे मै 
कहाँ तक सफल होता हूँ, यह देखना है ।” * 


ध्रसमर्थता की श्रनुभूति 


श्राचायंश्री सत्य की उपासना में सलग्न है। सत्य को श्रभय की बहुत बडी भ्रपेक्षा है। जहाँ भ्रभय नही हांता, 
वहाँ सन्‍य की गति कुण्ित हो जाती है। सत्य और अभय की समन्विति ने आचारयंश्री को यथार्थ कहने की शक्ति दी है 
ग्रौर हसीलिए उनमे अपनी दुर्बलताग्रों को स्वीकार करने व दूसरो की दुर्बलताशों को उन्हीं के सम्मुख कहने की क्षमता 
विकमित हुई है। तेरापथ के प्राचार्य जो चाहते है, वह उनके गण में सहज ही क्रियान्वित हो जाता है। किन्तु कुछ 
भावनाएं ऐसी है, जिन्हे प्राचायेश्री समूचे गण में प्रतिविम्बित नही कर पाए। इस झ्रसमर्थता का उल्लेख ग्राचार्य श्री ने 
हस भाषा में किया है--मेरा हृदय यह कह रहा है कि धर्म को ज्यादा से ज्यादा व्यापक बनाना चाहिए। पर समूचे सघ 
में मै इस भावना को भरने में समर्थ नही हुआ । हो सकता है, मेरी भावना मे इतनी मजबूती न हो, भ्रथवा अन्य कोई 
कारण हो ।* 

ग्राज रविवार के कारण विश्नेष व्याम्यान था, पर मेरी दृष्टि मे अधिक प्रभावोत्पादक नहीं रहा ।* 

आचार्य श्री किसी भी धर्म-सम्प्रदाय पर ग्राक्षेप करना नही चाहते, पर धामिक लोगो में जो दुर्बलताए घर कर 
गई है, उन वर कट प्रद्वार किय्रे बिता भी नही रहते । बीकानेर मे एक ऐसा ही प्रसंग था। उसका चित्र आचार्य श्री के शब्दो 
में यो है --“भाज साल्हे की होली वाले चौक मे भाषण हुआ्ला । उपस्थिति अ्रच्छी थी । लगभग पाँच-छह हजार भाई-बहिन 
होगे । दस बजे तक व्याख्यान चला । इस स्थान मे जैनाचार्य का व्याख्यान एक विशेष घटता है। यहाँ ब्राह्मण ही ब्राह्मण 
रहते है। जैनधर्म के प्रति कोई प्रभिरुचि नही; फिर भी बडी शान्ति से प्रवचन हुआ। यद्यपि श्राज का प्रवचन बहुत 
स्पष्ट और बहू था, फिर भी कटुकौषध-पान-न्यायेन लोगो ने उसे बहुत भ्रच्छे मे ग्रहण किया ।/* 
ह वि०सं० २०१० चंत्र कृष्णा १४ 
२ वि० सं० २०१४ झ्ाश्िविन शकक्‍ला ५, सजानगढ़ 
३ वि० सं० २०१४ बीपावलो, सजानपढ़ 
४ बि० स० २०१० खेन्र कृष्णा ७, पुतरासर 
४ बि० सं० २०१० भावण कृष्णा ८, जोधपुर 
६ वि० स० २०१० बेसाज़ कृष्णा €, बीकानेर 
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उदार दृष्टिकोण का परिणाम 


झात्रायेश्री केवल वाक्‌-पटु ही नही, समयज्ञ भी है। वे कट बात भी ऐसी परिस्थिति मे कहते है कि श्रोता को 
यह प्रसहद्य नहीं होती। ग्राचार्यश्री बहुत बार कहते हैं कि मुझ मे व्यवहार-कौशल उतना नहीं, जितना कि एक श्ञास्ता 
मे चाहिए। पर सचाई यह है कि उनका कठोर सयम उन्हे कृत्रिम व्यवहार की ओर प्रेरित नही करता । वे श्रौपचारि- 
कताओ से दूर हटते जा रहे है, फिर भी उनकी सहृदयता परिपक्व है। झ्ाचार्यश्री के मानस में क्रमिक विकास हुआ है। 
उनकी प्रगति तत्त्ववेत्ता की भूमिका से स्थितप्रज्ञता वी भूमिका की श्रोर हुई है। वे एक धर्म-सम्प्रदाय के झ्राचाये है, फिर 
भी उनका दृष्टिकोंग सम्प्रदायातीत है। उनकी विशेषनाएं इसलिए चमकी हैं कि उन्होने दूसरो की विशेषताभों को मुक्त 
भाव से स्वीकार किया है। वे इसीलिए सबके बने है कि उन्होंने सबको श्रपनत्व की दृष्टि से देखा है। वे श्रतीत और 
वर्तमान की तलता करते हुए अनेक बार कहते है---“झ्राज हम भी उदार बने है, आप लोग भी उदार बने है। मैं मानता 
हैँ कि राव सम्प्रदाय उदार बने है । उदार बने बिना कोई व्यक्ति प्रहणशील भी नहीं बनता ।” ब्राचार्यश्री के सामने जो 
विशेषता प्राती है, उरो वे सहसा ग्रहण कर लेते है। यह उनके उदार दृष्टिकोग का परिणाम है। झ्ाचार्यश्री की डायरी के 
पृष्ठ इसके स्वयभू प्रमाण है । “आज दुपहरी में पौते तीन बजे विमला बहिलत आई। वह विनोबा के भूदान-यज्ञ की विशेषज्ञा 
है, विदुपी है। वा ग्रच्छा वक्‍तव्य देती है। झ्ाकृति पर श्ोज है। थोड़ा प्रवचन सुना। भुदान-यज्ञ के कार्यकर्ता ग्रन्‍्छे- 
अच्छे है। इससे प्रगति का सूचन मिलता है। प्रणज्त-प्रान्दोलन के कार्यकर्ता भी ऐसे हो, तो बहुत काम हो सकता ।'* 

“आ्राज वन्दावन के बन महाराज वैष्णव सनन्‍्यासी आाए। वे वृन्दावन में एक विश्वविद्यालय बनाना चाहते है। 
प्राथमिक तैयारी हो गई। उसमे सव धर्मों के तुलनात्मक भ्रध्ययन के लिए तेरह पीठ रखे गये है । उनमे एक हउँस-पीटठ 
भी है। जैन-पीठ के लिए लोगो ने हमारा नाम सुकाया, इसलिए वे श्राए है। बहुत बाते हुईं । समन्वयवादी व विद्वान 
व्यक्तित मालूम हुए ।* 

इस उदार दृष्टि से ही आचार्यश्री का प्रन्य दर्शनानुयायथियों के साथ सम्पर्क बढ़ गया है। वे यहाँ ग्राते है श्रौर 
श्राचर्यश्री उनके वहाँ जाते है। इस क्रम से समन्वय की एक सुन्दर सृष्टि हुई है। आचाय॑श्री ने ऐसे अनेक प्रसगो का उल्लेख 
किया है--“भ्राज तीन बौद्ध भिक्षु आए। एक लंका के थे, एक बर्मा के और तीसरे महाबोधि सोसायटी बम्बई के मत्री 
थे। प्रवचन सुना। श्रागामी रवितार को सोसायटी की तरफ से यही सिक्‍्क्रानगर मे व्याख्यान रखा है श्लौर मुभे, अपने 
विहार मे ले जाने के लिए निमन्रण देकर गए हैं ।* 

“झ्राज हम बौद्ध विहार मे गए। वहाँ के भिक्षुओ मे बडा स्वागत किया। श्रच्छी चर्चा चली। फिर फादर 
बिलियम्स के चर्च मे गए। ये सब बम्बई सेंट्रल स्टेशन की तरफ है । * 


द्रृतगामी पाद-विहारो 


श्राचायंश्री पाद-विहारी हैं; किन्तु उनका कार्यक्रम यान विहारी से द्तगामी होता है। एक प्रसंग है--'श्राज 
सिक्‍्कानगर मे व्याख्यान टुआ्ला। ध्याव्यान के बाद एक 'रशियन' सुन्दरलाल के साथ श्राया । उसने कहा -- भारतीय लोगो 
की तरह रज्षियनों को स्वतत्रता से फलने-फूलते का अवसर नहीं मिलता। बढ़ा कष्ट होता है ।” उसकी बहुत 
जिज्ञासाए थीं, पर हमे समय नही था। डेढ बजे जे० जे० स्कूल ग्लॉफ भ्रार्ट स, जो एशिया का सुप्रसिद्ध कला-शिक्षण केद्ध है, 
में प्रबचन करने गए ! फिर बोरीबन्दर स्टेशन होते हुए लौकागच्छ के उपाभ्रय मे यति द्ेम चन्द्रजी, जो दो बार भ्रपने यहाँ 


अनिल नल +म- जलनन+ 





१ वि० सं० २०१० श्राविवन शुक्ला ६, धस्यई---िक्कानगर 
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था चुके थे, से मिलने गए | कुछ प्रवच्चन किया । उपाश्रय बडा है। फिर सिक्‍कानगर झाये ।* 

“गगाशहूर से बिहार किया । दूसरे दिन नाल पहुँचे । रास्ते में नधुसर दरवाजे के बाहर लालीबाई का ग्राश्रम 
है, वहाँ गए। वह पुरुष-बेष में रहती है। भगवा पहनती है। विधवा बहिनों के चरित्र-सुधार का काम करती है। उसकी 
बहुत गिष्याए हैं। वे सिर के बाल मुँडाती है और सफेद वस्त्र पहनती है। लालीबाई बोली--'भाचार्य प्राशाराम जी 
से हम श्रापके विषय में बहुन बाते सुनती है, पर भ्राज भ्रापके दर्शन हो गए । वहाँ का वातावरण भ्रक्तद्रा मालूम दिया।”” 


सिद्धान्त और समझोतावादी दृष्टिकोण 


श्राचार्य श्री सर्व धर्म-समन्वय के समर्थक रहे है। साम्प्रदायिक एकता उनकी दृष्टि में श्रसभव या प्रस्वाभाविक प्रयत्न 
है। सिद्धान्त श्रौर सम कौतावादी दृष्टिकोण उनके भ्रभिमत में भिन्‍न वस्तुएँ है। वे सम्प्रदाय-मैत्री के पोषक है | विचार-भेद 
मंत्री के श्रभाव मे ही पलता है। सहज ही तर्क होता है, क्या विचार-भेद मंत्री मे बाधक नही है ? प्रति-प्रघन भी होता 
है, बया जिनमे मंत्री है, उसमे कोई विचार-भेद नहीं है। श्रधवा जिनमे विचार-भेद नही है उनमे मैत्री है ही ? मैत्री का 
सम्बन्ध जितना सद्ब्यवहार श्रौर हृदय की स्वच्छता से है, उतना विचारो की एकता से नही है। भपने-झपने सिद्धान्तो को 
मास्य करते हुए भी सब सम्प्रदाय मित्र बन सकते है । जो विचारों से हमारे साथ नही है, वह हमारा विरोधी ही है--ऐसा 
मानना अपने हृदय की ग्रपवित्रता का चिह्न है। दो विरोधी विचारों का सहावस्थान या सह-प्रस्तित्व सवेथा सम्भव है। 
इसी धारणा की नीति पर ग्ाचार्यक्षी मे वि० 8० २०११ बम्बई में सम्प्रदाय-मैत्री के पाँच ब्त प्रस्तुत किए 

१ मण्डनात्मक नीति बरती जाये। अपनी मान्यता का प्रतिपादन किया जाये। दूसरों पर लिखित या मौखिक 
ब्राक्षेप न किया जाये । 

२ दूसरों के विचारों के प्रति सहिप्णता रखी जाये । 

३ दूसरे सप्रदाय भौर उसके भ्रनुयायियों के प्रति घृणा व तिरस्कार की भावना का प्रचार न किया जाये। 

४ कोई गप्नदाय-परिवर्तन करे तो उसके साथ सामाजिक बहिष्कार झादि श्रवाछुनीय व्यवहार न किया जाये । 

५ धर्म के मौलिक तथ्य--प्रहिसा, सत्य, अ्चौय॑, ब्रह्माच्य और अपरियग्रह को जीवन-ब्यापी बनाने का सामूहिक 
प्रयत्न किया जाये । 

उन दिनों के ग्राचार्य श्री के मनोमन्‍्थन के चित्र ये है 'इस वर्ष स्थानकवासी साधओं का सम्मेलन भीतासर में 
होने बाला है। सुता है, वे थली की ओर भी जायगे। मैने अपने श्रावकों से कहा है कि यदि वे वहाँ भ्राये तो उनके साथ 
किसी प्रकार का दुर्व्यवहार न हो, उसका प्रा ध्यान रखा जाये ।'* 

“आज जयप्रकाशनारायण से मिलन हुआ । एक घटे तक बातचीत हुई । विचारों का आदान-प्रदान हुआझा। 
ग्रहिसक दृष्टियों का समन्वय हो, यह मैने सुकाया । वातावरण बडा सौहादंपूर्ण रहा। * 

“जयप्रकाशजी झ्राज तीन बजे फिर भ्राये। उनसे जीवनदानी बनने का इतिहास सुना,बडा स्फूतिदायी था । फिर 
उन्होंने पूछा --भहिसक शक्तियों का मिलन हो, इस बारे में झपके क्या सुझाव है ? मैने कहा विचारों का ग्रादान- 
प्रदान ही, परस्पर एक-दूसरे को बल दे, कठिनाइयों के प्रतिकार के लिए सह-प्रयत्त हो और सामान्‍य नीति का निर्धारण 
हो ।” उन्होंने कहा--“मैं यह विचार विनोबा के पास २खूँगा और आपसे भो समय-समय पर सम्पर्क बनाये रखूंगा । 5 


१ थि० सं० २०११ भावद्रव कृष्णा ११, बस्बई 

२ बि० सं० २०१० द्वितोय वैसाल्ल कृष्णा ९, नाल 

३ वि० सं० २०११ मुगसर कृष्णा १, बम्बई---चर्चंगेट 
४ दि० सं० २०११ मृगसर कृष्णा ३, बस्बई--च्चंगेट 
५ बि० सं० २०११ सगसर कृष्णा ५, अस्मई--चर्चगेट 


५० ] झात्रार्यक्री तुलसी प्रभिनत्दन प्रस्य [ प्रथल 


मौन की साधना 


समन्वय की साधना के लिए श्राचार्यश्री ने बहुत सहा है। मौन की बहुत बडी साधना की है। उसके परिणाम 
भी अनुकूल हुए है । इस प्रसग मे आचार्येश्री की डायरी का एक पृष्ठ है 

“झाज व्याख्यानोपरान्त बम्बई समाचार के प्रतिनिधि मि० तिवेदी आए। उन्हें प्रधान सम्पादक सोरावजी 
भाई ने भेजा थ। | हमारा विरोध क्‍या हो रहा है ” उसे जानना चाहते थे। झ्ौौर वे यह भी जानना चाहते थे कि एक ओर 
से इतना विरोध और दूसरी ओर मे इतना मौन । श्राखिर कारण क्‍या है ? '* 

“आज तिवेदी का लेख बम्बई-समाचार में ग्राया | काफी स्पटीकरण किया है) वे कहते थे, भ्रब हमने झ्राक्षेप- 
पूर्ण लेखों का प्रकाशन बंद कर दिया है। यह निभेगा तो अच्छी बात है ।'* 

“समन्वय-साधको के प्रति प्रशसा का भाव बन रहा है--विजयवल्लभ सरीजी का स्वर्गवास हो गया। उनकी 
मावता समन्वय की थी । वे श्रपता नाम कर गए ।* 

“इस दिशा में सर्व धर्म-गोष्ठियाँ भी होती रही--अआज सवंधर्म-गोप्टी हुई । उसमे ईसाई धर्म के प्रतिनिधि ६० 
बेरन झादि तीन ग्रमरीफन, पारसी, रामक्ृष्ण मठ के संन्‍्यासी सम्बुद्धातन्दजी, झार्य समाजी ग्रादि वक्ता थे । 

अन्त में अपना प्रवचन हुमा | फादर विलियम्स ने उसका अंग्रेजी अ्रनुवाद किया । बड़े भ्रच्छे ढग से वि या । वा4- 
क्रम सफल रहा। 

उन्ही दिनो बम्बई-समाचार में एक विरोधी लेख प्रकाशित हुआ । आचार्य श्री ने उस समय की मन स्थिति का 
चित्रण करते हुए लिखा है--“भ्राज बम्बई समाचार में एक मुनिजी का बहुत बड़ा लेख झ्ाया है। श्राक्षेपों से भरा हुआ 
है। भिक्षु-स्वामी के पद्मो को विकृत रूप में प्रस्तुत किया गया है । जघन्यता की हद हो गई। पढ़ने मात्र से श्रान्म-प्रदेशों 
में कुछ गर्मी श्रा सकती है । औरो को गिराने की भावना से मनष्य वया-क्या कर सकता है, यह देखने को मिस्श । उसका 
प्रतिकार करना मेरे तो कम जंचता है। ग्राखिर इस काम में ( औरो को नीचा दिखाने के काम मे ) हम केसे बराबरी 
कर सकते है ! यह काम तो जो करते है, उन्ही को मवारक हो | श्रलबत्ता स्पष्टीकरण करना जरूरों है, देख, किस तरह 
होगा ।” 

“इधर में बिरोधी लेखों को बडी हलचल है । दूसरे लोग उनता सीधा उन्तर दे रहे हैं। उन्हे घृणा की दृष्टि से 
देख रहे है । अपसा मौन बडा काम कर रहा है।'* 


साधु-साध्वियों का निर्माण 


इस मौन का अर्थ वाणी का अप्रयोग नही, किन्तु उसका सयम है । ग्राचायेश्ली का जीवन संयम के सस्य, |, से 
पला है, इसलिए वे दूसरों के अ्रसयम को भी सयम के द्वारा जीतने का यत्न करते है। वे व्यक्ति-विकास में विव्वास करते 
है, उसका आधार भी सयम ही है | उन्होने भ्रपने हाथो अ्रनेक व्यक्तियों का निर्माण किया और कर रहे है । उनका सर्वा- 
धिक तिकट-क्षेत्र है--साधु-समाज । पहला दृष्टिपात वही हो, यह प्रस्वाभाविक नहीं। निर्माण की पहली रेखा यही है । 
“गाधु-साध्वियों मे प्राग्म्भ से ही उच्च साधना के सस्कार डाल दिये जाये तो बहुत सभव है कि उनकी प्रकृति मे प्रच्छा 


१ बि०स० २०११ आषण शुक्ला १०, धभ्यई 

२ वि० सं० २०११ श्रावण शुक्ता १३, वम्वई 

३ वि०स॑ं० २०११ धभ्राविवन कृष्णा १ !, बस्बई 

४ बि० सं २०११ प्राश्विन कृष्णा १२, अम्बई--सिक्कानगर 
४ वि सं० २०११ पाश्वित शुक्ला २, बस्बई--सिक्कानगर 
६ वि० सं० २०११ आावण शुक्ला ११, बस्थई---सिक्कातगर 


झध्याय ] भाचायंध्रो तुलसी के प्रनुभव चित्र [११ 


सुधार हो जाये | इसे प्रामाणिक करने के लिए मैने इधर में तव-दी क्षित साधुप्ो पर कुछ प्रयोग किये है। चलते समय इधर- 
उधर नही देखना, बाते नहीं करना, वस्त्रो के प्रतिलिखन के समय बातें नहीं करना, अपनी भूल को नमश्नभाव से स्वीकार 
करना, उसका प्रायदिवत्त करना, प्रादि भ्रादि । इसमे उनकी प्रकृति मे वधेब्ट परिवर्तन भ्राया है । पूरा फल तो भविष्य 
बतायेगा ।' 

“प्राज के बालक साधु-साध्वियो के जीवन को प्रारम्भत: सस्कारी बनाना मेरा स्थिर लक्ष्य है। इसमे मुझे: बडा 
आनन्द मिलता है।”* 

“साधुश्रों को किस तरह बाह्य विकारो से बचा कर आन्तरिक वैराग्य-वृत्ति मे लीन बनाया जाये, इस प्रश्न पर 
मेरा चिन्तन चलता ही रहता है ।”* 

“इस बार साधु-समाज में आचार मूलक साधना के प्रयोग चल रहे है। साधु-साध्वियो से प्रपने-प्रपने भ्रनुभव 
लिखाए। वे प्रामाणिकता के साथ प्रपनी प्रगति व खामियो को लिख कर लाये। मुझे प्रसन्नता हुई। झ्रागामी चातुर्मास मे 
बहुत कुछ करने की मनोभावना है । 

साधुसाधना में ही है, सिद्धि में नही । वे समर पर भूल भी कर बेठते हैं। झाचार्यश्री को उससे वहुत मानसिक 
बेदना होती है। उसी का एक चित्र है, “आज कुछ बातो को लेकर साधुग्रो मे काफी ऊहापोह हुआ । भ्रालोचनाए चली, कुछ 
व्यग्य भी कसे गये । न जाने, ये झादते क्यों चल पड़ी । कोई युग का प्रभाव है या विवेक की भारी कमी ? आखिर हमारे 
सच में ये बाते सुन्दर नहीं लगती । कुछ साधुझो को मैने सावधान लिया है। अब हृदय-परिवर्तन के सिद्धान्त को काम में 
लेकर कुछ करना होगा ।'* 

गृहस्थों के जीवन-निर्माण के लिए भी ग्राचार्यश्री ने समय-समय पर अनेक प्रयत्न किये है । उन्हे जो भी कमी 
लगी, उस पर प्रहार किया है और जो विशेषता लगी, उसका समर्थन किया है। “झ्राज मित्र-परिषद्‌ के सदस्थो को मौका 
दिया। उन्होंने विशिष्ट सेवाए दी है । एक इतिहास बन गया है। मैंने उनसे एक बात यह कहा है, यदि तुम्हे आगे बढना 
है तो प्रतिशोध की भावना को दिल से निकाल दो ।* 

प्रणव्नत-भ्रान्दोलन इसी परिवर्तनवादी मनोवृत्ति का परिणाम है। वे स्थिति चाहते है, पर भ्राज जो स्थिति है, 
उमसे उन्हे सन्‍्तोष नहीं है। वे न्यूनतम सयम का भी श्रभाव देखते है तो उनका मन छटपटा उठता है । वे सोचते रहते 
है--जो इप्ट परिवर्तन श्राना चाहिए, वह पर्याप्त मात्रा मे क्यो नही भरा रहा है ” इसी चिन्तन में से अ्ननेक प्रवृत्तियाँ 
जन्म लेती है। तथा मोड' का उद्भव भी इसी धारा में हुआ है । समाज जब तक प्रचलित परम्पराओ में परिवर्तन नहीं 
लायेगा, तब तक जो संयम इष्ट है, वह सभव नहीं । उसके बिना एक दिन मानवता झौर धामिकता दोनो का पलडा हल्का 
हो जायेगा। उनके हिंत-चिस्तन में बाधाए भी कम नहीं है। कई बार उन्हे थोडी निराशा-सी होती है, किन्तु उनका 
आत्म-विश्वास फिर उसे ककभोर देता है---/इधर मेरी मानसिक स्थिति मे काफी उतार-चढाव रहा। कारण, मेरी 
प्रवृत्ति सामूहिक हित की ओर अधिक भ्राकृष्ट है और मैं जो काम करना चाहता हूँ, उसमे कई तरह की बाघाए साममे 
आ रही है, इससे मेरा हृदय सस्तुप्ट नही है । मेरा झ्रात्म-विध्वास यही कहता है कि झ्र।खिर मेरी धारणा के अनुसार काम 
होकर रहेगा, थोडा समय चाढ़े लग जाए । 


१ वि० सं० २०१० लेत्र कृष्ण १४, उदासर 

२ वि० सं० २११० ध्रावण शुक्ला १५, जोधपुर 

३ वि० सं० २०११ मंगसर कृष्णा ८, बस्बई---वर्चगेट 
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४२ | आाज्ायंभो तुससी प्रभिनन्‍दन प्रभ्थ [ प्रघभ 


श्रात्या का भालोक 


झ्राजायंश्री मे चिन्तन है, विचारों के अभिनव उन्मेष हैं। इसलिए वे रूह मार्ग पर ही नहीं चलते, उपबोगिता- 
नुसार नये मार्ग का भी आलम्बन लेते है, नई रेखाए भी खीचते है । यह सम्भवत' प्रयम्भव ही है कि कोई व्यक्ति नई रेखा 
खीचे और संघर्ष का वातावरण न बने । सप्र्ष को निमस्त्रण देना बुद्धिमानी नही है, तो प्रगति के परिणामस्वरूप जो श्राये 
उसे नही भेलना भी बुद्धिहीनता है। संघर्ष बुरा क्या है ? बह सफलता की पहली तेज किरण है। उससे जो चौंधिया 
जाता है, वह भटक जाता है और उसे जो सह लेता है, वह सफलता का बरण कर लेता है। ग्रसफलता श्रौर सफलता की 
भाषा में स्वामी विवेकानन्द ने जो कहा है वह चिर सत्य है--“संघर्ष और जटियों की परवाह मत करो । मैंने किसी गाय 
को भूठ बोलते नही सुना, पर वह केवल गाय है, मनुष्य कभी नहीं। इसलिए असफलताओं पर ध्यान मत दो, ये छोटी- 
छोटी फिसलन है | भ्रादर्श को सामने रख कर हजार बार झागे बढने का प्रयत्न करो । यदि तुम हजार बार ही असफल 
होते हो तो एक बार फिर प्रयत्न करो । आचार्य श्री को अपनी गति मे अनेका नेक अवरोधों का सामना करना पडा, पर वे 
थके नहीं। विराम लिया, पर रुके नहीं । उस झबाध गति के सकहप और ग्रगाध झ्रास्था ते उतका पथ प्रशस्त कर दिया । 
ग्रास्था-हीन व्यवित हजार बार सफ्ल होकर भी परिणाम काल में ग्रसफन होता है शौर आस्थावान्‌ पुरुष हजार झसफल- 
ताओो को चीर कर प्न्‍न्त मे मफल हो जाता है। भ्राचार्यश्री ने अपनी आ्रास्था के श्रालोक मे अपने-आपको देखते हए 
लिखा है 

“बह तीन चार वर्ष का सक्रान्ति-वाल रहा | इसमे जो घदना-चक्र चला, उसका हरेक ग्रादमी के दिमाग पर ग्रसर 
हुए बिना नहीं रहता । इस समय मेरा साथी मेरा आत्म-बल था झौर साथ ही मै झ्रपने भाग्य विधाता गरुदेव को एक 
घड़ी के लिए भी भूला हूँ, ऐसा नहीं जान पड़ता । उनकी स्मृति सात्र से मरा बल हर वक्‍त बढ़ता रहा। मेरी शआलात्मा 
हर बकत यह कहती रही कि तेरा रास्ता सही है और यही संत्य-निए्ठा मर श्रागे बढ़ाए जल रही है । 

“विरोध भीषण था, पर मेरे लिए अलवधक बना । संघर्थ खतरनाक था, पर मेरे और संघ के श्रास्मालीचन के 
लिए बना । इससे सतर्कता बढ़ी । साधु-सन्न में प्राचीन ग्रस्थों व सिद्धान्तों के अध्ययन को अभिरच बढ़ी । सजगता बढी । 
पच्ासो वर्षों कै लिए रास्ता सरल हो गया । इत्यादि कारणों से मै इसे एक प्रकार को गणकारक वस्तु समभता हूँ । फिर 
भी सचर्ष कभी न हो, मान्त वातावरण रहे, संगठन शधिक बढ़ रहे, हर बजत यही कांस्य है। मिक्ष झासन विजयी है, 
विजयी रहे । साधु-सत्र कुशल प्राचार्वान है, बसा ही रहे ।! 


ग्रपराजेय मनोवृत्ति 


विजय को भावना व्यदित के झ्ात्म बल से उदभत होती है। आा्मा प्रबल होती है, तब परिस्थिति पराजित 
ही जाती है, आत्मा दुर्बल होता है, परिस्थिति प्रबल हो जाती है। साधना जा ग्रादाय यही है कि प्रात्मा प्रबल रहे, 
परिस्थिति से पराजित न हो । इस झ्रपराजेय मनोवनि का झ्रकन इस प्रकार हुआ है--“स्वास्थ्य कुछ ठीक नहीं रहता। 
मौन व विश्राम से काम चल जाता हैं। वर्ष भर तक दवा लेने का प्रत्यास्यान है। भ्रात्म-बल प्रबल है, फिर क्या ? ”'" 

धात्मा में श्रनन्‍्त वीर्य है उसका उदय भ्रसिसन्थि से होता है। भ्रभिसन्भिहीन प्रवृत्ति से वीर्य की स्फुरणा नहीं 
होती । जो कार्य वीर्य-प्रभ्रिसन्धि के बिना किया जाता है, वह सफल नहीं होता और वही कारये प्रभिसन्धि हारा किया 
जाता है, तो सहज सफल हो जाता है। प्राचार्य श्री का प्रपना प्रनभव है---/ परिश्रम की प्रधिकता के कारण सिर में भार, 
श्राँखों मे गर्मी आज काफी बढ़ गई । रात्रि के विश्वाम से भी आराम नहीं मिला, तब सबेरे डेढ़ घण्टे का मौन किया भ्ौर 
ताक से लम्बे बव्रास लिये | इससे बहुत प्राराम मिला । पुन शक्ति-सचय-सा होने लगा। चित्त प्रसन्‍त हुआ । मेरा विश्वास 


१ थि० सं० २००६ फाह्गन कृष्णा २, सरदारशहर 
२ बि० सं० २०१२ भाद्र शुक्ला २, उज्जेत 


भ्रध्याय ] प्राचायंथों तुलसी के प्रभभद चित्र [ ५३ 


है कि मौन साधना मेरी ग्रात्मा के लिए, मेरे स्वास्थ्य के लिए, बहुत अच्छी खुराक है। बहुत बार मरे ऐसे ग्रनभव भी 
होते रहते हैं। यह मौत साधना मु के नहीं मिलती तो स्वास्थ्य सम्बन्धो बड़ी कठिनाई होती । पर बेसा क्‍यों हो ? स्वाभा- 
बिक मौन चाहे पाँच घण्टा का हो उससे उतना आराम नहीं मिलता, जितना कि सकत्पपूर्वक किये गए एक घण्टा 
के मौन से मिलता है। इससे यह भी स्पष्ट है कि सकल्प भें कितना बल है। साधारणतयगा मनुष्य यह नहीं समभ सकता, पर 
तत्चत सकलप में बहुत बडी आत्म-ज्क्ति निहित है। उससे प्रात्म-शक्ति का भारी विकास होता है। भ्रवश्य ही मनुष्य 
को इस सकल्प-बल का प्रयोग करना चाहिए ।' 

श्राचार्य हरिभद्र ने प्रभिसन्धिपूर्वक वस्तु के परिहार को ही त्याग कहा हे। सबल्प में किलता बीय॑ केन्द्रित है, 
उसे एक कुशल मनोवेशानिक ही समझ सकता है । श्राचार्यश्री ने जो कुछ पाया है, उसके पीछे उनका कतंत्व है, पुण्षार्थ 
है और लक्ष्य पूर्ति का दृढ़ सकल्प । वे लक्ष्य की झ्रोर बढ़े है, बढ रहे है। जब कभी लक्ष्य की गति में अ्रन्तराय हुआ है, 
उसका पुन सन्धान किया गया है--“इन दिनों डायरी भी नहीं लिखी गई। मोन भी छूट गया । झ्रब दोनो पुन प्रारम्भ किये 
है। धनजी सेठिया बेगलोर वाले ग्राए, और बोले-- आपने मौन क्यों छोड दिया ? वह चाल रहना चाहिए। उससे 
विश्वाम, स्वास्थ्य प्रौर बल मिलेगा। मैने कहा--“झाठ वर्षों से चलने वाला मौन यू ० पी० से बन्द हो गया, पर भ्रब चाल 
करना है। जेठ सुदी १ से पुन मौन प्रारम्भ है 


सिद्धान्त-विरोधी प्रवृत्ति में प्रसहिष्णुता 


ग्राचायंश्री मे समता के प्रति प्रास्था है गौर सिद्धान्त के प्रति अनुराग । इसलिए वे किसी भी सिद्धान्त-विरोधी 
प्रवृत्ति को सहन नहीं करते। 'दूपहरी में सत व्याख्यान दे २हे थ। एक लाल दरी बिछी हुई थी । सब लोग बंठे थे, कुछ 
भाभी (हरिजन ) भी उस पर बंठ गए। सुनने लगे। जैन लोगो ने यह देखा तो बडे जोश से बोले--नुम लोगो में होश नहीं 
जो जाजम पर ग्राकर बंठ गए । यह पचायती जाजम है। वे आक्रोश करते हुए हरिजनों को उठा कर जाजम खीच कर ले 
गये । बहुतो को बुरा लगा, हरिजनों को बहुत ही धक्का लगा। कई तो रोने लग गये, मैने भीतर से यह दृश्य देखा । मन 
में वेदना हुई । इस मानवता के अ्रपमान को मैं सह नहीं सका | मै व्याल्यान में गया। स्पष्ट शब्दों में मैने कहा---'जिन 
तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर ने जातिवाद के विरुद्ध प्रवल आन्दोलन विंया, उन्ही के भक्त आज उसी दलदल में फस रहे हे 
बड़ा आारचर्य है। मैने श्राखो से देखा--.'मनुप्य किस प्रकार मनुप्य का ग्रपमान कर सकता है। दरी आपको इतनी प्यारी 
थी तो बिछाई ही क्यो ?” मैने उनसे कहा --साथधुग्रो के सान्निश्य में इस प्रवागर किसी जाति का तिरस्कार करना बया 
साधुग्रो का तिरस्कार नहीं है ”' वहाँ के सरपच को, जो जन थे, मैन कहा--- क्या पचायन में सभी सवर्ण ही है?' नहीं, 
भाभी भी हे | “तो कंसे बेठते हो ?” बहाँ तो एक ही दरी पर बैठते है। “तो फिर यहाँ क्या हुआ ।” हमारे यहाँ ऐसी ही 
रीति है। भ्राखिर उन्होने भूल स्वीकार को । उन्हे छम्ना्ठत की भावना मिटाने की प्रेरणा दी ओर हरिजनो को भी शान्त 
किया ।/* 





१ थि० सं० २०११ फाह्गुत शुक्ला ७, पूना 
२ बि० सं० २०१६ जेठ शुक्ला है, कलकत्ता 
३ थि० सं० २०१० वेसाश कृष्णा १० ४ 


जागृत मारत का अमिनन्दन ! 


झणुविस्फोटों के इस युग में अणुन्नता ही सबल मानव का, 
ब्रत-निष्ठा के बिना विफल है श्रनयत्रित भुजबल मानव का ! 


सघबद्ध स्वार्थो के तम में अ्रणुन्नत ही प्रत्यूष-किरण-कण, 
महाज्योति उतरेगी भू पर कभी अणुब्रती के ही कारण 


सदा सुभग लघु लघु सुन्दर को महिमा से ही मडित है जग, 
नापेगे कल दिग-दिगन्‍न्तल भी अणुक्रत के कोमल वासनपग 


अणू की लघधिमा शक्ति करेगी देशातर का सहज सचरण, 
भूमिकिरण के किरण-बाण से होगा ऊध्वं बिन्दु का वेधन 


द्यावा की विराट शोभा ही अणुब्रत को दूर्वा है भू पर, 
दूर्वा का अतिशय लघु तृण ही मुक्ति-नीड मे सबसे ऊपर ! 


भ्रणुब्रत के श्राचाय प्रवर, जो शील विनय सयम के दानी, 
व्यक्ति व्यक्ति का शुशत्र भ्राचरण बन जाती है जिनकी वाणी 


श्रणुतब्रत के महिमा-गायन में है उन श्री तुलसी का बदन, 
भ्रणत्नत के अभिननन्‍्दन मे है जागृत भारत का अभिनन्दन 


--न रेर्द्र शर्मा 


मेक्सिको की श्रद्धांजलि 


डा० फिलिप पाडिनास 


डॉन, इतिहांस झ्ौर कला संकाय, पध्राईये रो-प्रमरी काना विदवविद्यालय, मेक्सिको 


मंक्सिको से ग्राचार्यश्री तुनसी को विनत प्रणाम । पअ्राचार्यश्री तुलसी के प्रति श्रद्धाजलि प्रकट करने का झबसर 
पाकर मै अपने को धन्य मानता हूँ। मेरी यह छोटी-सी श्रभिलाषा रही है कि इस भारतीय जैन प्राचार्य के प्रति जिम्होंने 
विश्वशान्ति के लिए श्रपना समग्र जीवन समपित कर दिया है, विषव के अनेक विद्वान्‌ जा अ्रद्धाजलि भेट कर गे, उसमे 
मैं भी मैक्सिको की ओर से अपना योग दूं । 

मंक्सिकों झ्रमी तक एक युवा देश है, किन्तु सम्भवत उतना युवा नही, जैसा बहुत लोग समभते है। यद्यपि 
हमारा इतिहास अर्थात्‌ मे हमारे लोगो का जीवन-बुत्त ईसा पूर्व की दो सहख्राब्दियों से प्रारम्भ होता है, फिर भी 
हमारी स्पष्ट जानकारी मंक्सिको की घाटी में अवस्थित टिक्रोटिहुआकन (]000॥040७॥ ) नामक एक धाभिक केन्द्र 
के मम्बन्ध से प्रारम्भ होती है । इस केर्द्र के साथ-साथ ईसा पूर्व के लगभग छठी शताब्दी में दो श्रौर महत्त्वपूर्ण केन्द्र 
थे । ला बटा (१.8 ५८॥।७) जो वर्तमान में टाबम्को प्रान्त में है और मोण्टे भ्रलवान (/०॥६ &॥99॥ ) जो ओक्साका 
प्रान्त में है। इन तीनों केन्द्रों ने लेखन-कला और तिथि-पत्र का विकास किया। तिथि-पत्र का उद्देश्य केवल मौसम पर ही 
नही, समय पर नियन्त्रण प्राप्त करना था, कारण तत्कालीन क्ृषि-प्रधान सभ्यता के लिए यह झावश्यक था। सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण बात यह है कि ये बड़े-बड़े नगर युद्धो और बस्त्रों से श्रपरिचित थे। वह शात्ति का काल था और उस समय 
हमारे लोग श्रम करते, देवताओं की प्रार्थना करते और शान्तिपूर्वक रहते थे । 

दूसरे केन्द्रों के विषय में भी जो अ्रव ग्रआटेमाला गणराज्य में है, यही बात कही जा सकती है। उनके नाम 
है, टिकाल (7॥9) और यग्नाक्साक्टन ( एत१8८४४॥ ) । यद्यपि ये समारोहिक सास्क्ृतिक केन्द्र उल्लिखित केन्द्रों से 
पदचात्कालीन थे । 

दुर्भाग्यवश पण्चिम के सम्पर्क से पहले ही हमारे देश मे विनाश और हिसा का प्रादुर्भाव हो चका था। उस 
महान यग के प्रन्त को, जो करीब ईसा की सातवी से तवी शताब्दी के मध्य था, हम 'विशिष्ट'((]७$५४९) युग कहते 
है । उस समय हमारे लोगो के जीवन में अत्यन्त झ्ाकस्मिक और गहरा परिवरतंत हुआ । आन्‍्तरिक क्रान्ति और बाह्य 
प्रभावों ने इन समुदायों मे आमूल परिवतंन कर दिया। हमे बोनाम्पक (80॥87777॥) योद्धाग्नो और बलिदानी पुरुषो 
के आश्चर्यजनक भित्ति-चित्रों मे हिमा का इतिहास मिलता है| दर्भाग्यवश ऐसा प्रतीत होता है कि ठेठ पाइचात्यों के 
भागमन तक यह नई स्थिति स्थायी रही । ईस्वी सन १६१४ में जब हरभन कोर्टीज ने मेक्सिको के मुख्य सस्कृति के केन्द्र 
टेनोक्टिट्लान (4०7००॥॥॥) नगर पर विजय प्राप्त की. नव से लेकर दीघंकाल तक हिसा का बोलवाला रहा। 
केवल झस्तिम २५-३० वर्षों मे शान्ति का नथा जीवन हमे देखने को मिला है। 

यह रोचक तथ्य है कि प्राचीन भारतीय सम्यता के भ्रनेक विचार हमारे लोगो के मानस में गहरे बैठे हुए है । 
किस्तु जो लोग केबल फिल्मो औ्रौर कुछ साहित्य के ,प्राधार पर मेक्सिको के विषय में अपनी धारणा बनाते है, उन्हे यह 
समभने में कठिनाई होगी कि हमारे लोगों के मानस की एक विशेषता यह भी है कि वे आान्तिपूर्ण है, हिसक नहीं । जब 
प्राप हमारे राजनीतिक इतिहास का नहीं, हमारे सांस्कृतिक इतिहास का थोडी गहराई के साथ अध्ययन करेगे तो आप 
सरलता से हमारे भ्रहिसा-प्रेम का पता लगा सकेंगे । 


५६ | ध्राश्वायंथों तुलसी प्रभिनम्दन प्रग्य॑ * | प्रथम 


अपने पिछले भारत प्रवास के समय मुझे अपने विद्याथियो के एक दल के साथ जब अपने मित्र श्रीसुन्दरलाल 
भवेरी के माध्यम से अ्रणुन्न त-आन्दोलन और उसके मुख्य सिद्धान्तो का परिचय प्राप्त हुझ्ना, तो बडी प्रसन्नता हुई। इस 
प्रवास मे मुझे ब्राचार्य श्ली तुलसी के झ्राइवर्यंजनक कार्य और उनके महान्‌ जीवन के सम्बन्ध मे जानने का अ्रवसर मिला । 

हेसने मेक्सिको लौटने के पश्चात्‌ टेलीविजन पर व्याख्यानों द्वारा लोगो का अषुब्रत-आान्दोलन का परिचय 
दिया और लोगो ने इस भान्दोलन के सिद्धान्तो के विषय में सुत कर बडी जिज्ञासापूर्ण उत्सुकता प्रकट की । 

इसलिए मैं यह विश्वासपृवेक कह सकता हूँ कि इस महान्‌ भारतीय आचार्य के कार्य का हमारे आधुनिक 
जगत्‌ पर गहरा प्रभाव पडेगा । हिसा के विरुद्ध एकमात्र शब्द और सन्देश मंत्री का ही हो सकता है । मनुष्यों के प्रति मैत्री, 
जीवो के प्रति मंत्री और प्राणीमात्र के प्रति मंत्री । श्रत मै श्रापको यह कहना चाहँँगा कि यह मेरी उत्कट प्रान्तरिक 
इच्छा है कि इस महान धर्माचार्य वी वाणी का झसख्य मानव-पआ्रात्माग्रों द्वारा श्रवण हो, जिससे कि वे इस विश्व को 
अधिक मानवीय और अधिक शान्तिमय बनाने के प्रयास मे सहयोग दे सके । 





एक आध्यात्मिक अनुमव 
श्री बारन फ्र री फोन ब्लोमबर्ग 
शोस्टन, भमे रिका 


जब मै ज॑न धर्म के प्रमुव श्राचार्य श्री तुलसी के सम्पर्क में श्राया, तब मेरे लिए वह एक नया प्राध्यात्मिक प्रनभव 
था और उससे मै प्रत्यधिक प्रभावित हुआ्ना | अनेक वर्षों से मैं यह मानने लगा हूँ कि प्रध्यात्म ही सब कुछ है और प्राध्या- 
त्मिक मार्ग से सब समस्याएं हल हो सकती है । 

दुनिया ने कूटनीति, राजनीति, वल-प्रयोग, भ्रणुब्रमों श्रौर भौतिक साधनों का प्रयोग किया, किन्तु सब असफल 
रहे । मैं स्वथ एक ईसाई हूं श्र मुझ स्पष्ट प्रतीत होता है कि जन दर्शन में सब धर्मो श्रौर विदवासो का समावेश हो जाता है । 

आज दुनिया को आध्यात्मिक एकता की जितनी श्रावश्यक्ता है, उतनी पहले कभी नहीं थी। जब दुनिया मे 
श्राग लगी हुई है तो हम बहघा एक-दूसरे के विरुद्ध क्यों काम कर रहे है? आज यदि हम सच्चे झ्राध्यात्मिक ग्रेम-भाव 
से सिल कर काम कर तो सभी लक्ष्य सिद्ध हो सकते है । 

मैं प्रति क्षण यही प्रार्थना करता हूँ कि मेरा जीवन पूर्णतया आध्यात्मिक हो, मै वचन और कर्म मे सत्य का अनु- 
भरण कहूँ । यह प्रकट सत्य है कि भौतिक पदार्थों का सम्पूर्ण त्याग कर देने पर भी जैन साधु सुख और शालन्तिपूर्वक रहते 
है । यथार्थ रूप में तो मुझे; कहना चाहिए कि उनकी इधन्ति त्याग कर दने पर भी' नहीं, अपितु त्याग करने के कारण है । 
मैं चाहँगा कि जैन धरम और उसके सिद्धान्तों का हर देश में प्रसार हो । यह विश्व के लिए वरदान ही सिद्ध होगा। 

मै यह मानता हूँ कि यह मेरे परम भाग्य का उदय था कि श्राचारययश्री तुलसी के सम्पर्क मे मै श्राया। जैनों 
की पुस्तिका मेरे हाथ में भ्राई और उनके प्रतिनिधि बम्बई में मुझसे मिलने भ्राए । मैं इस सबके लिए ग्रत्यन्त ग्राभारी हूँ । 

मैं अपने कार्य के सम्बन्ध से दुनिया के ताना देशों में जाता हूँ, बराबर यात्रा करता रहता हूँ और सभी तरह 
के एवं सभी श्रेणियों के लोगों से मिलता हूँ । भ्राज सवेत्र भय का साम्राज्य है--युद्ध का भय, भविष्य का भय, सम्पत्ति- 
ग्रपह रण का भय, स्वास्थ्य-नाश का भय, भय और भय | इस भय के स्थान सें हमे विश्वास और श्रद्धा की स्थापना 
करनी होगी, वह श्रद्धा जिससे कि अलत विश्व-शान्ति भ्रवश्य स्थापित होगी । इतिहास हमे बार-बार यही शिक्षा देता 
है कि युद्ध से युद्धों का जन्म होता है । जीत किसी की नही होती, प्रपितु सभी की करुणाजनक हार ही होती है । 

पूर्णता प्राप्त करने के लिए हमे प्रतिदित ऐसा प्रयत्न करना चाहिए, जिससे मोक्ष भ्रौर ईश्वरत्व की प्राप्ति हो 
सके। पग्रमत्य, पर-निन्‍्दा, सासारिक श्राकाक्षाए--सभी का त्याग करना चाहिए गौर उनके स्थान पर जाति, धर्म और 
वर्ण का भेद भुलाकर सबके प्रति सच्ची मंत्री का विकास करना चाहिए तथा प्रनन्तिम लक्ष्य को धोर कदम-से-कदम 
मिला कर झागे बढ़ना चाहिए। मेरा विश्वास है कि श्रणुश्नत-धान्दोलन स्थायी विध्य-शान्ति का सच्चा और दाक्तिशाली 
साधन बन सकता है । धीरे-धीरे ही सही, किन्तु यह भानदोलन सारे विधव में फैल सकता है। 

जैन दर्शन का मूल सत्य है। सत्य से सब कुछ सिद्ध हो सकता है। हमारा भविष्य हमारे श्रपने हाथों मे है । 
हम प्रपने-प्राप सुख झौर दुः:ल की रचना कर सकते है । 

परचम को जैन सिद्धास्तो की बडी ग्रावश्यकता है। पूर्व और पद्चिम के धर्म एक-दूसरे की पूर्ति कर सकते है। 
उन सभसमे प्रेम और सत्य का स्थान है। इस विषय में उनमे कोई भ्न्तर नहीं है । 

दुनिया मे भ्राज पूर्वाप्रहो को लेकर गहरी खाई पड़ी हुई है। उस पर हमको सहमति का पुल निर्माण करना 


चाहिए । भ्रध्यात्म के द्वारा ही यह सम्भव हो सकता है । 


मानव जाति के पथ-दु्शक 
श्री हेलमुथ डीटमर, 


भारत में पश्चिमी जमंनो के प्रधान व्यापार टूत 


भ्राचायंश्री तुलसी के धबल समारोह के अ्रवसर पर मुझे कुछ बष पहले मार्टुगा 
(बम्बई) में श्रायोजित जैन समाज के धामिक ममारोह की याद हो भ्राती है, जो 
साध्वीक्षी गोराजी के तत्वावधान से हुआ था भौर उसमे मै प्रथम बार जनों के सम्पर्क 
में श्राया था। मैं उस समारोह से प्रत्यन्त प्रभावित हुआ । मै श्रावक और श्राविकाओं 
के बीच बंठा हुआ था और मैंने साध्वीजी के मुख से धर्म-शास्त्रो की व्याख्याए सुनी । 
उन्होने काम, क्रोध, मद लोभ, हिसा, दभ, असत्य, चोरी, भ्रहकार श्रौर भौतिकवाद के 
विरुद्ध प्रवचन दिया। जब उन्होने कहा कि श्रहिसा परम धर्म है, सबसे मुख्य विधान 
और सर्वोत्तम गण है, तो मुझे, उनका यह कथन बहुत सुर्दर लगा। मै साध्वीजी के 
भव्य ग्राध्यात्मिक और शान्‍्ल रूप को कभी विस्मृत नहीं कर सकूगा। 

इस अवसर पर ज॑न धर्म, उसके सिद्धान्तो, सम्यग्‌ दर्शन, सम्यग्‌ ज्ञान झौर 
सम्यग चरित्र की विधियों और अणुन्नत-आन्‍न्दोलन का मुझ पर गहरा और स्थायी 
असर पडा और मै उनका प्रशसक बन गया । भेरी कामना है कि जैन श्वेताम्बर तेरा” 
पथ के_ नव आचार्य और अणुब्नत-झ्रान्दोलन के प्रणेता आचायेंश्री तुलसी दीर्घाय 
हो और मानव-जाति का पथ-प्र दर्शन करते रहे । 





मानवता का कल्याण 


डब्ल्यू फोन पोखास्मेर 
बम्बई से जमनो के भूतपूर्व प्रधान व्यापार दूत 


जब मैने भारतीय धर्मो का प्रध्ययन शरू किया तो मैं विश्ेषत जैन धर्म से 
अत्यन्त प्रभावित हुआ। वह मनुष्य का उसके अन्तर में स्थित नैतिक व एकमात्र 
दंवीतच्च के साथ सीधा सम्बन्ध जोइता है । 

मैं जैनो की कुछ धारमिक सभाओ में सम्मिलित हुआ हूँ और मुझे यह जान कर 
प्रसन्‍नता हुई कि वे नैतिकता को सर्वोपरि महत्व देते हैं। वे हमको शिक्षा देते है कि 
केवल श्रोता बन कर मत रहो, भ्रपितु श्राचरण भी करो, सक्रिय मनुष्य बनो । इसका 
यह प्रर्थ हआ कि प्रत्येक सत्सग का परिणाम ब्रत के रूप मे झ्राना चाहिए । 

श्राचार्यश्री तुलसी मुर्भे विशिष्ट पुरुष प्रतीत हुए, कारण बह झपने सम्प्रदाय के 
प्रनुयायियो को ही नही, अपितु सभी को नैतिक सिद्धान्तों के श्रनुसार जीवन बिताने 
की प्रेरणा देते है । 

मेरी हादिक कामना है कि वह झपने उच्च लक्ष्य कों सिद्ध करने मे सफल 
होगे, जिसके फलस्वरूप न केवल भारत का अ्रपितु समस्त मानवता का कल्याण 


होगा । 





नैतिक जागरण का उन्मुक्त द्वार 


डा० लुई रेनु, एम० ए०, पी-एच० डी० 
भ्रध्यक्ष, भारतीय विद्याध्यपन-विभाग, संस्कृत-प्राध्यापक, पेरिस विववविश्वालय 


ग्राचार्यश्री तुलसी तेरापथ सम्प्रदाय के नवम ग्रधिशास्ता है,जिनसे मिलने का मुर्भ सोभाग्य प्राप्त हुआ है। वे एक 
ग्राकर्षक व्यक्तित्व वाले है। वे युवक है जिनकी शारीरिक ग्राकृति सुन्दर है। उनकी आँखों मे विशेष रूप से आ्राकर्षण 
है, जिसका किसी भी दर्शक के हृदय पर अतायास ही गहरा भ्रसर पडता है । वे सस्कृत-साहित्य के भ्रधिकारी विद्वान है और 
विशिष्ट कबि भी | सबसे अधिक सब प्राणियों के प्रति उनकी दयालुता और जो सहिष्णुता है, वह बडी उच्चकोटि की 
है । उनके साढे छ सौ के करीब साधु-साध्वियाँ शिष्य है। उनके भ्रनुयायी पाँच लाख के करीब है, जो हिन्दुस्तान के भिन्‍न- 
भिन्न प्रान्तों मे रहते है । 

मु ज्ञात है कि भारतीय जनता की प्रवृत्ति बहुत धामिक है । मैने इस तथ्य को कुमारी अ्रन्तरीप से दरभगा तक 
के अपने दौरे मे बहुधा प्रनुभव किया है। किल्तु धर्म के प्रति जितनी शुद्ध एवं सच्ची श्रद्धा मु तेरापथ सघ में प्रतीत 
हुई, उतनी अन्यत्र कही भी नही । 

तेरापथ संघ के लिए यह बडे सोभाग्य का विषय है कि उनको आ्राचायंश्री तुलसी जैसे महान्‌ व्यक्ति प्राचार्य 
के रूप मे प्राप्त हुए है। मै सोचता ह कि 3नके कारण ही यह संघ अपना व्यापक विकास करेगा तथा शअ्रपनी महत्ता के 
साथ सारे ससार मे प्रसार पायेगा । 

आचायंश्री तुलसी का धवल समारोह उनके प्रति श्रद्धा प्रकट करने का अ्रवसर देता है। झ्राधुनिक भारत के 
बे एक ग्रत्यन्त प्रमुख महापुरुष है और इस सम्मान के पूर्णतया अधिकारी है। उन्होंने न केवल तेरापथ समाज का सही 
मार्ग-दशन करके पूर्व प्राचार्य के काम को प्रभावशाली रूप से भागे बढ़ाया है, प्राचीन शास्त्रों के अनुसार यह सम्यग दर्शन, 
सम्यग्‌ ज्ञान और सम्यग्‌ चरित्र का कार्यक्रम है, बल्कि नैतिक जागरण का द्वार उन्मुक्स कर दिया है। यह कार्यक्रम 
हमारी श्राज की ग्रशान्त और तस्त दुनिया भें विवेक और शान्ति का सबल स्तम्भ है । 





रै € पे १ छू 

ढाई हजार वष पृ के जैन-संघ में 
डा० डब्ल्यू नोम॑न ब्राउन 
अध्यक्ष, दक्षिण-पूर्व एशियाई प्रदेश-ध्रध्ययन विभाग तथा 
झध्यापक, सस्कत, पेम्स्यालवेनिया विध्वविधालय (यू० एस० ए० ) 


लेरापथ सम्प्रदाय के निकट सम्पर्क में श्राने का सौभाग्य मु, तभी प्राप्त हुभा 
जब कि मैं ग्राचार्यश्री श्रौर उनके शिष्य साधु-साध्वियो के तथा श्रावक-श्राविकाश्रो 
के परिचय में श्राया। जब कभी मै जैनों से मिलता हूँ, मुझे अत्यधिक प्रसन्‍नता होती 
है श्रौर आचार्य श्री तुलसी के दर्शन पाकर भी मैने यही अनुभूति की है । 

मेरे लिए वह एक मूल्यवान्‌ एवं श्रानन्‍्ददायक समय था जब कि आचायश्रा 
से बातचीत करने का तथा गोष्ठी मे भाग लेने का अवसर मुझे मिला था। आचायंश्री 
की स्वय की विद्वत्ता और उनके साधु-साध्वियों की विद्वता से भी, कोई भी व्यक्ति 
प्रभावित हुए बिना नही रह सकता । मुभे, यह भी ग्राइचर्य हुआ कि उनके श्रावकों में 
भी यह क्षमता है कि वे गोप्ठी में चचित ताक्ष्विक विषयों को, जो कि गजराती, 
मस्कृत और प्राकृत श्रादि भाषाओं में होती रही, समझ सकते थे। यह तो मुभे 
प्रत्यधिक ही अ्दुभुत लगा, जब कि एक साध बिना किसी पूर्व तंयारी के प्राकृत 
भाषा में भाषण करने लगे । इन सव बातों से यह स्पप्ट हो जाता है कि श्राचार्य श्री 
के मार्ग-दर्शन मे उनका सम्प्रदाय जैन दर्शन और सिद्धान्तो का परिश्रम पूर्वक भ्रध्ययन 
झौर विकास कर रहा हे । 

मैं यह मानता हूँ कि आचार्य श्री के साथ वार्तालाप करने से मु तेरापथ के 
विधिष्ट सन्देश की जानकारी हुई है। उनसे तेरापथ के आदर्शों, पद्धतियों, सघ- 
व्यवस्था, विश्व-शान्ति की दिशा में उसके प्रयत्नों ग्रादि के विषय में स्पष्ट औौर 
अधिकारपूर्ण जानकारी मुझे प्राप्त हुई है। आचार्यश्री के साथ के मेरे सम्पक के 
समय मुझे यह अनुभूति होतो थी, मानो मैं ढाई सहख््र वर्ष पृ के किसी जेन-संघ में 
प्रविष्ट हुआ हूँ । 





महान्‌ कार्य और महान्‌ सेवा 
श्री बी० बो० गिरि 


राज्यपाल, केरल 


तीन वर्ष पहले की बात है । मैंने कानपर में अ्रणव्नत-ग्रान्दोलन के नवम वाधिक ग्रधिवेशन मे भाषण दिया था तो 
मुभे इस झ्ान्दालन का पूरा विवरण जानने का सौभाग्य मिला था। तभी से मैं ग्राचायंश्री तुलसी के उस महान्‌ कार्य और 
महान मेवा से प्रभावित हैं जो बह मानव जाति की भावी प्रगति के लिए नेतिक झ्राधार स्थापित करने के लिए कर रहे हैं । 


एक सज्ञाल 


प्राज दुनिया को नैतिक उत्थान की जितनी झावश्यत ता है, उतनी पहले कभी नहीं थी। कोई राष्ट्र तब तक 
प्रगति नहीं कर सकता झथ्वा अपने को बलवान नहीं कह सकता, जब तक उसके लोग ०च्च आदझ्शों का भ्रनुसरण नहीं 
करते और सदगणी नहीं होते | जीवन के प्रति भौतिक दृष्टिकोण ने लोगों को स्वार्थी बना दिया है और ऊअष्टाचार एव 
अष्ट व्यवहारों, जैसे कि रिश्वितखोरी और मिलावट ने भारतीय जीवन को तवाह़ कर दिया है। आज हम मानव भवि- 
तथ्य के चौराहे पर खड़े है। ऐसी स्थिति मे जब कि हमारे पास युगो प्रानी परम्पराओं और सास्कृतिक मूल्यों की बिरासत 
मे मिली हुई निधि विद्यमान है, तब समस्त प्रस्धकार को दूर करने के लिए केवन एक मजणाल की ग्रावद्यकता है। ग्रणब्रत- 
ग्रान्दोलन वह मशाल है । 

जैसा कि आचार्य श्री तलसी ने स्वय कहा है, 'अणन्नत-प्रान्दोलन जीवन के श्राध्यात्मिक और नैतिक सिचन की 
योजना है। उसका उद्देश्य सामाजिक ग्रथवा राजनीतिक हित की अपेक्षा कही अधिक व्यापक है। वह उद्देश्य श्राध्यात्मिक 
कन्याण है और ग्राध्यात्मिक कल्याण केवल सर्वोच्च श्रेय ही नही सम्पूर्ण श्रेय है। उसमे स्वय के श्रेय और दूसरों के श्रेय 
दोनों का समावेश होता है । 


नेतिक मूल्यों से उपेक्षित प्रर्थशास्त्र प्रसत्य 


ग्राज हमने समाजवादी ढंग के समाज को अपना राष्ट्रीय उद्देश्य स्वीकार किया है। मेरे विचार से यह केवल 
राजनीतिक झ्थवा आर्थिक नही है जिसके श्रनुसार प्रत्येक व्यक्ति की अपनी उन्नति के लिए समान अवसर मिलना चाहिए 
प्रौर राष्ट्रीय प्रयास से भाग लेना चाहिए अथवा प्रत्येक नागरिक को कुछ-न-कुछ आ्िक न्याय मिलना चाहिए, प्रत्युत ऐसा 
ग्रादर्श है जो सर्वव्यापक है और राष्ट्र के झाव्यात्मिक झौर सास्कृतिक जीवन को स्पर्श करता है एवं जिसका नैतिक 
प्राधार है। सन्‌ १६२४ मे गाधीजी ने 'यग इण्डिया' में लिखा था, वह भ्र्भशास्त्र प्रसन्‍्य है जो नैतिक मूल्यों की उपेक्षा 
प्रधवा भ्रवहेलना करता है। ग्राथित क्षेत्र मे अहिसा के नियम के विस्तार का इसके अ्रतिरिक्त कोई प्र्थ नहीं होता कि 
प्रन्तर्राष्टीय व्यापार का नियमन नैतिक मूल्यों के श्राधार पर किया जाए ।' 
भारतीय पद्धति के समाजवाद में जो गांधी जी का स्वप्न था व हमारा राष्ट्रीय ध्येय है, दूसरे कथित समाज- 
वादी देशों के समाजवाद से यह अन्तर हे कि हम अपने ध्येय की प्राप्ति के लिए सत्य और भ्रहिसा पर सम्पूर्ण श्रद्धा 
रखते हैं जब कि प्रन्य समाजवादी देश शक्ति को तये समाज की पसव पीड़ा मानते है झ्रथवा जैसा कि भ्रन्‍्य कुछ लोग 
कहते है, प्रण्डे को तोड़े बिना प्रामलेट नही बन सकता । विदेशों मे जो लोग समाजवाद की कल्पना के पृष्ठ पोषक बने 


ध्र्] झात्ायंत्री तुलसी प्िनसम प्रस्य [ प्रधम 


हुए है, उनके सिकट साधनों का कोई महत्त्व वही यदि साध्य स्योयोचित हो । किन्तु गाधीजी का कहना था कि साधनों को 
साध्य से पृथक्‌ नही किया जा सकता । इसका यह अर्थ होता है कि स्यायोचित साध्य को प्रनुचित साधनों से प्राप्त करना 
नैलिक नही है। साधीजी का कहना था कि हमको लोगों का हृदय परिवर्तन करके सामाजिक परिवर्तन लाना चाहिए। 

हमारी सभी नीतियो झौर कार्यक्रमों में यही नैतिक भावना निहित है। सन्‌ १६३७ में गाधीजी ने आाधिक 
पुनरंचना के अपने सिद्धान्तों का विदलेषण किया और कहा, “प्रथंशास्त्र उच्च नैतिक मानदण्ड का कभी विरोधी नहीं 
होता, जिस प्रकार कि सभी सच्चे नैतिक मियमो को उत्तम अर्थशास्त्र के भी श्रनुकूल होना चाहिए। जो भ्र्थशास्त्र 
केवल लक्ष्मी की पूजा करने का आग्रह करता है और बलवान को निर्बल को हानि पहुँचा कर धन-सग्र ह करने में 
समर्थ बनाता है, वह भूठा झौर दयतीय विज्ञान है। वह मौत का सन्देशवाहक होगा । इसके विपरीत सच्चा श्र्थशास्त्र 
सामाजिक ड्भीय का पोषक होता है, वह सबका, निबंल से निर्बल का हित साधन करता है और उत्तम जीवन के लिए 
प्रनिकृरती होता है।” समाजवाद के नैतिक भ्राधार की इससे ग्रच्छी व्याख्या दूसरी नही हो सकती । 


अध्यात्म को नकेल 


झ्राचायंश्री तुलसी ने यही विचार प्रतिपादित किया है। उन्होंने भौतिकता पर ग्राध्यात्म की नकेल लगाई हे । 
उनका तत्त्व ज्ञान व्यक्ति पर कैन्द्रित है श्रौर सर्वोच्च सामाजिक श्रेय प्राप्त करने के लिए व्यक्ति को नियमो का कुशलता- 
पूर्वक पालन करना चाहिए । यह विधि सहिता कोई ऐसी कठोर नही है कि उसकी अवहेलना करने पर न्यायालयों द्वारा 
किसी को दण्ड पाना पड़े। स्थायालय वास्तविक और प्रभावशाली समाजवाद की स्थापना करने मे सहायक नहीं हो 
सकते। यह बहुधा कहा गया है कि लोकतन्त्र की सफलता सुख्यत इस पर निर्भर करती है कि लोग अपने अ्रधिकारो 
और सुविधाओं की माँग करने के पहले भ्रपने कर्तव्यों और उत्त रदायित्वों को पूरा करे । लोकतन्त्र की भाँति समाजवाद 
की सफलता की भी यही कसौटी होगी। झादर्श की पूति के लिए नागरिकों को राष्ट्र के सामने उपरिथित सभी कार्यों में 
बिना किसी बाहरी सत्ता के झ्रादेश के स्वेच्छा और उत्साहपूर्वक योग देना चाहिए। 

इन प्रयत्नों मे अणुश्नत और ऐसे ही अन्य आन्दोलन राजनीतिक, सामाजिक और आर्थिक ढॉँचे मे ठोस और 
स्थिर नैतिक श्राधार पर व्यापक परिवर्तन लाने मे हमारी सहायता कर सकते है ! 





संत मी, नेता मी 


श्री गोपीनाथ 'पमन' 
अध्यक्ष, जन-सम्पर्क सम्तिति, दिल्‍ली प्रश्नासन 


करीत शभ्राठ-नौ वर्ष पूर्व की बात है जबकि मैं दिल्‍ली विधान-सभा का उपाध्यक्ष था , एक दिन मेरे मित्र श्री जैनेन्द्र- 
कुमार जी ने, जब हम दोनों एक अधिवेशन से वापस आ रहे थे, कहा कि चलिये, श्रापको एक सत के दर्शन कराए । मैंने 
पूछा, कौन ? उन्होंते बताया, श्राचार्यश्री त॒लसी। मैने ग्राचार्यश्री तुलसी का नाम तो सुन रखा था, न मैने उन्हें 
ढेखा था और न उनके प्रान्दोलन को । मै जैनेस्द्रजी के साथ नया बाजार में झ्राया । वहाँ श्राचार्यश्री ललसी के दर्शन हुए । 
सड़क के किनारे उनके श्रद्धालु भक्तों को बहुत बड़ी भीड थी। मेरा थोद्ा ही परिचय हुश्रा श्र मै दर्शन करके चला 
ग्राया । कोई विशेष बातचोन नही हुई । दर्शनों से मैं प्रभावित अवश्य हुआ, परन्‍त इतना ही कि यह एक सल है और एक 
धामिक सम्प्रदाय के आचार्य है। यद्यपि यह भी अपने-आप में बहुत वडी बात है, परन्तु तब मै श्रणब्॒त-झ्रान्दोलन को नहीं 
जानता था । इसकी कुछ रूप-रेखा मुर्भ उनके सतों के द्वारा उस समय ज्ञात हुई, जब मैं एक वर्ष वाद दिलली-राज्य का 
मस्त्री बन गया मुनिश्ठछी नगराजजी झौर मुनिश्री बुद्वमलजी, मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' गौर मुनिश्री नथमलजी 
से मेरा परिचय हा और मैंने भ्रणब्रत-प्रानदो लन का थोडा-बहुत अध्ययन किया । जहाँ तक मुर्भ याद है, मैने जोधपुर भे 
पहला प्रिवेशन देखा। फिर तो सरदार शहर और राजस्थान के कई स्थानों में जाने का सौभाग्य प्राप्त हुआ और 
प्राचार्यक्षी तलसी के दर्शन निकट से हो सके । 
जब मै मन्त्री था, तो कुछ मेरे अणुत्र ती होने की भी चर्चा चली, परन्तु मन्त्री होते हुए मै श्रणृत्रत के नियमो को 
पूरी तरह निबाह नही सकता था। मै यह नहीं कहृता कि यह निर्वाह किसी मन्त्री के लिए सम्भव नहीं है, परन्तु मेरे-जैसे 
दुबंल मनुष्य के लिए असम्भव अवश्य था । फिर जब विधान सभा टूटी और मैं जन-सम्पर्क समिति का प्रधान बना तो 
उसी के कुछ सप्ताह पीछे मैंने एक रात्रि को श्राचार्यश्री तलसी के सान्निध्य में अ्रणन्नत भी ग्रहण किये । श्र एक अणुब्रती 
होने के नाते भौर दिल्‍ली प्रणब्रत समिति के प्रधान तथा अखिल भारतीय अ्णन्रत समिति के उपप्रधान होने के नाते 
प्राचायं श्री से और निकट सम्पर्क हुआ | मै जो अपने विचार लिख रहा हूँ, वह उनकी पूरी रूप-रेखा नही है, परन्तु इतना 
ही है, जितना कि मैं देख सकता था । 


सिद्धान्त की प्रपेक्षा व्यक्ति से प्रभावित ६ 


मै सिद्धान्त की अपेक्षा मनुष्य से श्रधिक प्रभावित होता हूँ । जब मैं सन्‌ १६२१ मे काग्रेस में ग्राया तो गाधीजी 
के चरित्र से आकषित होकर , और प्रणुत्रत-झ्ान्दोलन मे झाया तो आचार्य श्री तुलसी और उनके सतो से प्रभावित होकर। 
महात्रती का जीवन बीसवी शताब्दी मे, बल्कि सबत्‌ के हिसाब से इक्कीसबवी शताब्दी मे बडा आ्राष्चयेजनक है । 
मनुष्य ने झ्पनी ग्रावष्यकताए बढा ली है झौर प्रावश्यकतापों का बढ़ाना सम्यता का चिक्त समझा जाने लगा है। एक 
ऐसे दौर में कोई व्यक्तित या उससे भी बढ कर कोई मण्डली प्रपनी प्रावश्यकताशों को इतना समेट ले कि उसके पास एक- 
दो कपड़े और पात्रों से श्रपिक कुछ न हो, यह बड़े ग्राइचर्य की बात है। श्रौर फिर ऐसे महात्र तियों का श्रपना सगठन है, 
यह और भी भाएचर्य की बाल है। 

प्राचार्यश्षी तुलसी एक सत ही नही, एक नेता भी है। सत नेता होना बहुत कठिस काम है। सत तो अपना ही 


६४ ] झायायंथरी तलसी समिनस्दत प्रस्य [ प्रभम 


सुधार करते है और जो उनके सम्पर्क में भ्रा जाये, तो कभी-कभी प्रभावित होकर उनका भी सुधार हो जाता है, परन्तु 
एक नेता तो सुधार का मिशन लेशर चलता है। आचार्यश्ली तुलसी के पीछे साढे छ. सौ सत और साध्वियाँ है और 
लाखो मतृप्य भी । इत साढे छ सौ महाव्रतियों को नियत्रित रखना कोई साधारण काम नहीं। नेता की दृष्टि मे तो 
वह सच्चा और पूर्ण नेता है जो सबकी कमजोरियो को भी, जो होती ही हैं, निबाह देता है । ग्राचाय॑श्री तुलसी को भी 
कई ऐसी कठिनाइयाँ पेश श्राती रहती है, जैसे महात्मा गाधी को प्राश्षम में पेश भ्राती थी । इसके विशेष वर्णन की 
झावश्यकता नही, केवल सकेत करना ही काफी है | परन्तु ग्राचार्यश्री तुलसी मे नेतृत्व का इतना बडा जौहर है कि मैंने 
उन्हे कभी भश्ञान्त नहीं देखा। यह एक नेता का सबसे बड़ा गुण है और यह एक संत नेता में ही हो सकता है। इस 
समय आरचायंश्री तुलसी एक तो तेरापथ-सम्प्रदाय के आचार्य है भोर दूसरे अणब्रत-प्रान्दोलन के नेता । तेरापथी सम्प्रदाय 
तो एक धामिक सम्प्रदाय है, परन्तु भ्रणन्नत-प्रान्दोलन एक नैतिक ग्रान्दोलन है, जिसमे जैन ही नहीं, बल्कि न जाने 
कितने मुझ-जैसे ग्रजेनी भी सम्मिलित हैं। यह कोई छिपी हुई बात नहीं कि जो लोग केवल जैनियो को अझणुब्रतो का 
भ्रधिकारी मानते है या श्रणबत को केवल इसी रूप में मानते हैं कि वह महात्रती के लिए प्राथमिक साधन है, वे आचार्यश्री 
तुलसी के अणुन्नत-प्रान्दोलन का विरोध भी करते है, परन्तु झ्राचार्य श्री तुलसी ने न तो अपने स्तर से उत्तर कर कभी इन 
विरोधियों को उत्तर दिया है श्रौर न कभी उनसे प्रभावित होकर अपने आन्दोलन के काम को रोका है। यह भी एक 
सच्चे मेता की ही बात है । 


विरोध की एक लम्बी कहानी 


ग्राचाय्य श्री तुलसी के विरोध मे क्या-क्या किया गया, क्या-क्या कहा गया, क्या-वया लिखा गया, यह भी एक 
लम्बी कहानी है । कलकत्ते में सन्‌ १६५६ के ग्रधिवेशन में भी मुभें; निमन्त्रित किया गया था। वहाँ मैने भी दन विरोधां 
का कुछ रूप देखा । मैं कभी-कभी आवेश में भी आया, परन्तु आचाय॑ंश्री मुस्कराते ही रहे । ये मत माइक्रोफोन पर नहीं 
बोलते, इसलिए बडी सभाशो में उनकी ग्रावाज पहुँचने में श्रवश्य ही कठिनाई होती है, परन्त श्राचार्यश्री तलसी की 
आवाज बहुत तेज है। मैंने देखा कि कलकले मे उनके बोलते समय जोर-जोर मे पटाखे छोडे गए, ताकि सभा के काम मे 
खलबली मजे, परन्तु आचायेश्री न केवल स्वय शान्त रहे, बल्कि उनमे इतना प्रभाव था कि उन्होंने सारे समृह को शास्त 
रखा । उस समूह मे मुझ-जेसे लोग भी थे, जो जल्दी आवेश में श्रा जाते है, परन्त्‌ यह उनका प्रभाव और झाकषण था 
कि कोई झावेश में नही झाय। । उन्होंने अपने व्याख्यान मे भी कहा कि जो मेरे भाई मेरे विरोधी है, वे मुझे ग्रवसर द कि 
वे मे समभा दे या मैं उनको समझा दूँ। इतने बड़े महान्‌ नेता के लिए यह बात कहना उसकी महानता का परितत/यक 
है । मैंने झ्राचायश्री से जब-जब बाते की है तो मैंने यह देखा कि विरोधियों के प्रति उनमे जरा भी रोष नहीं। ससार के 
ग्रत्य महान व्यक्तियों की तरह वे विरोधियों को निपटाते तो है, परन्तु न उन्हें कोई हानि पहुँचाना चाहते है भौर न उनके 
स्तर पर उतर कर कोई जवाब देना चाहते हैं, यह बहुत बड़ी बात है। 


जीवन में स्यथाद्वाद 


दूसरी महानता जो मैंने झ्राचार्य श्री मे देखी, वह यह कि स्थादह्वाद को उन्होने ग्रपने जीवन मे पूर्ण रूप से ग्रहण 
कर लिया हैं। उनके दर्शकों में हिन्दू, मुसलमान, ईसाई सभी वर्गों के श्लौर सभी जातियो के लोग होते है । यह भी स्पष्ट 
है कि जैन-धर्म जितना भ्रहिसा पर जोर देता है, भ्रन्य सभी धर्म उतना जोर नही देते, परन्तु भ्राचार्यश्री यह देख लेते है 
कि मेरे साथ कोई कितना चल सकता है भ्रोर उससे उतनी ही आशा करने हैं। इससे सगठन में बहुत सहायता मिलती 
है। इन दिनो ग्राचार्यश्षी ने 'नया मोड' भरानदोलन चलाया है। समाज-सुघार का काम बैसे ही बडा कठिन है, परन्तु 
मारवाड़ी समाज जितना पिछड़ा हुप्ला है, उसमे यह काम झौर भी कठिन है । पर्दे के विरोध में, दहेज के विरोध में, ब्याह- 
शादियों मे ग्रधिक धन खर्च करने और दिखावा करने के विरोध मे, विधवाझों के तिरस्कार करने के विरोध मे झाचारयश्री 
ने एक पिछड़े हुए समाज में जिस प्रकार प्रावाज़ उठाई, उससे कुछ लोग असतुष्ट भी है। श्राार्यश्री ने ऐसे हरिजनो के 


प्रध्याय ] संत भी, सेता भो [ ६५ 


यहाँ, जिनका खानपान शुद्ध है, श्रपने सतो को भिक्षा लेने को भी ग्राज्ञा दे दी । इस पर भी उनका विरोध हुआ भौर जब 
ऐसी बातो में उनका विरोध होता है तो मु झे गाधीजी की याद झ्ाती है। महात्मा गाधी भी जीवन-दर्यन्त समाज को 
उठाने का प्रयत्न करते रहे और उनके विरोधी उन्हे बुरा-भला कहते रहे। श्राज जो लोग सच्चा धर्म नही चाहते, जो 
लकीर के फकीर बने रहता चाहते हैं, जो यह चाहते हैं कि साधु-संत उन्हे पिछली कथाए सुनाते चले जाये और भविष्य 
के बारे मे कुछ न कहे, क्रान्ति की बात न करे, ऐसे लोगो मे प्राचार्य श्री के प्रति प्र श्चद्धा और श्रविद्वास होना प्राइतिक ही 
है । परन्तु भ्ाचार्यश्री जिस मार्ग पर चल रहे हैं या जिस पर चलना चाहते हैं, उससे उन्हे कोई विचलित नही कर सकता । 


फुशल वक्ता 


कुशल वबनृत्व का भी झाचायश्री मे एक विशिष्ट गुण है ।एक तो उनकी आवाज ही बहुत ऊँची है, मधुर भी है 
झौर वह यह देख लेते हैं कि जिस जनता मे मैं बोल रहा हैँ, वह कितना ग्रहण कर सकती है। बाज ऊँचे व्यक्तियों मे यह 
दोष होता है कि वे कभी-कभी बिल्कुल बे-पढे-लिखे लोगो में दर्शन शास्त्रों का वर्णन करने लगते है। झाचार्य श्री को इतना 
प्रनुभव हो गया है कि वह जिस जनता मे बात करते है, ऐसी बात कहते है कि उसके हृदय मे उतर जाये | यह बात और 
है कि वह जनना कहाँ तक उस उद्देश्य को क्रिया-रूप मे परिणत कर सकती है । 

हजारो मोल पैदल चल कर लाखो मनुष्यों से सम्पर्क रखते हुए आचार्यश्री तुलसी को कब सोचने का और लिखने 
बा समय मिलता है, यह भी झाइचर्य की बात है । सब-कुछ करते हुए भी वे मनन भी करते रहते है और लिखते भी रहते 
है। गद्य मे भी लिखते है भौर पद्म मे भी वे लिखते है। दोनो में मधुरता है, दोनो मे सरसता है, दोनों में गम्भीरता है 
ग्रौर दोनों में एक ऊँचे दर्जे का उदृश्य है । 


ऊँचे विचार कार्य-बुद्धि में विध्न नहीं 


प्राचार्यश्री तुलसी उस गुण के भी धनी है, जो महात्मा गाधी में था। ऊँची-ऊँची बातों का वि्तार वरते हुए 
भी छोटी बाते उनकी अ्ॉँखों से श्रोकल नही होती और वे कुझलतापूर्वक छोटे-छोटे मसलो को भी निपटाते रहते है । किस 
सत को कहाँ जाना है, किस गुहस्थी से बात करनी है, कार्यक्रम केसे बनाना है, सभा में किस-किस का वर्णत करना है, 
किसको कहाँ बैठना है, कौन किस प्रकार बंठा है, कौन सुन रहा है, कौन बात कर रहा है, यह सब उनकी नजर में रहता 
है । उनके उच्च विचार, उनकी कार्य-बुद्धि मे विध्न नही डालते। मैने श्रधिवेशनो मे उनका यह गृण विशेष रूप से देखा 
है । छोटे-से-छोटा मनुष्य हो या देश का सबसे बड़ा व्यक्ति, या बाहर के देश से आया हुआ कोई ब्िद्वान्‌ या उच्च पदा- 
घिकारी, उनसे मिल कर सबको सनन्‍्तोष होता है। हरिजन उनके कमरे में श्राते भिभकते थे, परन्तु उनके हौसला दिलाने 
से उन्हे चरण-स्पर्ण का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 
अणुव्रत-आन्दोलत की गसि से आचाय॑ श्री तुलसी को नहीं जाँचना चाहिए। उसकी प्रगति यदि मन्द है तो उसके 
लिए हम जैसे प्रकर्मण्य लोग जिम्मेदार है। 
पूरा सरगुरु क्या कर, जो सिखा में चुक। 
भ्रन्धा लोक न तेते रह्यो, कहे कबीरा कूक ।। 
ग्राज जबकि आचायंश्री तुलसी का धवल-समारोह मनाया जा रहा है, मै नम्रतापूर्वक उनके चरणों में अपनी 
भ्रद्धाजलि अस्तुत करता हैं । 


ट१5 
ण्व्य 


आधुनिक मारत के सुकरात 


सहर्थि विनोद, एम० ए०, पी-एच० डी ०, न्यायरत्त, वर्शनालंकार 
प्रतिनिधि विश्व शास्ति ध्रान्दोसन, टोकियों (जापान) सदस्य, रायल सोसाइटी प्राफ प्रार्टसू, लग्न 


तपस्या सर्वश्रेष्ठ गण है 
--पौरुकिस्त (तंत्तरीय उपनिषद्‌, १-६) 
झ्राचाय तुलसी एक प्र्थ मे श्राधुनिक भारत के सुकरात है। वह एक पारगत तकंविद्‌ है, किन्तु उनकी मुख्य 
शिक्षा यह है कि सत्य केवल वाद-विवाद का विषय नही, प्रत्युत ग्राचार का विषय है। एक शताब्दी से अधिक की पग्रेजी 
शिक्षा ने भारतीय मानस को तर्कप्रधान वना दिया है। महात्मा गाधी और प० मदनमोहन मालवीय, डा० राधाकृष्णन 
ने इस बुराई का प्रकटत बहुत कुछ निवारण किया है। आवाये तुलसी ने भारत मे मिथ्या तकंवाद की बुराई को दूर 
करने के लिए एक नया ही मार्ग अपनाया है। उनका भाग्रह है कि सनुष्य को नैतिक भ्रनुशासनो का पालन करके सत्यमय 


श्रौर ईईवरपरायण जीवन बिताता चाहिए। 
छोटा झ्राकार, विज्ञाल परिणास 


इन दिनों हम घटनाओो और वस्तुओं की विशालता से प्रभावित होते है और उनके झ्ान्तरिक महत्व की उपेक्षा 
करते है। फ्रासीसी गणितज्ञ पोयकेर ने कहा है कि एक चीटी पहाड़ से भी बदी हाती है। पहाड़ की एक छोटी-सी चट्टान 
लाखों चीटियो को मार सकती है, किन्तु पहाड़ को यह पता नहीं चलता क्रि उसे स्व्य को झ्रथवा चीटियों को क्या हुआ । 
इसके विपरीत हर चीटी को पीडा और मृत्यु का श्र्थ विदित होता है। झ्ाचार्य तुलसी की ग्रणब्रत-विचारधारा तैतिक 
ग्रनुशासन का महत्व प्रकट क रती है। यह झनुथासन आ्राकार में छोट होते हुए भी परिणाम की दृष्टि से बहुत विशाल है । 

अपने प्रारररभित जीवन में ग्राचाये तुलसी ने अत्यन्त वे प्रनुशासन का पालन किया। वे यह मानते थे कि 
कृठोर तपस्या के द्वारा ही मनुष्य इस ससार में नया जीवन प्राप्त कर सकता है। नये जीवन का यह पुरस्कार प्रत्येक 
व्यक्ति अपने ही प्रयत्नों से प्राप्प फर सकता है । नया जीवन अपने भ्राप नही मिलता । उसे प्राप्त करना होता है। प्राचार्य 
तुलसी के कथनानुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपना लक्ष्य निर्धारित करना चाहिए। भारत जैसे देश मे ही आ्राचायय तुलसी जैसे 
महापुरुष जन्म ले सकते हैं। तपस्या के द्वारा नया जीवन प्राप्त करने के लिए भारतीय पूर्वजों का उदाहरण भर भारतीय 
सास्कृतिक सम्पदा अत्यन्त मूल्यवान्‌ थाती है। 

मैं प्राचार्य तुलसी से मिला हैं। मैने श्रतुभव किया कि वे ईध्वरीय पुरुष है झ्ौर उन्होने ईश्वर का सन्देश फैलाने 
प्रौर उसका कार्य पूरा करने के लिए ही जन्म धारण किया है। वे न भूत काल में रहते हैं, न भविष्य काल मे । वे तो 
निल्य वर्नमान में रहते है । उनका सन्देश सब युगो के लिए श्र सारी मानव जाति के लिए है। 


ईइवर द्वारा सनुष्य की खोज 


प्रशात काल से मनुष्य का आल्तरिक विकास केवन एक सत्य के भ्राधार पर हुप्रा है। वह सत्य है---मासव की 
ईश्यर की खोज । इस बात को हम बिल्कुल दूसरी तरह से भी कह सकते हैं कि ईपवर भी मनुष्य की लोज कर रहा है 
ईश्वर को मनुष्य की खोज उसनी ही प्रिय है जितना कि मनुष्य ईश्वर की खोज करने के लिए उत्मुक है। एक बार यदि 


ध्रध्याय ] झाधुनिक भारत के सुकरात [ ६७ 


हम यह समझे ले कि ईदइवर और मनृष्य दो पृथक्‌ सिद्धान्त नहीं है, पूर्ण मनुष्य ही स्वय ईदवर होत है तो दुनिया के सभी 
धर्म आत्म-ज्ञान प्राप्त करने के भिन्‍न-भिल्‍न मार्ग प्रतीत होंगे। जब मनुष्य ईश्वर का साक्षात्कार करता है तो वह केवल 
अपनी सर्वश्रेष्ठ आत्मा का ही साक्षात्कार करता है। 

श्राचार्य तुलसी के सन्देश का श्राज के मानव के लिए यही ग्राशय है कि वह स्वय पभ्रपने लिए प्रपनी प्रन्तरात्मा 
के पग्रन्तिम सत्य का पता लगाये। यही देवत्व का सिद्धान्त है। उन्होने स्वय पूर्ण दर्शन की स्थापना की है, जिसके द्वारा 
मनुष्य झ्रात्म-ज्ञान के ग्रन्तिम लक्ष्य को प्राप्त कर सकते है। प्रणृत्रत उनके व्यावहारिक दर्शन का नाम है श्रौर वह श्राज 
के भ्रणु-युग के सर्वथा उपयुक्त है । 

श्रणु शब्द का श्र्थ होता है--छोटा और ब्रत शब्द का अर्थ है--स्वय स्वीकृत भ्रनुशासन । जैमिनी के प्रनुसार 
व्रत एक मनो व्यापार है, बाह्य कर्म नही। भ्रणु भौतिक पदार्थ का सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग होता है। भ्राधुनिक विज्ञान ने यह 
सिद्ध कर दिया है कि एक भौतिक प्रण्‌ मे अनन्त शक्ति छिएी हुई है । 


त्रिसत्री उपाय 


आचार्य तुलसी ने इस वैज्ञानिक सत्य का मनुष्य के नैतिक श्रौर झ्राध्यात्मिक प्रयास के क्षेत्र मे प्रयोग किया है। 
उन्होंने यह पता लगाया है कि छोटे-से-छोटा स्वय स्वीकृत भ्रनुशासन मनुष्य की हीन प्रकृति को झआमल बदल सकता है ! 
मनृप्य की आझ्ान्तरिक प्रकृति को परिष्कृत करने के लिए दिखाऊ त्याग करने ग्रथवा भक्तिपूर्ण कार्यो का प्रदर्शन करने की 
ग्रावश्यकता नहीं होती । यह उपाय त्रिसूत्री है १ गहरी व्याकुलता, २ ग्रमदिग्ध सकल्प और ३ एकान्‍्त निष्ठा । 

पहले' हममे आात्म-विकास की गहरी व्याकुलता उत्पन्न होनी चाहिए। हम बाहरी वस्तुओ और वातावरण में 
लहुत श्र्रिक व्यस्त रहते है । हमको अपनी अन्तरात्मा की नवीन विद्यालता को पहचानना चाहिए। फ्रासीसी यथार्थवादी 
लेखक सरतरे ने इस व्याकुलता को ही वेदना का ताम दिया है। व्याकुलता की यह भावना इतनी तीम्र होनी चाहिए कि 
7र क्षण बेचेनी और व्यग्रता अन॒भव हो ! 

दूसरे ग्राध्यात्मिक प्रगति के लिए स्पष्ट सुनिश्चित सकल्प भ्रत्यन्त श्रावश्यक है । इन दिनो किनारे पर रहने का 
फैशन चल पडा है। लोग कहते है, हम न ह्स तरफ है, न उस तरफ । राजनीति में यह उचित हो सकता है, किन्तु आध्या- 
न्मिव क्षेत्र में तटस्थता का अर्थ जडता होता है। तटस्थता की भावना भय का चिह्न होती है। यदि हममे श्रद्धा है और 
यदि हम भय से प्रेरित नहीं है तो स्पष्ट सकल्प करना कुछ भी कठिन नहीं हो सकता । 

तीसरे एकान्त निष्ठा का अ्रर्थ है--सम्पूर्ण आत्म समर्पण की पावन क्रिया | विभकत झात्मा उस जीवन मे कुछ भी 
सफलता प्राप्त तही कर सकता। ग्रनिव्चय हमारे समय का प्रभिशाप है। प्राय सारी दनिया में शिक्षा प्रणालियाँ इस 
ग्रान्तरिक विघटन की बुराई का पोषण कर रही है । एमर्सन ने बहुत समय पूर्व इस बुराई के विरुद्ध हमे चेताया था। 
आत्म-समर्यण की भावना हमको श्रान्तरिक अनुद्यासन का जीवन बिताने में समर्थ बनायेगी। 


इस शताब्दी के शान्ति-दूत 


झ्राधुनिक जीवन दिखावटी हो गया है। उसमे कोई ग़रभीरता, कोई सार व कोई श्रर्थ नही है। मनुष्य सम्पूर्ण 
ग्रात्म-घात के किनारे पहुँच गया है। मनुष्य यदि भ्राचायं तुलसी के प्रात्मानुशासन के मार्ग का भ्रनुसरण करे तो वह प्पने 
को ग्रात्म-नाश से बचा सकता है। ग्रणुत्रत की विचारधारा मनुष्य को अपने श्रान्तरिक क्षत्रुओं से लडने के लिए भ्रत्यन्त 
शब्तिशाली प्स्त्र प्रदान करती है। भ्ल्प अनुशासन झाध्यात्मिक शक्ति का विशाल भण्डार सुलभ कर सकता है। 
आचाय॑ तुलसी श्रपने अणुम्नत के भ्रस्त्र के साथ इस शताब्दी के शान्ति के दूत है । हम अ्णुक्नतों का व्याकुलता, दृढ़ सकल्प 
और निष्ठापूर्वक पालन करके उनके द॑वी पथ-प्रदर्शन के अधिकारी बने। 


6९ 


सब सम्मत समाधान 
भारतरत्न, महूथि डो ० के० के 


स्पूतनिक के इस युग में हम विज्ञान द्वारा प्राप्त महान सफलताओं और प्रकृति 
पर मानव के प्रभुत्व की बात सुनते हैं। किन्तु साथ ही हम नई श्बोजो की बुराश्यो 
से भयभीत है, जो मानव जीवन का ही अस्तित्व समाप्त कर सकती है । भ्राजकता 
की इस स्थिति में भ्राचायंश्री तुलसी प्रणुत्रत-मान्दोलन के रूप में दुनिया की सब 
बुराइयों का एक समाधान प्रस्तुत करते है, जो सवंसम्मत है। वह है-- प्रात्म-शुद्धि 
कावह प्राचीन सनन्‍्मार्ग जो मनुष्य के जीवन को सुखद बना सकता है । 








का रे 


चारित्र और चातुय 


श्री नरहरि विष्णु गाडगिल 
राज्यपाल, चण्डी एड 


गीता के झनुसार जब धर्म का क्षय होता है औौर श्रथर्म की झवस्था बढ़ती है, 
सब-तबभगवान्‌ श्रवतार लेते हैं झौर श्रधर्म को समाप्त करके धर्म सरथापन वा 
कार्य करते है। सर्थ समर्थ ईव्वर निराकार होने की वजह से श्रवतार कार्य ब्यतवित 
के द्वारा किया जाता है। झ्राधुनिक भाषा में यदि हम इसी घर्थ को कर, भ्रब कोर्ड 
बड़े महात्मा या युगपुरुष बार-बार नही होते । समाज के मार्गे-दर्शन को कार्य तई- 
नई विदारघाराध्ो हारा किया जाता है। मैं तो यह समभता हैँ कि नरीन दष्टि 
समाज के परिवतेन मे प्रवश्य हो जाती है श्रौर वह दृष्टि रखने वाले जो सज्जन 
होते है, वे प्रधान विभूति माने जाते हैं। विद्यमान दुनिया में प्रसन्‍तोष भौर झश्ञान्ति 
इतनी फंली हुई है कि कल बया होगा, कोई कह नही सकता । ने जाने जानकीनाथ 
प्रभाते कि भविष्यति । भ्रण से ब्रद्माण्ट का ताशझ करने का षरध्यत्र रचा जा रहा 
है। वर से बेर का नाश करने का प्रयरत किया जा रहा है। परिणाम यह नजर गा 
रहा है कि बेर बढ़ता जा रहा है और असन्‍्तोय की एक चिनगारी का रवरूप महान्‌ 
ज्वालामुखी मे परिवर्तित हो रहा है। शान्ति तो नजर ही नही झ्ावी श्रौर ग्रगर 
मूखेता से था भ्रविवेकी साहस से कोई एक कदम उठाया जाये तो जगत का नाश 
अनिवारय है। इसीलिए आज शान्ति का और सच्चरित्र का सन्देश आरवध्यक है और 
यही काम ग्राचार्यश्री तुलमी वर्षों से कर रहे हैं। श्रणु का मुकाबला श्रणुक्नत से 
किया जा रहा है। एक-एक व्यक्ति अपने जीवन में साधु श्रान्ञार करे तो समाज 
का जीवन स्थिर नैतिक दृप्टि से बढ़ता ही जायेगा। झाज ग्रावह्यकता है, चरित्र 
की, चातु्य बी सही । श्राज ग्रावध्यकता है, सम्यक श्राचार की, समलकृत वाणी की 
नहीं, कार्य की ग्रावश्यकता है, विवरण की नहीं भर यही मार्ग-दर्शन आज 
आनार्यश्री तुलसी कर रहे है। उनके प्रति श्रद्धाजलि प्र्पण कर रहा हूँ। वे अपने 
कार्य में सफल हो धौर उनके द्वारा देश के चरित्र की सस्थापना हो, यही मेरी 
प्रार्थना है । 


सत्य का पवित्र वन्‍्धन 


श्रीमत्परमहूंस परिप्राजकाचार्य 
महामहिम भरी रघुवल्लभ तीथ्थंस्थामी 


धरो पालिमार मठाधोश, उडोपी 


आचार्यश्री तुलसी द्वारा प्रवरतित भ्रणुत्रत-पान्दोलन झत्यन्त प्रशसमाय है 
झौर सही रास्ते पर चलने मे सहायता प्रदान करता है । 

सहभमस्तित्व के लिए यह भ्रान्दोलन निश्चित ही बहुत सहायक होगा, भ्नत 
समस्त मानव जाति सत्य के इस पवित्र बन्धन के प्रकाश से श्रावद्ध होगी, ऐसी हम 
कामना करते है। 





समाज-कल्थाण के लिए 


श्री विद्यारत्त तीर्थ श्रीपादा. 
श्री माध्वाचाय सस्वानम्‌ श्री कृष्णापुर सठ, उड्ोपो 


भौतिकवाद के इस युग मे जब कि जनसाधारण का जीवन नेतिक हछ्वास पर 
नंतिक पतन की ओर जा रहा है, यह सर्वथा उपयुक्त है कि उस पतन को रोका 
जाये और लोगो के सम्मख नेतिक महानता के समृद्ध ग्रादर्शों को प्रस्तुत किया 
जाये, जिनके लिए कि देश के महान्‌ आ्राचार्यों ने अपने जीवन काल मे' कठोर 
परिश्रम किया और उनके बाद उनके द्वारा स्थापित मठ यही काम कर रहे है। 
तुलसी धवल समारोह समिति निस्सदेह श्रभितन्दन की पाज्न है, जो तेरापथ के 
श्राचार्यक्षी तुलली की एकचत्तुर्थ शताब्दी की उपलब्धियों का विवरण प्रस्तुत 
कर रही है। इस अ्रभिनन्दन ग्रन्थ का व्यापक प्रसार होना चाहिए श्रौर उससे देश 
के नास्तिकों श्रौर भ्रमित तवयुवको की झाँखे खुल जानी चाहिए कि इस देश के 
विभिन्‍न सःप्रदायों के साधुओं, सतो और सन्यासियों ने कितनी महान्‌ सफनताए 
प्राप्त की है। हम भगवान्‌ कृष्ण से प्रार्थना करते है कि इस लौकिकता के और 
राजनीतिक तेताओो की लम्बी-चौडी बातो के आवरण मे जन-साधा रण की, पवित्र 
हिन्दुओं की मोलिक ग्राकांक्षाए डूबने न पाये। तुलसी धवल समारोह समिति के 
प्रयास की सफलता की कामना करते हुए हम एक बार पुन प्रार्थना करते है कि 
भाचायंश्री तुलसी और उनके जैसे सत समाज के कल्याण के लिए दीर्घजीवी हो । 





भारत का प्रमुख अंग 


श्री गुलजारीलाल नन्‍्दा 
असम सम्त्री, भारत सरकार 

मुझ यह जान कर श्रत्यन्त प्रसन्नता हुई कि श्रणुक्त-आन्दोलन के प्रवर्तक 
आचायंश्री तुलसी के सावं॑जनिक सेवाकाल के १च्चीस वर्ष पूरे होने के उपलधा मे 
उन्हे एक अ्रभिनन्दन ग्रन्थ भेट करने का निश्चय किया गया है। प्रध्यात्मवाद हो 
भारत का प्रमुख अग है| इसे बिना झपन।ये हम झपने चरित्र को ऊँचा नहीं उठा 
सकते । इस दिक्षा मे प्राचार्य श्री तुलसी ने जो कार्य किया है, वह स्तुत्य एव स्पृहणीय 
है। ऐसे विद्वानों का अभिनन्दन करने से सर्वसाधारण में स्फूर्ति आती है भर 
उनका ग्रनुकरण करने की प्रवृत्ति जागृत होती है। अश्रभिनन्दन ग्रन्थ की सफलता 
के लिए मेरी शुभकामनाएं । 





रह ४ | 


पुरातन संस्कृति की रक्षा 


श्री श्रीप्रकादा 
राज्यपाल, महाराष्ट 


ग्राचार्यश्री तुलसी से मेरा प्रथम परिचय ग्राज से करीब पन्द्रह-सोलह वर्ष पूर्व 
बीकानेर के चरू नामक स्थान में हुआ था। तब से उनसे और उनके समुदाय से 
मेरा सम्पर्क बना रहा और कई बार मु भे; उनसे मिलने और उनका प्रवच्नन सुनने 
का सग्रवसर मिला । इससे मैने बहुत भ्रानन्द का अनुभव किया । 

मुझे यह देख कर भी बहुत सन्तोष हुआ्ना कि उनके अनुयायी बहुत ही उत्साही 
स्त्री-पुरुष हैं जो कि उनके विचारो का सक्रिय प्रचार करते है। उनके द्वारा जन- 
साधारण की सेवा होती है श्रौर जनता को धामिक मार्ग पर चलने की प्रेरणा मिलती 
है। भपने देश मे धर्म का सदा से ही प्रबल प्रभाव रहा है । झ्राधुनिक विचार शैलियों 
के कारण इस झोर से कुछ लोग उदासीन होने लगे है। ऐसी अवस्था मे उनको 
पुन इस ओर ध्यान दिलाते रहना उचित है; क्योकि इसी में हमारा कल्याण भी है 
श्रौर प्रपनी पुरातन सस्क्ृति की रक्षा भी है। 

मेरी शुभ कामना है कि श्राचार्यश्री तुलसी हमारे बीच मे बहुत दिनो तक 
रह कर हमारा पथ-प्रदर्शन करते रहे भर इनके जीवन झौर वचन से भ्रधिकाधिक 
नर-नारी विन-अतिदिन प्रभावित हाते रहे। भ्रपनी शारीरिक, मानसिक झौर 
प्राध्यात्मिक उन्‍तति करते रहे झौर व्यक्तिगत मानमर्यादा बनाये हुए देश और 
समाज की सेवा भी उनके द्वारा होती रहे । 





राष्ट्रोत्थान में सक्रिथ सहयोग 


श्री जगजीवनराम 
रैल मन्न्री, भारत सरकार 


आत्मोत्यान और नंतिक चारिश्य-निर्माण अन्योन्याश्रित है। एक को छोड 
दूसरा सम्भव नही । धमाचार्य दोनों का मार्ग-दर्शन करने में अधिक समर्थ होते 
है । ऐसे ग्राचार्यों मे ही आचार्य श्री तुलसी का स्थान है । 

आचायंश्री ने श्रपने गत पच्चीस वर्षो के ग्राचार्थत्व एवं सार्वजनिक सेवा- 
काल मे राष्ट्र के आध्यात्मिक व नैतिक उत्थान में सक्तिय सहयोग दिया हे। 
ग्रणश्नत-ग्रान्दोलन के रूप में आपकी सेवाए सराहनीय है । इस उपलक्ष में उनका 
ग्रभिनन्दन करना अपने दायित्व को निभाना ही है। श्राचार्यश्री के सन्देशों व 
उपदेशो का समावेश करके ग्रन्थ को स्थायी महत्त्व की वस्तु बनाने का प्रयत्न किया 
जायेगा, इस श्राणा के साथ मैं प्रपनी घुभकामना प्रेषित करता हे । 





१४ ४ ४४ 


विश्व-मैत्री का राज-मार्ग 


श्री पशवन्त राव चह्नाण 
मल्यमंत्री, महाराष्ट 


सितम्बर मास के प्रन्त की बात है, राष्ट्रीय एकता सम्मेलन से भाग लेने मैं 
दिल्ली पहुँचा हुआ था । अकस्मात्‌ आचायंश्री तुलसी के प्रनुधायी मुनि (मुनिश्री 
महेन्द्रकुमारजी प्रथम") से साक्षात्कार हुआ । उन्होंने आचार्यश्री तुलली धवल 
समारोह का ब्यौरा मुझे बताया । वर्षों की सुपुप्त स्मृतियां मरी भ्रांखो के सामने 
झा गई। आत्नार्यश्ी बम्बई श्राये थे। लगभग ८ महीने तक अृक्नतआझन्दोलन 
का प्रभावशाली कार्यक्रम चला था । मै अनेकों बार उस समय आचायंश्री के 
सम्पर्क में आया | उनका व्यक्तित्व भश्रविस्मरणीय हे । 

प्रत्येक मनुष्य भान्ति चाहता है, पर वह शान्ति व सुख के मार्ग पर चलता 
नहीं | यही तो कारण है कि ग्राज भीषणतम आाणविक श्रस्त्रो के परीक्षण चल रहे 
है। मनुष्य सत्ता-लोलुप होकर सस्कृति भ्रौर सम्यता के साथ खिलवाड़ कर रहा 
है। यह प्राध्यात्मिक शून्य भौतिक प्रगति का परिणाम है । आचार्य श्री जैसे लोग 
आध्यात्मिकता के उन्नयन में लगे है। यह चिर शान्ति का मार्ग है, मानवता के 
विकास का मार्ग है। मनुष्य हैवान रहते हुए चन्द्रलोक में भी यदि पहुंच गया तो 
बहाँ भी उसे श्रात्मिक शान्ति के अ्रभाव मे धक्षकते श्गारे ही मिलेगे। अणृव्रत- 
झ्रानदोलन विश्वजन्धुता और विश्वमेत्री का राजमार्ग है । प्राचार्यक्षी भूले-भटके 
लोगो को राह लगा रहे है। उनके प्रति मेरे हृदय में अगाध श्रद्धा और असीम 
सम्मान है। 





आचाय॑ंश्री का व्यक्तित्व 


श्री हरिबिनायक पाटस्कर 
राज्यपास, मध्यप्रदेदा 


मुझे यह जानकर प्रसन्‍नता हुई कि आचार्यश्री तुलसी के आचायंकाल व 
सार्वजनिक सेवाकाल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष मे उन्हे एक ग्रभिनन्‍्दन 
ग्रन्थ भेट कर श्रद्धा्जाल अ्रपित की जा रही है। प्राचार्यजी का व्यक्तित्व तथा दर्शन 
साहित्य श्रादि क्षेत्रो के श्रेष्ठत्व के सम्बन्ध मे दी मत नही हो सकते । मैं इस महान्‌ 
सयास की सराहना करता हुआ झजिनन्दन ग्रन्थ के लिए हादिक शुभ कामनाए 
भैजता हूं । हि 





मणि-काँचन-थयोग 


डा० कंलाशनाथ काटजू 
मुख्य संत्री, सध्यप्रदेदा 


मु यह जान कर हादिक प्रसन्नता हुई कि श्रणब्रत-आन्दोलन के प्रवर्तक 
आचार्य श्री तुलसी को उनके सार्वजनिक सेवा के गौरवशाली पच्चीस वर्ष पूरे होने 
पर अभिनन्दन ग्रन्थ भट किया जा रहा है। अभिनन्दन ग्रन्थ वास्तव मे हम सबको 
उनके प्रति बनी हुई सम्मान-भावना का प्रतीक है। पिछले वर्षों में देश के सभी 
क्षेत्रों में पेदल भ्रमण कर आपने राष्ट्र के नैतिक एवं चारित्रिक पुनरुत्थान का जो 
महान्‌ कार्य हाथ मे लिया है, वह हमारे पूज्य भारतीय सन्‍्तो की उज्ज्बल परम्परा 
के अनुरूप ही है। इतिहास जानता है कि इस विशाल देश के सभी क्षेत्रों को एकता 
के पावन सूत्र भे बाधने के लिए कितने महापुरुषो तथा सन्‍तो ने सारे देशा का प्रनेक 
कठिनाइयों भौर बाधा के बावजूद भी भ्रमण किया है। पध्राचायंश्री तुलसी उसी 
परम्मपरा की नई कडी हैं, जो देश मे नैतिक जागरण के लिए श्रपना सारा जीवन 
दे रहे है। सेवा की पवित्र भावना के साथ भ्राचार्यश्री तुलसी में प्रध्यपन की जो 
गहराई है, वह मणि मे काचन-योग के समान है। इस झवसर पर मैं कामना करता 
हूँ कि भाचायंश्री तुलसी के सेवामय जीवन की भ्रायु बहुत बड़ी हो झौर उन्हे अपने 
वार्यों मे सफलता प्राप्त हो । 





आध्यात्मिक स्वतन्त्रता का आन्दोलन 


श्री सुशानेन्द्र तीर्थ श्रीपादा: 
श्री पुत्तमी मठ, उड़ोपो 


आाचायंश्री तुलसी ने अणब्रत-प्रान्दोलन का प्रवतंत ऐसे समय पर किया है 
जबकि भारत झपनी लुप्त आध्यात्मिक स्वतन्त्रता को पुन 5राप्त करने में लगा है। 
ग्राचायंशी ने भारत मे सर्वत्र झ्रपने प्रनुयायियो को भेज कर इस आन्दोलन के रूप 
में एक सन्देश दिया है। 

अभिनन्दन ग्रन्थ के प्रकाशन से हमे सचमच ही प्रसन्नता होती है। 

सभी लोग श्राचार्य श्री तुलसी के इस आन्दोलन में भ्रपना सहयोग दे झौर थे 
अपने पूरे प्रयत्त के साथ इस आन्दोलन को चलाते रहे, ऐसी हमारी शभ- 
कामना है। 





४/ ४ ३ 


पंच महाव्रत और क्षणुव्रत 


स्वामी नारदानन्दजी सरस्वती, नेमिषारण्य 


प्रहिसाप्रतिष्ठायां तत्सस्तिषी बैर त्याग: । सत्यप्रतिष्ठायों क्रियाफला 
अयत्वम । भस्तेयप्रतिष्ठाया सर्वर्त्नोपस्थानमृ ) ब्ह्मचरयप्रतिष्ठार्था बोयलाभः | 

भ्परि प्रहस्थ॑ थें जन्मकथन्तासबोध: ॥ 
--योग वर्शन 


राजनीति व राष्ट्रीय सस्थाए इनको पचशील कहती है । महषि पतजलि उप- 
रोकत पचो को पच महाव्रत कहते हैं। सावभौम एकता के लिए शारत्रीय पद्धति 
से इनके पालन द्वारा विश्व अपना चारित्रिक निर्माण कर सबप्रकारेण सखी हो 
सकता है। जातिदेशकालसमयानवछिन्ना सार्वभौमा महाव्रतम्‌, महपिकतजलि ने 
इनको पत्र महाब्नत बताया है ! 

ग्राचार्यश्ली तुलसी ने इन्ही ब्रतों की एक सुगम विधि उपस्थित करते हुए 
सरलता के भ्र्थों मे इतको पच पणृत्रत के नाम से प्रचारित करके जनता को चरित्र 
की शिक्षा दी श्रौर समाज का विशेष कल्याण किया है। ईब्वर के भजन करने 
बालों को, शास्त्र पर चलने वालों को इन नियमों से बड़ी सहायता भिलती है। 
वेद सिद्धान्त के मानने वाले प्राज भौतिकवाद की ज्वाला से जलते हुए समाज को 
बचाने के लिए इन नियमों में मिल कर विश्व शान्ति करने मे सफल हो सकंगे । 

हम बैदिक धर्म को मानने वाले भी प्राचार्य जी के दया, सत्य, त्याग, तपस्या 
से प्रभावित हुए । भौतिकवाद की कठोरता से पीड़ित जनता को इन नियमों से 
शान्ति मिलेगी। 





भारत को महद्तत्तर राष्ट्ू बनाने वाला आन्दोलन 


डा० बलभव्रप्रसाद, डो० एस-सो, एफ० एन० श्राई० 
उपकुलपति, हलाहा बाद विश्वविद्यालय 


देश में बहुत से व्यक्ति ऐसे होते है जो राष्ट्र के समक्ष उपस्थित समस्याओं को 
जान लेते हैं, किन्तु ऐसे व्यक्ति बहुत थोड़े ही होते है, जो समस्याग्रो का सामना 
करते है और उनके समाधान के लिए प्रयत्न करते है। प्राचायंश्री तुलसी एक 
ऐसे ही महापुरुष है। उन्होंने अनुभव किया कि राष्ट्र की नैतिक भित्ति उसके 
साधारण विकास के लिए भी सुदृढ़ नहीं है, श्रत, उन्होने राष्ट्रीय चरित्र के निर्माण 
एवं विकास के प्रावष्यक कार्य मे अपना जीवन कोक' दिया है। इस कार्य को 
करते हुए वे अनेक प्रकार की दुविधाश्नों का सामना करते है। समाज सेवा और 
नतिक उत्थान के कार्य में मिली हुई सफलता ,का अ्रकन अत्यन्त ही कठिन हुश्ना 
करता है। बहुधा ऐसा होता है कि वर्षों पन्‍चात्‌ इनका परिणाम दिसाई पडता 
है । मुे इस बात में तो सन्देह ही नहीं है कि पूज्य ग्राच्यर्यश्रा तुलसी ने जो कार्य 
किया है, उसका फल भ्रवश्य मिलेगा शौर यह भारत को महुत्तर राष्ट्र बनाने मे 
सहायक भी होगा। आाचार्यश्री तुलसी अपने इस कार्य के लिए अभिनन्‍्दन के पात्र 
हैं भौर ग्रन्थ के सम्पादको को भी मेरी बधाई है कि वे आचायंश्री के कार्य का 
ग्रन्थ रूप में सम्पादित कर रहे है|, प्राचार्यश्री तुलसी को मैं भ्रपनी ;शुभकामना 
प्रौर वन्दन प्रेषित कर रहा हूँ । 





्ै ये ४४ 


महान्‌ व्यक्तित्व 


डा० बाल्थर शुत्रिग एम ० ए०, पी-एच० डी० 
हेम्ब्ग विश्वविद्यालय 


आचार्यश्षी तुलसी के धवल समारोह का समाचार मिला । अनेक धन्यवाद । 
सुर्भे आचायंश्री की गत पच्चीस वर्ष की ति स्वार्थ, नैतिक और सामाजिक सफल- 
ताझो और उनके महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति अपनी श्रद्धाजलि भेट करते हुए परम 
प्रसन्‍नता हो रही है और इस कार्य,में मैं"उनके प्रशसको झौर ग्रनुयायियों के साथ 
हैं । मेरी हादिक कामना है कि तेरापथ सम्प्रदाय के पूज्य ग्राचार्य और अणुव्रत 
आन्दोलन के प्रणेता अपने उदृब्य मे श्रौर अधिक सफल हो। मुभे यह बताते हुए 
प्रसन्‍तता होती है कि स्विट्जरल॑ण्ड में नैतिक उत्थान का एक आन्दोलन चल रहा 
है, जिसे हृण्टर नेशनल कौक्स मुवमेन्ट ([7/श74074 एफ ै।॥०एथयाथा। ) 
कहते हैं। मै इसे पद्िचम में भ्रणव्रतग्रान्दोलन की ही प्रतिच्छाया समभता हूँ। मैं 
अ्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ व धवल समारोह की सफलता के लिए शभकामनाए प्रेषित 
करता हूँ। 








प्रेरणादायक थआचार्यत्व 


श्रो एन ० लक्ष्मीनारायण शास्त्री, 
निजो सचिव, जगदगुद दांकराचाय, 
जगवगुरु महासस्थानं, शारदा पीठ, 
श्ुंगेरी (मेस्र राज्य) 


झ्ाचार्यश्री तुलसी ने श्रपता जीवन 
के लिए समपित कर दिया है। शगेरी 


महास्वामीजी ने इस बात पर प्रसन्नता व्यक्त की है कि झाचायंश्री तुलसी धवल 


समारोह समिति ने प्राचार्यश्री तुलसी 


समारोह करने तथा तुलसी झभिनन्दन ग्रथ निकालने का निएवय किया है। 


क्षपने आप में एक संस्था 
एच० एच ० श्री विश्वेश्वरतोीर्थ स्वामी 


थी पेजाबर मठाधीश, उडीपी 


प्राचायंश्री तुलसी अपने श्राप में एक संस्था है और प्राचीन काल के ऋषियों 
द्वारा प्रदत्त हमारी सम्यता के सर्वोत्तम, सर्वश्रेष्ठ तथा अत्यधिक प्रकाशमान पह- 
लुओ का प्रतिनिधित्व करते है। आध्यात्मिक श्रेष्ठता की श्रगम्य गहराइयों मे 
पैठ कर मोती निकालने का जो काम वे कर रहे हैं, वह लौकिक मस्तिष्क की पहुँच 
के परे की बात है | 

निराशा से पीडित जो विश्व घृणा, अ्रविश्वास तथा छल के कगार पर है 
उसमे आचायंश्री तुलसी प्रकाशस्तम्भ है। वे सझ्भावना एव पारम्परिक विकास 
पर ग्राधारित दया और क्षमा के सर्वोत्तम गुणो का प्रसार कर इस समय विद्यमान 
घोर अ्रन्धकार मे सुन्दर मार्ग-द्शन कर रहे है । 

उनके अ्णुब्रत-आन्दोलन मे उन्हीं ऊंचे आदर्शों का समावेश हे, जो उनके 
अपने जीवन में फलीभूत हुए है। प्रतएव मनुष्य के रोगग्रस्त मस्तिष्क मे सन्तुलन 
तथा उसके कार्यों मे विवेक लाने के लिए उनसे बहुत सहयोग मिलना चाहिए। 


जन-कल्याण शऔऔर उनके नेतिक उत्थान 
शारदा पीठ मठ के जगदुगुरु शकराचार्य 


के प्रेरणा-काल के पच्चीस वर्ष पूरे होने पर 





इस समारोह की सुखद एवं सफलतापूर्ण समाप्ति के लिए जगदुगुरु श्रपनी 
शुभकामना भेजते है भर भगवान्‌ चन्द्रमोलेश्वर तथा श्री शारदम्बा से प्रार्थना 
करते हैं कि श्राचायंश्री तुलसी दी्घेजीवी होकर दीघेकाल तक मानव जाति के 


कल्याणार्थ कार्य करते रहेगे। 


श्रीकृष्ण के आश्वासन की पूर्ति 


श्री टी० एन० बेकट रमण 
भ्ध्यक्ष, भी रमण झाश्रम 


भारतवासी कितने सौभाग्यशाली है कि ग्राचारयंश्री तुलसी ने जीवन के नैतिक व आ्राध्यात्मिक भ्रभिसिचन के 
लिए देश मे अणुत्र त-प्रान्दोलन का सूत्रपात किया है । 

भारत बेदिक और उपनिषदोीय गायाझ्रो का देश है, किन्तु उसे राजनेतिक पराधीनता से मुक्त होमे के 
पर्चात भ्रब इस भ्रणुश्रत-पझ्ान्दोलन की भ्रावदयकता है। देश ने यह स्वतन्त्रता भ्रहिसा के श्रस्त्र द्वारा प्राप्त की और इस 
अ्रसत्र का प्रयोग करने वाले महात्मा गाधी थे । गाधीजी सत्य को ही ईश्वर मानते थे और जीवन में उनका एक-मात्र ध्येय 
सत्य की नौका खेना था और उनकी एक-मरात्र इच्छा थी कि झ्सन्य पर सत्य की जय हो । 


झाध्यात्मिक परम्पराओों का धनी 


देश को स्व॒ृतन्त्र हुए चौदह वर्ष हो गये। इस प्रवधि में देश का राजनतिक एकीकरण हुश्रा भ्ौर राष्ट निर्माण 
की बडी-बडी प्रवृत्तियाँ शुरू हुईं । इसका प्रकट प्रमाण है--औ्ौद्योगिक क्रान्ति श्रौर सामाजिक पुनर्गठन । उसमे हमारा 
राष्ट्र क्रश बलवान होगा श्रौर ग्रन्य पूर्वी श्र पाइचात्य देशों के साय-गाथ विश्व-कल्याण के लिए नेतृत्व कर सकेगा । 
पश्चिमी देश भारत के इस नेतृत्व को स्वीकार करने के लिए उद्यत दे । केवल इसलिए नही कि राष्टपिता महात्मा गाधी 
की कीति चारो झोर फंल गई है, प्रत्युत इसलिए भी कि भारत अत्यन्त प्राचीन श्राध्यात्मिक परम्पराभ्रों का धनी हे । 
किन्तु यदि हमारे राष्ट्‌ को दूसरे देशों को झ्राध्यात्मिक मूल्य सुलभ वरने वी आकाक्षा दी पूर्ति करना हो तो उसे आत्म- 
निरीक्षण करना होगा । इस ग्रात्म-निरीक्षण की प्रत्यन्त प्रावश्यकता है । वयोकि नैतिक पतन का सकट भी इस समय राष्ट 
पर मंडरा रहा है, चारिजिक और ग्राध्यात्मिक मूल्यों को भुला देने की बात तो दूर रही, वेदों, उपनिषदो, ब्रह्मसूत्रों और 
भगवद्गीता के होते हुए, महात्मा गाधी की महान्‌ नंतिक और आध्यात्मिक शक्ति के उठ जाने के पश्चात्‌ भारतीय 
सामूहिक रूप मे पतन की झ्लोर अग्रसर हो रहे है भ्रौर ्रपने समस्त उच्च आ्रादर्शों को भुलाते जा रहे है। इसलिए अणुब्रत 
जेसे भ्रान्दोलन की अत्यन्त श्रावश्यकता है। राप्ट्‌ को आचारयश्री तुलली और उनके संकडो साधु-साध्वियों के दल के प्रति 
कृतज्ञ होना चाहिए जो इस झान्दोलन को चला रहे है । 

हमे यह देखकर बडा सनन्‍्तोष होता है कि इस झ्ाान्दोलन का आ्रारम्भ हुए यद्यपि दस-बारह वर्ष ही हुए हैं, किन्तु 
वह इतना शक्तिशाली हो गया है कि हमारे राष्ट्र के जीवन में एक महान्‌ नैतिक शक्ति बन गया है। हम इस प्रान्दोलन 
को भगवान्‌ श्रीकृष्ण के भ्राश्वासन की पूर्ति मानते है। उन्होंने भगवदगीता के चौथे श्रध्याय के झाठवे इलोक मे कहा है 
कि धर्म की रक्षा करना उनका मुख्य कार्य है श्र वह स्वयं समय-समय पर नाना रूपो में भ्रवतार धारण करते है। 


साधन चतुष्टय की प्राप्ति में सहयोगी 


हमारे देश के नवयुवक हमारे सतो झौर महात्माश्रों के जीवन चरित्रों और धर्म-शास्त्रों का ग्रध्ययन करके इस 
निष्कर्ष पर पहुँचते है कि शाशवत सुख जैसी कोई वस्तु है और उसे इसी लोक और जीवन मे प्राप्त किया जाना चाहिए। हमारे 
धर्मशास्त्र कहते है--तुम अनुभव करो भ्रथवा नही, तुम प्रात्मा हो ।/ उसका साक्षात्कार करने मे जितना बड़ा लाभ है, 


झ्रष्याय ] श्रीकृष्ण के झ्राइवासन को पूति [ ७७ 


उतनी ही बडी हानि उसे प्राप्त न करने मे है। इसलिए वे प्रात्म-साक्षात्कार करने के लिए प्रवृत्त होते है। यह प्रात्मा है 
क्या और उसे कैसे प्राप्त किया जाए? यही उनकी समस्या बन जाती है। वे भ्रास्म-जञान का फल तो चाहते है, किन्‍त उसका 
मूल्य नहीं चकाना चाहते | वे साधन चतृष्टय ( साधना के चार प्रकार ) की उपेक्षा करते है, जिसके 8र ही झ्रात्म-जान 
प्राप्त होता है। आचाय॑श्री तुलसी का भ्रणुत्र॒त-आन्दोलन साधन चतष्टय की प्राप्ति मे बडा सहायक होगा श्रौर प्रात्म- 
साक्षात्कार का मागें प्रशस्त करेगा। 

प्रात्म-साक्षात्कार जीवन का मूल लक्ष्य है, जैसा कि श्री शकराघार्य ने कहा है और जैसा कि हम भगवान्‌ श्री 
रमण महृषि के जीवन मे देखते हैं। भगवान्‌ श्री रमण ने भ्रपने जीवन मे श्रौर उसके द्वारा यह बताया है कि श्रात्मा का 
वास्तविक श्रानरद्र देहात्म-भाव का परित्याग करने से ही मिल सकता है । यह विचार छूटता चाहिए कि मैं यह देह 
हूँ। मैं देह नहीं हैँ इस का अ्रथे होता है कि मैं न स्थूल हूं, न सूक्ष्म हूं श्रौर न भ्राकस्मिक हूँ । मैं आत्मा हूँ का श्र्थ होता है मैं 
साक्षात्‌ चैतन्य हूँ, तुरीय हैं जिसे जागृति, स्वप्न और सुषुष्ति के भ्रनुभव स्पर्श नही करते । यह साक्षी चैतन्य' भ्रथवा 'जीव 
साक्षी' सदा 'सर्व साक्षी' के साथ सयुक्त है जो पर, शिव और गुरु है। भ्रत' यदि मनुष्य भ्रपते शुद्ध स्वरूप को पहचान ले तो 
फिर उसके लिए कोई भ्रन्य नही रह जाता, जिसे वह धोखा दे सके श्रथवा हानि पहुँचा सके। उस दशा मे सब एक हो 
जाते है। इसी दशा का भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने इस प्रकार वर्णन किया है--'ऐ गुडाकेश, मैं श्रात्मा हें जो हर प्राणी के हृदय 
में निवास करता हूँ, मैं सब प्राणियों का आदि, मध्य थौर श्रन्त हूँ । श्राचार-सेवन के महाद्वत द्वारा और श्रवण, मन, 
निदिध्यासन के द्वारा प्रहकार-छून्य अवस्था प्रथवा भश्रहस ब्रह्मास्मि की दशा प्राप्त होती है। महाव्रत के पालन के लिए 
झ्राचार्यश्री तुलसी द्वारा प्रतिपादित भ्रणुन्नत प्रथम चरण होगे । 

प्राचाय॑श्री तुलसी ने नैतिक जायूति की भूमिका मे टीक ही लिखा है, “मनुष्य बुरा काम करता है। फलस्वरूप 
उसके मन को श्रशान्ति होती है। ग्रशान्ति का निवारण करने के लिए वह धर्म की शरण लेता है। देवता के श्रागे गिड़- 
गिड़ाता है। फलस्वरूप उसे कुछ सुख मिलता है, कुछ मानसिक शान्ति मिलती है । किन्तु पुन उसकी प्रवृत्ति गलत मार्ग 
पकडती है भ्ोर पुन. भ्रशान्ति उत्पन्त होती है और वह पुन धर्म की शरण जाता है।' प्रसल मे धर्म और धार्मिक श्रभ्यास 
निर्वाण के लिए है । जब मनुष्य एकदम निरावरण होता है, वह सुख और द ख से ऊपर उठ सकता है भर सुख एव दुख 
को समभाव से प्रनुभव कर सकता है | यही कारण है कि विश्ण सहखननाम से, निर्वाणम्‌, भेषजम्‌, सुखम्‌ भ्रादि नाम गिनाये 
है। निर्वाण हमारे सब रोगो की भैषज है श्र ग्रगर वह प्राप्त हो जाये तो वही सच्चा सुख है--सर्वोच्च प्रातन्द है। 


निर्षध विधि से प्रभावक 


ग्रापका श्रादर्श ज्ञान-योग, भक्ति-योग भ्रथवा कर्म-योग कुछ भी हो, भ्रपने अ्रहम्‌ को मारना होगा, मिटाना होगा। 
एक बार यह प्रवृति हो जाये कि श्रापका अरहभ्‌ मिट गया, केवल चिद्भास शेष रह गया है, जो भ्रपना जीवन और प्रकाण 
पारमाधिक से प्राप्त करता है । पारमाथिक भ्रौर ईश्वर एक ही है, तब भ्रापका ग्रस्तित्वहीन अ्रहम्‌ के प्रति प्रेम अपने-आप 
नष्ट हो जायेगा । भगवान्‌ श्री रमण महधि के समान सब महात्मा यही कहते हैं । इसलिए हम सब श्रणुत्रतो का पालन 
करे, जिनके बिता न तो भौतिक और न प्राध्यात्मिक जीवन की उपलब्धि हो सकती है। अणुव्रत की निषेधात्मक प्रतिज्ञाए 
विधायक प्रतिज्ञाओ्रो से अधिक प्रभावकारी है और वे न केवल धर्म और आ्राध्यात्मिक साधना के प्रेमियों के लिए प्रत्युत 
सभी मानवता के प्रेमियों के लिए पूरी नैतिक आचार-सहिता बन सकती है । 

भगवान्‌ को झ्रणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ कहा है । श्रात्मा हृदय के श्रन्तरतम मे सदा जागृत भौर प्रकाशमान 
रहता है, इसलिए वह मनुष्य के हाथ-पाँव की अपेक्षा भ्रधिक निकट है भौर यदि मानवता इस बात को सदा ध्यान से 
रखे तो मानव अपने सह मानवो को धोखा नहीं दे सकता भौर हानि नहीं पहुँचा सकता। यदि वह ऐमा करता है तो 
स्‍्वय प्रपनी झभात्मा को ही धोखा देगा भ्रथवा हानि पहुँचाएगा, जो उसे इतन। प्रिय होता है । 


कु 


बीसवीं सदी के महापुरुष 


महामहिम मार अ्रथनेशियस जे ० एस ० विलियम्स, 
एम० ए०, डी० डी०, सी० टी०, एम० श्रार० एस ० टो० (इंग्ल॑ण्ड) 
बस्चई के प्रार्य बिशप एवं प्राइमेट, श्राजाद हिन्द चर्स 


संत्तार में हजारों धामिक नेता हो चुके है ग्रौर पैदा होगे। परन्तु उनमे कुछ ऐसे भी है, जिन्होंने लोगो के हृदय 
परिवर्तित किये है, ससार मे प्रेम भौर शान्ति के स्रोत बहाये है श्ौंर लोगो के दिलो को इसी दुनिया मे स्वर्गीप झानन्द 
से सरोबार करने के प्रमृव्य प्रयत्न किये हैं। बीसवी सदी मे हमारी इन झाँखों ने भी एक ऐसे ही महापृरुष झ्ाचाय॑श्री 
तुलसी को देखा है । 

यही वह व्यक्ति है जिसके पविन्न जीवन मे जैनी भगवान्‌ श्री महावीर को देखते है और बौद्ध भगवान वृद्ध 
को देखते है । हम जो महाप्रभु यीशु स्थीष्ट के प्रनुयायी है यीशू स्थीष्ट की ज्योति भी उनमे देखते हैं। ग्राचार्यश्री तुलसी 
ने मह[प्रभु यीझ्ू स्थ्रीप्ट के उस कथन को अपने बैरियो से भी प्रेम करो, को इतना सुन्दर रूप दिया है कि विरोध को बिनोद 
समभ कर किसी की शोर से मन से मेल न आाने दो । 


चर्च से त्रिदाई 


पृथ्वी पर कोई ऐसा स्थान नहीं है जा श्राचार्य श्री तुलसी को प्यारा न हो। हमे वह दिन भी याद है, जब 
ग्राचार्यप्रतवर बम्बई की बेलासिस रोड पर आजाद हिन्द चर्च मे पधारे थे। प्रपने अनुयायियों के साथ मिल कर उन्होंने 
भजन सुनाये थे और भाषण दिया था। चर्च मे श्राशीर्वाद देकर अपने साधु और साध्वियों को भारत के कोने-कोने में सैतिवता 
और धर्म-प्रमार के लि! विदा किया था। इस दृश्य को देख कर बग्बई मे हजारो व्यक्तियों को यह श्राश्वर्य होता था कि 
जैन साथु ईसाइयो के चर्च में केसे श्रा जा रहे है। केवल यह तो आचारयंश्री ही की महिमा थी जो ईसाइयों का गिरजा- 
घर भी हिन्दू भाइयों के लिए पवित्र-स्थान और धर्म-स्थान बन गया था| 


जीवन में एक बड़ी ऋान्ति 


अणुश्नत-आन्दोलन का प्रसार कर ग्राचायंश्री ने जनता के जीवन मे एक बहुत बडी क्रान्ति कर दी है। यह 
हमारा सौभाग्य है कि ग्राज भारत के कोने-कोने मे सत्य झौर प्रेम का प्रसार हो रहा है। जनता जनादंन अपने साधारण 
जीवन मे ईमानदारी का व्यवहार कर रही है। सरकारी कर्मचारी भी अपने कतंव्य को ईमानदारी से पूरा करने का 
उपदेश ले रहे हैं। व्यापारी वर्ग से धोवेवाजी और चोरबाजारी दूर होती जा रही है। केवल भारतीय ही नही, दूसरे देश 
भी प्राचायंश्री के उच्च विचारो से प्रभावित हो रहे हैं। 

यह मेरा सौभाग्य है कि मैं भी अणुव्रत-प्रान्दो लल का एक साधारण सदस्य हूँ झौर मु्े देश-देश की यात्रा करने 
का सौभाग्य भी प्राप्त हुआ है। जब यूरोप भौर रूस की कड़कती ठडक मे भी मैंने खाय श्रौर कॉफी तक को हाथ नहीं 
लगाया तो वहां के लोगों को झ्राइचयें होता था कि यहू्‌ कंसे सम्भव है ? किस्सु यहू केवल झाचाय॑श्री के उन धब्दों का 
चमत्कार है जो प्रापने सन्‌ १६९५४ के नवम्बर महीने के प्रारम्म में बम्बई में कहे थे---फादर साहब, भ्राप शराब तो नहीं 
पीते हैं ” 


भ्रष्पाय | बोसवी सदी के महापुरुष [ ७६ 


झात्रायश्री के साथ सैकड़ों साधु और साध्वी जन-सेवा में अपना जीवन बलिदान कर रहे है। इन तेरापथी जैनी 
साधुश्रो जैसा त्याग, तप और सेवा हमारे देश और मानव समाज के लिए बड़े गौरव की बात है। आाचार्यश्री के शिष्य 
झौर वे लोग भी जो शझ्रापके सम्पर्क में झ्रा चके हैं, प्रपने श्राचा र-विचा र से मनुष्य जाति की झ्ननमोल सेवा कर रहे है। 

श्र।चार्यश्री ने हर जाति के श्र धर्म के लोगो को ऐसा प्रभावित किया है कि श्रापके प्रादर्ण कभी भुलाये नहीं 
जा सकते और वे सदा ही मनुष्य जाति को जीबन ज्योति दिखाते रहेगे। 


४ ॥९ हर न 


कि 
हा 


* 
7. 





आचार्यश्री तुलसी का एक सूत्र 


शायाय धर्मंत्ननाथ 


तीन वर्ष पूर्व सन्‌ १६५८ में ग्राचार्यश्री तुलसी भ्रागरा जाते हुए जयपुर पधारे। उस समय उनके प्रवचन 
सुनने का अवसर मुझे भी प्राप्त हुआ । आाचाय॑श्री जिस तेरापथ-सम्प्रदाय के प्राचार्य है, उसे उद्भव-काल से ही स्वकीय 
समाज में अनेक विरोधों और भेदों का सामना करना पडा। किसी भी सम्प्रदाय मे जब नई शाखा का प्रसव होता है तो 
उसके साथ ही बवैर और विरोधो का अवसर भी भ्राता ही है। पूर्व समाज नये समाज को पुरातन लीक से हटाने वाला और 
अ्रधामिक बताता है और नया समाज पहले समाज की व्यवस्था को सडी-गली और नये जमाने के लिए झनुपयुतत बताता है। 
बाद में दोनों एक-दूसरे को झनिवार्य मान कर साथ रहना सीख जाते हैं और विरोब का रूप उतना मुखर नही रह जाता, 
लेकिन मौन-द्ेष की गाँठ पडी ही रह जाती है। ग्राचार्यश्री के जयपुर-प्राममन के अवसर पर कही-कही उसी पुरानी गाँठ 
की पूंजी खुल-बुल पढ़ती । विरोधी जितना निन्‍्दा-प्रवार करते, उससे भ्रधिक प्रशसक उनकी जय-जयकार करते । 
सम्पन्न लोगों की द्रभिसन्धि 


इस सब निन्दा-स्तुति गे क्तिना पूर्वाग्नह और कितना वस्तु विरोध है, इस उत्सुकता से मै भी एक दिन प्राचार्य श्री 
का प्रवचत सनने के लिए पण्डाल मे चला गया । पष्डाल मेरे निवासस्थान के पिछवाड़े ही बनाया गया था। प्राचार्य श्री 
का व्याख्यान त्याग की महत्ता प्रौर साधुओं के आचार पर हो रहा था ” किसी धनिक ने साथु-सेवा के लिए एक 
चानुर्मास-विहार घनवाया जिसे साधुओं को दिखा-दिखा कर वह बता रहा था कि यहाँ महाराज के वस्त्र रहंगे, यहाँ पुस्तक, 
यहाँ भोजन के पात्र श्ौर यहाँ यह, यहाँ वह । साध ने देखभाल कर कहा कि एक पाँच खानो की झलमा री हमारे पच-महा- 
क्तो के लिए भी तो बनवाई होती, जहाँ कभी-कभी उन्हे भी उतार कर रखा जा सकता। झ्राचायं भी के कहने वा मतलब 
धा कि साध के लिए परिग्रह का प्रण्च नही करना चाहिए, भ्रन्यथा वह उसमे लिप्त होकर उद्देष्य ही भूल जायेगा । 

मैं जिस पण्ठाल में वठा था, उसे श्रद्धालु शावकों ते रुचि से सजाया था। श्रावक-समाज के वैभव का प्रदर्शन 
उसमे अभिप्रेत न रहने पर भी होता झ्रवरर्य था । निरन्तर परिग्रह की उपासना करने वालों का भ्रपने अपरिग्रही साधग्रों 
का प्रदर्शन करना और दाद देना मुझे खासा पाखण्ड लगने लगा। आराचार्यश्री जितना-जितना अपस्प्रिह की मर्यादा 
का व्याख्यान करते गये, उतना-उतना मुझे बह सम्पन्न लोगो की दुर भिसन्धि मालूम होने लगा । हमारा परिय्रह मत देखो, 
हमारे साधुझ्ों को देखो ! श्रहों | प्रभावस्तापसा मृत अगले दिन के लिए भोजन तक सचय नही करते वस्त्र जो कुछ नितानन्‍्त 
आवश्यक है, वह ही अपने शरीर पर घारण करके चलते है [वे उपवास, यह ब्रह्मचर्य, ये अदुश्य जीवो को हिंसा से बचाने 
के लिए बाँधे गए मुँद्धीके, यह तपस्या और यह ग्रणुबम का जवाब श्रणबव्रत ' मु लगा कि श्रपने सम्प्रदाय के सेठो की 
लिप्सा शर परिग्रह पर पर्दा डलने के लिए साधुओो की यह सारी चेष्टा है, जिसका पुरस्कार अनुयायियों के द्वारा जय- 
जयकार के रूप में दिया जा रहा है। जब और नही रह गया तो मैंने वही बैठे-बैठे एक पत्र लिख कर झ्राचायं श्री को भिजवा 
दिया, जिसमे ऐसा ही कुछ बुखार उतारा गया था। 


अथदा प्रौर हुठ का भाव 


श्राचायश्री से जब मैं प्रगति दिन प्रत्यक्ष मिला, तव सकक भ्रथ् दवा भौर हुठ का भाव मेरे मन पर से उतरा नही था। 


झध्चाय ] भ्राचार्यक्षी तुलसी का एक संत [८१ 


झ्ाचार्यश्री भ्रणृत्रत-भान्दोलन के प्रवर्तक कहे जाते हैं, इस पर भतेक इतर जैन-सम्प्रदायों को ऐतराज रहा है। “भ्रणुब्रत तो 
बहुत पहले से चले भ्राते हैं। साधुओं के लिए भहिसा, ब्रह्मचर्य, भ्रपरिग्रह भ्रादि पच क्रतों का निविशेषतया पालन महात्रत 
कहलाता है भ्ौर इन्ही ब्रतो का भणु (छोटा) किवा गृहस्थधर्मीय सुविधा-सस्करण प्रणुत्रत है। फिर शभ्राचार्यश्री भ्रणुन्नतो 
के प्रवर्तक बसे ? ” इस प्रकार की ग्मापत्ति प्रक्सर उठाई जाती रही है। आचायंश्री के परिकर बालो को व्याल हुआ कि 
'अ्रणव्रत-आ्रान्दोलन के प्रवर्तक' शब्द से चिढ़ कर मैंने श्राचार्य श्री को यह सब लिखा है । लेकिन मुझे तब तक इसका भान भी 
नहीं था। अणज्ञतों भर महाब्रतों का चाहे पूर्व मुनियो ने निरूपण भी किया हो, लेकिन इसको एक जनान्दीलन का रूप प्राचारये- 
श्री तुलसी ने ही दिया है, इसलिए उनके आन्दोलन के प्रवर्तकत्व से मुझे विरोध क्यों होता। वस्तुत. मेरे विरोध के मूल में 
ग्रणत परिग्रह की प्रृष्ठ-भूमि मे अपरिग्रह के विरोधाभास से उत्पन्न एक तात्कालिक प्रतिक्रिया थी और प्रंशत कुछ पूर्व 
धारणाए थी, जिनवी सगति मै श्राज भी जैन-दर्शन से पूर्णत नहीं मिला पाया हूँ । 

उदाहरण के लिए मैं इस निष्कर्ष से सहमत रहा हूँ कि आहार की दृष्टि से मनप्य ते भेड-बकरी की तरह 
शाकाहारी है श्रौर न शेर-लेदुओं की तरह मासाहारी। बल्कि उभयाहारी जस्तुओ्रों जैसे भालू, चूहे या कौए की तरह 
शाकाहार और मासाहार दोनों प्रकार का आहार खा-पचा सकता है । इसलिए मानव-प्रकृति के विरुद्ध होने से श्रादमी के लिए 
ग्राहार का दावा मूलत गलत है। दूसरे, ग्राहार चाहे वानस्पतिक हो अथवा प्राणिज, उसमे जीवरूपता होती ही है, 
अन्यथा आहार देह में सात्म्य किया तद्रप नहीं बन सकता । अ्रत जब शभ्राहार के ऊपर, स्थिति और (हिसा का त्याग, ये 
दोनों बाले एक साथ नहीं चल सकती । आहार-मात्र हिसामूलक है, वल्कि आहार और हिसा अभिन अथच पर्यायवाची 
है, ऐसी मेरी धारणा रही है । 

इसके म्तिरिक्त ईश्वर की सत्ता और धर्म की श्रावश्यकता श्रादि कितने ही विषयों पर मेरी मान्यताए जैन 
विश्यासों से भिन्न थी। जब बात चल निकली तो मैसे प्रपना वैसा भी मतभेद आचार्य श्री तुलसी से छिपाया नहीं । 

मेरा खथाल था कि ग्राचायंश्री इस विषय को तर्वों से पाठ दंगे, लेकिन उन्होने तर्क का रास्ता नहीं श्रपताया 
ओर इतना ही कहा कि “मतभेद भले ही रहे, मनोभेद नहीं होना चाहिए।” मैं तो यह सनते ही चकरा गया। तर्क की 
तो ग्रव बात ही नहीं रही । चुप बैठ कर इसे हृदयगम करने की ही चेष्टा करने लगा। 


श्रद्धा बढ़ी 


बाद मे जितना-जितना मैं इस पर मनन करता गया, उतनी ही श्राचार्यश्री तुलसी पर मेरी श्रद्धा बढ़ती गई । 
वास्तव में विचारों के मतभेद मे ही तो समाजो श्र वर्गों में इतना पार्थक्य हुआ है। एक ही जाति के दो सदस्य जिस दिन 
से भिन्‍न मत अगना लेते है, तो मानो उसी दिन से उनव सब-कुछ भिन्‍न होता चला जाता है। भिन्‍न झाचार, भिन्‍न 
विचार, भिन्‍न व्यवह्वार, भिन्‍त सस्कार, सब-कुछ भिन्‍न । यहाँतक कि सब तरह से अलग दिखना ही परम कास्य बन जाता 
है। मतभेद हुआ कि मनोभेद उसके पहले हो गया। मनोभेद से पक्ष उत्पन्त होता है और पक्ष पर बल देने के साथ-साथ 
उत्तरोत्तर ग्राग्रह की कट्टरता बढती जाती है । भ्रन्त मे भ्राग्रह की अधिकता से एक दिन वह स्थिति भ्रा जाती है, जब भिन्‍न 
मताव लम्बी की हर चीज से नफरत और उसके प्रति हमलावराना रुख ही अपने मत के ग्रस्तित्व की रक्षा का एकमात्र 
उपाय मालूम देता है। 

मु, यहाँ तक याद ग्राता है, किसी भी विचारक ने इसके पूर्व यह बात इस तरह और इतने प्रभाव से नही कही । 
मत की स्वतन्त्रता की रक्षा की वाछनीयता का हवा में शोर है। जनतन्त्र के स्वस्थ विकास के लिए भी मतभेद झावश्यक 
बताया जाता है और व्यक्ति के व्यक्तित्व के निखार के लिए भी मतभेद रखना जरूरी समभा जाता है। बल्कि मतभेद 
का प्रयोजन न हो, तो भी मतभेद रखना फेशन की कोटि मे श्राने के कारण जरूरी माना जाता है। परिणाम यह है कि 
बाहे लोगो के दिल फट कर राई-काई क्यो न हो जाये, लेकिन अ्सूल के ताम पर मतभेद रखने से श्राप किसी को नहीं रोक 


सकते । 
यदि मुझे किसी एक चीज का नाम लेने को कहा जाये, जिसने मानव-जाति का सबसे ज्यादा खून बहाया है 


थ्र ] झात्रा्यभो तुलसी ह्रमिनम्दन प्रत्य [ प्रश्न 


ग्रौर मानवता को सबसे ज्यादा काँटो में घसीटने पर मजबूर किया है तो वह यही मतभेद है। इसी के कारण ग्रलग धर्म, 
सम्प्रदाय, पथ, समाज झ्ादि बने है, जिन्होंने अपनी कट्टरता के भ्रावेश मे भतभेद को श्रामुल और समूल नष्ट कर डालना 
चाहा है । मतभेदो का निपटारा जब मौखिक नही हो पाया तो तलवार की दलील से उन्हे सल'भाने की कोशिश की गईं 
है। एक ने अपने सत की सच्चाई साबित करने के लिए कुर्बान होकर अपने मत को अमर मान लिया है, तो दूसरे ने भ्रपने 
मत की श्षेप्ठता सिद्ध करने के लिए झपने हाथ खून से रग कर अपने मत की जीत मान ली है । दुनिया का श्रधिकाश इति- 
हास इन्ही मतभेदों श्रौर इनके सलभाने के लिए किये गए हृदयहीत सघर्षों का एक लम्बा दु खान्‍त कथानक है । 

प्रब प्रघन उठता है कि जब मतभेद रखना इतना विषाक्त और विपरिणम्य है, तो क्या मतभेद रखना श्रपराध 
करार दिया जा सकता है, या शास्त्रीय उपाय का गवलम्बन करके हसे पाप और नरक मे ले जाने वाला घोषित कर दिया 
जाये ? न रहेगे मतभेद, न होगी यह खून-खर।बी और अ्शान्ति । 

लेकिन समाधान इससे नही होगा। अगर झादमी के सोचने की और मत स्थिर करने की क्षमता पर समाज का 
कानून झकुश लगायेगा, तो कानून की जडे हिल जायेगी और यदि धर्मपीठ से इस पर प्रतिबन्ध लगाने की प्रावाज उटी 
तो मनुष्य धर्म से टक्कर लेने मे भी हिचकेगा नही । धर्म ने जब-जब मानव को सोचने श्रौर देखने से मना करने की कोशिश 
की है, तभी उसे पराजय का मंह देखना पडा है। अपना स्वतन्त्र मत बनाने और भतभेद को व्यक्त करने की स्वतन्त्रता 
तो मानव को देनी ही होगी, जो पात्र है उनको भी और जो पात्र नहीं है उनको भी । 

फिर इसे निविष कैसे किया जाये ? विश्ुद्ध तक॑ से तो सबको अनुकूल करना सम्भव है नही, और शस्त्र-बल से 
भी एकमत की प्रतिष्ठा के प्रयोग हमेशा श्रसफल ही रहे है। क्रिया, फिर प्रतिक्रिया--फिर प्रति-प्रतिक्रिया, हमले और 
फिर जबाबी हमले । मतों श्रौर मतभेदो का ग्न्त इससे कभी हुआ नहीं । ऐसी अवस्था में झ्ाचाय॑श्री तुलसी या सूत्र कि 
मतभेद के साथ मनोभेद न रखा जाये, मुझे श्रपू्वं समाधानकारक मालूम देता है। विष-बीज को निरतविष बरने का इससे 
प्रधिक श्रहिसक, यथार्थवादी श्रोर प्रभावकारी उपाय सेरी नजरों से नहीं गुजरा । 


भारत के युग-द्रष्टा ऋषि 


इसके उपरान्त भी मै श्राचायंश्री तुलसी से ग्रनेक बार मिला, लेकिन फिर अपने मतभेदों की चर्चा मैंने नही 
की। भिन्न मुण्ड में भिन्‍न मनि तो रहेगी ही । मेरे श्रनेक विश्वास है, उनके ग्रनेक आधार है, उनके साथ भ्रनेक ममत्व के 
सूत्र सम्बद्ध है। सभी के होते है। लेकिन इन सब भेदो से झतीत एक ऐसा भी स्थल होता चाहिए, जहाँ हम परस्पर सहयोग 
से काम कर सके । मै समझता हूँ कि यदि चेष्टा की जाये तो समान झाधारों की कमी नहीं रह सकती । 

ग्राचायश्री तुलसी एक सम्प्रदाय के धर्मगृुर है। और विचारक के लिए किसी सम्प्रदाय का गृरु-पद कोई बहुत 
नफे का सोदा नही है। बहुधा तो यह पदवी विचारबन्धन भ्रौर तगनजरी का कारण बन जाती है । लेकिन ग्राचायंश्री की 
दृष्टि उनके श्रपने सम्प्रदाय तक ही निगड्ित नही है। थे सारे भारत के युग-द्रष्टा ऋषि है। जैन-शासन के प्रति मेरी 
प्रादर-बुद्धि का उदय उनसे परिचय के बाद ही हुत्ना है, प्रतएव मैं तो व्यक्तिश. उनका भ्राभारी हैं। उनके धवल समा 
रोह के इस भ्रवसर पर मेरी विनन्न और हादिक श्रद्धाजलि ! 


श्ि 


दो दिन से दो सप्ताह 


डा० हबंट टिसी, एम० ए०, डी० फिल ० नि ब्रास्ट्या 


मै अपने निश्चित कार्यक्रम के श्ननुसार केवल दो दिन ही ठहरने वाला था, लेकिन दो सप्ताह 5हरा। मैं उस ग्रद- 
भत मनुप्य वा चित्र खीचना चाहता था ग्रौर उस मानव का, जो महात्मा पद के उपयुक्त था, भ्रष्ययन करना चाहता था। 
प्राय एक मनुष्य दूसरे मनुष्य के बारे मे क्वचित्‌ ही ऐसा कर सकता है। जैसे ही मैने उनके प्रथम बार दर्शन किये, उनका 
असाधारण व्यक्तित्व मेरे हृदय को छूने लगा। उनके नेत्र स्नेहिल भौर तेजस्वी थे। जैसे ही उन्होंने मेरी ओर दृष्टिपात 
किया, मेरा अहम्‌ नष्ट हो गया श्र(र मुझे: उनकी महानता बा झनुभव हुआ । मैं वहाँ गया तो था उनके कुछ फोट खीचने 
के लिए, किन्तु जैसे ही मैने उनको जाना, उनका परिचय पाया, फोटू खीचना तो भूल ही गया । उनके विचारो को और 
शब्दों वो समभने लगा | 

उनके अनुयायियों व साधु-साध्वियों के लिए वे महान प्रेरक के रूप मे होने चाहिये, जो कि उनके प्रति प्रगाध 
धद्धा रखते है और उनके बारे मे नि शक है। उनका प्रभाव इतना अधिक है कि यदि वे चाहे तो वे एक बहुत ही भयकर 
व्यक्ति बन सकते है और मनुष्यो को श्रभान्ति के कगार तक पहुँचा सकते है और भ्रपना कठिततस लक्ष्य भी प्राप्त कर 
सकते है। किन्तु उनका केवल एक ही विचार व ध्येय है जिसे कि अहिंसा-विकास कह सकते है । 

पूर्ण अहिसा पर उनकी श्रद्धा का स्पष्ट रूप से प्रकटीकरण ही मेरे हासी जाने का कारण वना है। इस धर्म के 
अनुयायी मुँह पर पट्टी बॉधते है. जैसे डाक्टर लोग आपरेशन के समय मुँह पर 'मास्क' लगाते है। उसका प्रयोजन है कि 
उनकी श्रावाज से नि सूत्र ध्वनि तरगो से हवा की, जो कि उनके झ्रभिमतानुसार सजीव है,हन्या न हो । वे अन्धेरे मे चलते 
समय भूमि का प्रमाजन कर पाँव रखते है ताकि किसी भी जीव की हत्या न हो । इसलिए मै हासीं गया और वहाँ पर इस 
संघ के आ्राचार्य ने मुर्भे समझाया । 

उनका पूरा नाम है पुज्य श्री १००८ आचार्य श्री तुलसी रामजी स्वामी। आप जैन इ्वेताम्बर तेरापथ के लवम 
आचाय है। उनका नाम उतना ही बड़ा है, जितता कि उनका नज्नता गुण। “१००८ की सख्या जो दो श्री के बीच मे है, 
वह १००८ गणो की द्योतक है। 'तुलसीराम' उनका व्यक्तिगत नाम है और उसके पीछे जो 'जी' जुडा है, वह जर्मन भाषा 
के (था के समान ग्रादर का सूचक है । 'स्वामी का पर्थ है--वह व्यक्ति जो गृहस्थ जीवन का त्याग करता है। 'जैन' 
एक बहुत ही प्राचीन धर्म है जो हिन्दू धर्म की ग्रपेक्षा बौद्ध धर्म के श्रधिक निकट है। इवेताम्बर तेरापथी सम्प्रदाय जैन 
धर्म से ही एक सधारक झान्दोलन के रूप मे २०० वर्ष का प्राचीन सम्प्रदाय है। मैं उनके सामने बैठ गया और वे मेरी 
और देखने लगे । 
' बह एक आन्तरिक भ्रनुभव था जो कि केवल हृदयग्राही ही था, वाणी के द्वारा व्यक्त नही हो सकता । किन्तु यदि 
प्रथम प्रनुभव को व्यक्त न कर सका तो प्रस्तुत उपक्रम अधूरा ही रह जायेगा । 

मैं जब वहाँ गया, वे एक ऊँचे तरुत पर बंठे हुए थे श्रौर दैनिक प्रवचन कर रहे थे । उनके सामने लगभग हजार 
भ्रादमी जमीन पर बेठे हुए थे। मैं श्रकेला ही वहाँ विदेशी था, अत मेरे मित्र मुझे झ्ाचार्यश्री के समीप ले गये। आचार्यश्री 
बोलते हुए थोड़े रुके भौर मेरा परिचय उनको दिया गया । हम प्राचार्यश्री की शोर देखते हुए शान्ति से बैठ गये। दुर्भाग्य- 
बश, बहुत तारे लोगों का छ्यात मेरी श्रोर खित्ा रहा, किन्तु कुछ समय बाद मैं यह भूल गया और मैं और झ्राचायंश्री 
झ्रकेले रह गये । 


ध४ड ] पाचाये भी तुलसी प्रभिनग्दन प्रत्य [ प्रथम 


प्राय यह होता है कि यदि मनुष्य किसी भी व्यक्तित की श्रोर श्रत्यन्त ध्यानपूवक देखता है तो उसके मुख पर 
ट्वैव, प्रेप या उत्तेमना के भाव उत्पन्न हो जाते है, किन्तु श्राचायंश्री के विशाल विवेक पूर्ण शौर काले नेत्रो मे इनमे से एक 
भी नहीं पाया गया । मु्के ऐसा लगा उनकी दृष्टि सेरे शरीर को चीर कर हृदय तक पहुँच रही है और उन्होने मेरा प्रन्तर 
हृदय पहचान लिया है। पहले-पहल मुझे इस प्रकार का श्रकेलापत थोडा श्खरा, किन्तु बाद में उनके सामने मेरी यह 
भावना लुप्त हो गई। मेरे हृदय मे नाना प्रकार के भाव तरग उछलने लगे। मैंने एकाएक ही श्रनुभव किया कि मैं श्रव 
ग्रकेला नही हैं । मझ्े लगा कि मेरे अ्रनुकूल विचार समझे गये है और प्रतिकूल विचारो की निन्‍दा नहीं की गई है । श्र्थात्‌ 
मेरे ग्रच्छे विचार के कारण मभे; स्वागत मिल रहा है भर बुरे विचारो के कारण मेरी निन्‍्दा नहीं की जा रही है। प्रचा- 
नक ही मेरी स्मृति मे अपने शैशव काल का विस्तृत स्वणिम जगत्‌ स्पष्ट हो गया--निराणा के कारण से नहीं। युवाकाल 
की स्मृति रहती है, किन्तु उसके साथ जो सशय होता है, वह नप्ट हो गया। भेरा हृदय भ्रच्छे भौर आनन्ददायक विचारों 
से भर गया । 

मै जानता हूँ कि इन शब्दों में जो कुछ मैने लिखा है, वह भ्रतिणयोक्ति-सा लगता होगा, किन्तु वह अपना कार्य 
समृचित रूप से करता है और अ्राचार्यश्षी के साथ वातलाप के समय प्रत्येक क्षण में मरे हृदय पर नियन्त्रण करने बाली 
भावनाओं का वर्णन मैने किया है। वास्तव में तो, सत पुरुषो का यह स्वभाव ही होता है कि वे दूसरो के मन मे अ्रतुछे 
वित्ञारों को उत्पन्न कर देते है और उन विच्यरों को ग्रच्छे कार्य के रूप भे परिणत करना तो यह हमारा काम है । 

प्रतिदिन तीन बार आचाय॑श्री प्रवचन देते है, जिनमे सहसख्रो की सख्या में लोगो की उपस्थिति होती हे । उनके 
अनुयायी लोग बहुत ग्रशो मे राजस्थान श्रौर पजाव के वासी है और उनमे से अधिकतर माश्वाड़ी है, जो कि भारत के 
व्यापारियों में सबसे प्रधिक धनिक और परिग्रहासकत है । 

ग्राचाय थी उतको भपरिग्रह और सदाचार का उपदेश देते है । वह एक कसा विरोधाभास था । एक और जहा 
उनके अनयायी---जो कि बहुत अच्छे व्यापारी लोग है, जो कि धोखाबाजी से लाखो रुपये कमाते है, जो सारी दुनिया के 
साथ व्यापार का सम्बन्ध रखते है, जो कर की चोरी करने के सव तरीकों को काम में लेते है और विश्वासघात करते है । 
दूसरी और ये छोटे कद के झाचार्यथ्री जिनके पास अपना कुछ नही है ने घर है, ले मन्दिर है, न पस्तके है---केंवल हाथ 
से लिखे हुए सुन्दर शास्त्र है, मामली विछाने का कपड़ा और अत्यन्त सामान्‍य प्रकार के वस्त्र श्रौर स्वाभाविफृतया मुख- 
वम्त्रिका और रजोह रण --यही उनका सब कुछ है । 

वे एक कुशल मनोवैज्ञानिक है । वे जानते है कि जो व्यक्तित उस प्रकार से ग््तर्राष्ट्रीय तर पर कालबराजार 
करते है, उनके पास से बड़े त्याग की झ्राशा नही रखी जा सझती । उनमे से क्िसी को भी संसार को त्याग करने रे) उप- 
देश नहीं दिया जा सकता । किन्तु उनके पास से कम-मे-कम यह श्राशा तो की जा सकती है कि वे सच्चे अर्थ मे मानव बने, 
इसलिए उल्हीने ग्रणब्रत-प्रान्दोलन का प्रवर्तन किया है। यह श्रान्दोलन छोटे-छोटे ब्नतो का झ्रानदोलन है। उनके अनु- 
यायियो को इस प्रकार के ब्रत दिलाये जाते है कि मैं अप्रमाणिकता नहीं करू गा। मैं अ्रनैतिक्ता और प्राटम्बर को छोड़ 
दंगा। मै अन्य स्वियों पर बुरी दृष्टि नहीं डालूगा । 

कुल मिलाकर ४€ ब्रत अहिसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्म चर, और ग्रपरिग्रह इन पाँच विभागों से विभकत है । इनमें 
से प्राय सभी ब्रत स्वाभाविक है, और प्राय सभी धर्मों के मूल-भूत सिद्धान्त है। उनमे से थोटे ब्रत गोस है जो कि केवल 
भारतीय सस्क्ृति से जुड़े हुए है, जैसे कि मै मद्यपान नही करूँगा, दो सो व्यक्तियों से श्रधिक बृहत्‌ भोज नहीं करू गा । 
ये नियम बहुत ही कम यूरोपवासियों हारा गआ्राह्य हो सकते है। किन्तु एक झ्यौसत भारतीय विवाह के प्रसग मे उक्त 
संख्या का उल्लंघन सामान्यतया करता है, तथापि झावायंश्री के इस आह्वान से उनके झ्रनयायियों भे एक नई चेतना 
आई है । 

मैं अपने एक मित्र के धर ठहरा था। वह एक बहुत ही अच्छे स्वभाव का झौर मोटा श्रावमी था । उसने हेसे 
के व्यापार से धनार्जन किया था। एक बार सायकाल मैं उसकी दूध की दुकान पर उसके साथ गया। उसने उत्साह मे 
बताया कि अब मैं पहले की तरह अधिक धल नहीं कमाता हैं , क्योकि मैं प्रणुद्वती हैं । इसलिए दूध के व्यापार मे कमाई 


धरभ्याय ] वो बिन से हो सप्ताह [ ६४५ 


कम होती है। यह स्वाभाविक है कि ग्रणुत्रत मे मिलावट छोड़ देने से मेरे मित्र के कहने के अनुसार उसको कमाई पहले 
जैसी नहीं होती । अणुत्नती बनने से पूर्व वह मित्र यह सब जानता था । 

यह हो सकता है कि अणक्षतों के बारे मे मेरा प्रध्ययन केवल ऊपर-ऊपर का ही हो, किन्तु मैं विदेशी के साथ 
मंत्री करने से भ्रवश्य लाभान्वित हुआ हूँ । एक प्रसय ऐसा बना, जिससे मैं हाँसो को कभी नहीं भूल सकता । केवल एक 
रुपये के बारे मे बात थी। मै प्रतिदित एक दुकानदार के पास से सिगरेट खरीदता था। मै जो सिगरेट पीता था, उस प्रकार 
बी गाँव में और कोई नहीं पीता धा। मुर्भे सड़क पर सिगरेट पीने में भी लज्जा का प्रनुभव होता था । उस सिगरेट की 
बीमत उस दुकान पर लिखी हुई थी । मैं जब उसके लिए पैसा देने लगा, तब उस दुकानदार ने बहुत ही नम्र भाषा मे भेरे 
से पैसा लेने से इन्कार किया । यदि गर्मी के दिनो में मुझे किसी होटल पर ठडा लेमन पिलाया जाता, तो उसको भी मूभे, 
भंट रूप में ही स्वीकार करना होता । 

अ्रणब्नत के नियम बहुत ही सरल हे । क्योकि वे श्रण्‌ यानी छोटे-छोटे बत है। झचायश्री क्षत लेने के लिए किसी 
पर भी दबाव नही डालते । अपने प्रवचनों में वे अभ्रनुयायिश्रों को उपदेश देते हे कि यदि थे पारतो किक सुख चाहते है तो 
उन्हें पाप त रने से डरना च्हिए । जब वे बुराइयो को छोड़ने की प्रतिज्ञा करते है, तब ही आचायंशी प्रसन्‍न होते है । जो 
४६ ब्तो को पालन करने की प्रतिज्ञा करता है, वही पूर्ण श्रणश्रती हो सकता है। 

आचार्यश्री के प्रप्रिकाश अनुयायी व्यापारी हे । आचाय॑ंश्री ग्रणुत्रतों के बारे में उनके साथ घण्टो तक उत्साह- 
पूव+ चर्चाए करते है। उस चर्चा में वे लोग इतने जल्दी-जल्दी बोलते थे कि मुझे उनकी वात का कुछ पता नही चलता था। 
जिन्‍्नु जब भी वे लोग ड्ल॑क्र मारकेट शब्द का प्रयोग करते थ, मुरभे, पता चल जाता था, क्योंकि प्राय भारतीय 
लोग बात चीन मे प्रग्रेजी शब्द ब्लेक मारकेट का प्रयोग करते है । ये व्यापारी लोग अपने व्यापार-सम्बन्धी कागजात आदि 
साथ नेकर प्राचार्य क्री के पास आये भर वे आचार्य श्री को यह बताना चाहते थे कि बिना कालाबाजार श्रादि अ्रनैततिक 
काप किये यदि वे व्यापार कर तो, निश्चित ही उनका दीवाला निकल जाये । ग्राचार्यश्षी न उनकी सब बातो को ध्यान से 
युना, उन कागगजातों को ध्यान से देखा और उनके मुनाफा और घाटा सम्बन्धी सब बातो को सुना । अन्त में ता वे अपनी 
मोग पर निशचल ही रहे कि व्यापारियों को प्रन॑तिक व्यापार को छोडना चाहिए। इस प्रकार से चर्चा के बाद में सभी 
व्यापारी कालाबाजार आदि को पूर्ण रूप से छोडने के लिए तो तंयार नही हुए, किन्तु बहुत से व्यापा रियो ने थोदी छूटके 
साथ मे नियम लिए कि 

मै अ्रन॑तिक व्यापार को अमुक मर्यादा से ग्रधिक नहीं करूँगा । 

मैं रिश्वत नही लूंगा । 

में भूठे खाते नही रखूँगा । 

मै समाहित हो गया था कि वे लोग इन नियमों को अच्छी तरह से पालेंगे । 

इसके बाद झ्राचायंश्री ने मुझसे कहा --मै चाहता हैँ कि लोग सयम को अपनाये । श्रणुश्नत आसानी से अपनाये 
जा सकते है। इन ब्रतों का नाम अ्रणुन्नत इसलिए रखा है कि हमे श्रणुबम के साथ लड॒ता है और उससे सम्बन्धित सभी 
बुराइयो से लड़ना है। यदि थोड़ें लाख व्यक्तित भी अ्रणुत्रती बन जाये तो यह वैज्ञानिक सफलता--भ्रणुबम के भय को नप्ट 
कर देगी । 

इस पर मैंने पूछा--क्या भ्रापका उद्देह्य राजन॑तिक है। उन्होने उत्तर दिया--नहीं, हमारा उद्देश्य केवल धामिक 
है। गाधीजी महात्मा भी थे श्ौर राजन॑तिक वेता भी | मै केवल एक महात्मा बनना चाहता हूँ । 

मैने उनसे झात्मा, परमात्मा, पुतर्जन्म जैसे दाशनिक प्रश्न पूछे व कुछ उनके वेयक्तिक जीवन तथा उनके साधु 
सघ के बारे मे भी जिशासाए की । उन्होने मेरे प्रत्येक प्रघनत व जिज्ञासा का श्रत्यन्त मधुरता के साथ समाधान किया। 
मुझे भय था कि कही आचार्य क्री को मैंने नाराज तो नहीं कर दिया। मेरे लम्बे-लम्बे प्रह्त जो कि मैंने उत्तके पवित्र 
जीवन को जानने की दृष्टि से पूछे थे, मूल विषय से काफी दूर थे और मेरे तुच्छ उत्साह को प्रकट करने वाले 
थे, उनसे शायद बे ताराज हो गये हों। फिर भी उन्होने उस प्रकार का कोई भी भाव व्यक्त नही किया, प्रत्युत भरे 
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जैसे एक विदेशी व्यक्ति के ऊपर आचार्यश्नी की पूर्ण कृपा रही और इसलिए सम्भवत मैं लोगो की ईर्ष्या का पात्र भी 
बना । 
एक बार विनोद मे मैने झ्राचायंश्री से कहा--मैंने आपके धर्म की एक प्रार्थना (नमस्कार ) मन्त्र के कुछ पद कण्ठस्थ 
किये है। क्या श्राप सुनने की कृपा करेगे। प्राचायंश्री ने धीरे से हाथ हिलाते हुए लोगो को शान्त किया । वह नमस्कार मत्र 
मुझे उनके मुनियों ने सिखाया था। उसको मैंने कण्ठस्थ कर लिया था और कई बार पुनरुच्चारण भी कर लिया था 
ताकि बिना कोई भूल किये मैं उसका उच्चारण कर सकूँ। मैने कहा--- 
नमो प्ररिहृंताणं 
नसो सिद्धाणं 
नमो झायरियाणं 
नमो उबज्कायाणं 
नमो लोएं सब्बसाहृर्ण 
मैं उन महात्माप्रो को नमस्कार करता हूं जिन्होंने मोह, राग और द्वेष रूप शत्रुओं को जीत लिया है। मै उन 
महात्माओ्रो को नमस्कार करता हूँ जो कि मुक्त अवस्था को प्राप्त कर चुके है। मैं धर्मंनायको को, श्राचार्यों को--नमस्कार 
करता हैं। मै धामिक शिक्षा गुरुओं को--उपाध्याय को नमस्कार करता हूँ । मैं ससार के सभी साधु साध्वियों को नमस्कार 
करता हूँ। श्राचायंश्री ने स्मित हास्य के साथ कहा---यह तो तुम्हारा इस दिशा में प्रथम चरण है। भ्रब तुम मूँह पर मुख्य 
वस्त्रिका और हाथ मे रजोहरण कब लेने वाले हो ? इस प्रकार से अन्त मे वह दिन श्रा गया, जिसके दूसरे दिन सुबह पॉच 
बजे ही मै दिल्ली के लिए प्रस्थान करने वाला था । जब मैं बिदा लेने लगा, तब आाचाय॑ंश्री ने हाथ ऊँचा कर श्रागीर्वाद 
दिया । 





देश के महान्‌ आचाय 
भ्रो जयसुखलाल ह्लाथी 


विश त्‌ उपमंत्री, भारत सरकार 
किशोर के लिए एक कसोटी 


दुनिया में सभी सतो के जीवन में एक विशेषता होती है, वही विशेषता आचार्यश्री तुलसी के जीवन में भी 
दिखाई देती है। उनके बाल्यकाल मे ही उनकी महानता के चिह्न दिखाई देने लगे थे । बबपन मे ही उन्होंने ऐसे गणो का 
परिचय दिया, जिनसे यह पता चलता था कि वे भविष्य मे एक महान्‌ धर्म गुरु बनेगे। ग्यारह वर्ष की प्रवस्था में उन्होंने 
दीक्षा लेने की इच्छा प्रकट की । उनके परिवार के सभी लोगों को बड़ा आाइचर्य हुआ कि ग्यारह वर्ष का किशोर इतनी 
कम ग्रवस्था में दीक्षा लेने की बात कँसे सोच सकता है। उनके बड़े भाई ग्रनुमति देने को तैयार नही थे, किन्तु किशोर 
तुलसी की भ्रन्तरात्मा ने उनको साधु-श्रेणी मे प्रविष्ट होने को प्रेरित किया श्र वे झपने सकल्प से विरत नहीं हुए । क्या 
उन्हे त्याग का प्र्थ विदित था ? उनके पारिवारिक जनो के लिए यह एक समस्या थी । जिस दिन वे सन्यास लेने वाले थे 
उसके पूर्व पहली रात को उनके बडे भाई मोहनलालजी ने उनको सौ रुपए का एक नोट दिया श्रौर कहा कि वह इसे 
अपने पास रख ले, जब कि वह उन सबसे भ्रगले दिन विदा ले रहे थ । ब्राचायंश्री तुलसी को यह पता था कि साधु का क्या 
कनंब्य होता है और उन्होंने हँसकर पूछा--मै इस रुपयो का क्‍या करूँगा। साधु तो एक पैसा भी अपने पास नहीं 
रख सकता । यह किशोर तुलसी के लिए एक कसौटी थी । उन्होंने सिद्द कर दिया कि दुनिया के प्रलोभनों और भोग- 
बिलास का उनके लिए कोई श्र्थ नही है । 

उनमे प्रारम्भ से ही त्याग और सयम के गुण मौजूद थे। आगे चल कर उनका साधु-जीवन विकसित हुआ और 
वे महान्‌ धर्म-गृरु बत गा।। वाईस वर्ष की श्रवस्था में आचार्य श्री कालूगणी ने मुनिश्री तुलसी को श्रपना उत्त राधिकारी 
मनोनीत किया। आचार बनने के लिए यह अ्रवस्था छोटी ही थी, किन्तु मुनिश्रवी तुलसी ने जो गुण विकसित कर लिए 
थे, उनके कारण उनका यह चुनाव सर्वथा उचित सिद्ध हुआ। सस्क्ृत मे एक उक्ति है गुणा: पुजास्थानं गुणिषु, न च 
लिगं न व बय: प्रर्यात्‌ न तो ग्रायु का भ्ौर न लिग का महत्त्व है, भ्रसली महत्त्व तो गणो का ही होता है। झचायश्री 
तुलसी भी अपने गुणों के कारण प्रपने शिष्यो की श्रद्धा और श्रादर के अधिकारी बने । 


प्रणुक्नत का प्रवतंन 


सन्‌ १६४६ मे उन्होने भ्रणुत्रत-आन्दोलन चलाया | नैतिक मापदण्डो की गिरावट के विरुद्ध यह प्रान्दोलन था । 
नैतिक पतन के पाश से राष्ट्र को मुक्त करना उसका उद्देश्य है। प्राज जब कि दुनिया आध्यात्मिक केन्द्र से दूर जा रही 
है, मानव का दृष्टिकोण सधिकाधिक भौतिकवादी बनता जा रहा है, न॑तिक मूल्यों को विस्मृत किया जा रहा है, भ्रणुत्रत- 
प्रान्दोलन मनुष्य को नैतिक भ्रष -पतन के दलदल मे फेंसने से रोकता है भ्ौर उसे झान्तरिक झात्ति भ्रौर सुख की उपलब्धि 
कराता है । जैसा कि 'भ्रणुव्रत' शब्द से ही प्रकट है, वह छोटी-छोटी प्रतिज्ञा से प्रारम्भ होता है। प्रत्येक व्यक्ति के लिए 
धूर्ण' बनना सम्भव नहीं हो सकता, किन्तु प्रल्प प्रारम्भ करके वह सर्वोच्च प्रादर्श को प्राप्त कर सकता है। श्रणु्रत- 
प्रान्दोलन समाज के नैतिक घरित्र का निर्माण करना चाहता है। इस पग्लान्दोलन के मुख्य उद्देष्य ये हैं--१ जाति, वर्ण, 
राष्ट्रीयता भौर धर्म का कोई भेद न करते हुए सब लोगो के लिए संयम का झाद्श प्रस्तुत करना और उस भ्राद्श के प्रनु- 
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सार अधिकाधिक जीवन बिताने के लिए प्रेरित करना, २ समाज में विश्व-शान्ति का प्रचार करने के लिए प्रचारक 
तैयार वरना और उन्हे प्रेरित करना । इन उद्देश्यों की पूर्ति के लिए झणुब्रत-ग्रान्दोलन अरहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, ब्रह्मचर्य 
प्रौर अपरिग्रह की पाँच प्रतिज्ञाए लेने को कहता है। यदि मनुष्य स्वतन्त्र रूप मे इन पाँच बतों का पालन करने का प्रयत्न 
करे तो वह पूर्ण भ्रादर्श को प्राप्त कर सकेगा। जीवन के हर क्षेत्र मे वह इन ब्रतों का पालन कर सकता है। 

हम आज देखते है कि धर्म, भाषा, जाति और सम्प्रदाय के नाम पर लोग परस्पर लड रहे है। धर्म की भावना 
को लोगो ने ठीक प्रकार से नही समझा है। धर्म केवल मन्दिर जाने और दैनिक कर्ंकाण्डो का पालन करने में नही है। 
वह इन सबसे कुछ ग्रधिक है | वास्तविक धर्म सभी धर्मों के प्रति सहिष्णुता दिखाने में है। पूजा की विधि कुछ भी हो, 
उसका तास्पय यह है कि मनुष्य भ्रपने को मैतिक और आध्यात्मिक दुष्टि से ऊचा उठाए और रचनात्मक दृष्टिकोण श्रप- 
नाए बिना यह लक्ष्य सिद्ध नही किया जा सकता । 


उदार मनोवृत्ति का परिचय 


आचार्यश्री तुलसी ने एक धर्माचार्य के रूप में श्रपनी उदार मतोवृत्ति का परिचय दिया है, कारण वह कहते 
है कि दूसरे धर्मों के प्रति किसी को निन्दात्मक भाषा का लेखनी या वाणी द्वारा प्रयोग नही करना चाहिए । केवल अपने 
विचारो का हो प्रचार करना चाहिए । दूसरे धर्मों के प्रति सहिष्णुता दिखानी चाहिए । दुसरे धर्मो के सतो और आचायों 
के प्रति घृणा या तिरस्कार नही फैलाना चाहिए। प्रगर कोई व्यक्ति अपना धर्म या सम्प्रदाय बदल लेता है ता उसके 
साथ दृव्यंबहार नही करना च्यहिए और न उसका सामाजिक बहिष्कार ही करना चाष्टिए। धर्म के रावमान्य मूल 
तत्त्वो का यधा--अहिसा, सत्य, भस्तेय, ब्रह्मचर्य श्र अपरिग्रह का प्रचार कर ने का सामूहिक प्रयास करना चाहिए । अगर 
मनुष्य इन प्राचार-नियमों का पालन करने लगे तो वर्तमान दुनिया में महान्‌ क्रान्ति हो जायेगी । 

राष्ट्र का निर्माण करने के लिए नैतिक और आध्यात्मिक पृष्ठभूमि की सदेव आवश्यकता होती ह और गणब्रत- 
प्रान्दोलन एक प्रकार से देश के नैतिक उत्थान का आन्दोलन है। जो आन्दोलन वर्तमान युग की चुनाती का सामना नहीं 
कर सकता, वह चल मही सकता । अणुक्नत श्रान्दो लन वतेमान युग वी चनौती का उत्तर देता है। वह लोगो को केवल 
भौतिक विचारों का परित्याग करने और नैतिक एवं झाध्यात्मिक उत्थान के लिए काम करने का आद्वान करता है । 
सत और धर्माचार्य युग-युग से शान्ति का प्रचार करते झ्राए है, किन्तु जब तक अहिसा और सत्य के गणों का विकास 
नही होगा, तब तक शान्ति की स्थापना नहीं हो सकती । इसमें कोई सन्देह नही कि यदि अ्रणब्रत-आन्दोलन के पचों ब्रतों 
का पालत किया जाये तो युद्धों की सम्भावना टल जायेगी। इस प्रकार यह ग्रान्दोलन वर्तमान युय की चुनौती का 
समाधान है | 

ओर जब अणुब्रत-आान्दोलन के प्रणेता प्राचायंश्री तुलसी अपने ग्राचार्य-पद के पक्ष्चीस वर्ष पूरे कर रहे है, यह 
उचित ही है कि देश अपने इस महान्‌ भ्राचार्य के प्रति श्रद्धाजलि भ्रपित कर रहा है । 





नेतिक पुनरुत्थान के नये सन्देशवाहक 
श्री गोपालचन्द्र नियोगी 


सम्पादक---देलिक वसुमति, बंगला, कलकत्ता 


नई श्राशा का नया सन्‍्वेश 


भनुध्य का जीवन केवल खाने-पीने और मौज उडाने श्रथवा कष्ट और दुविधाए भेलने के लिए ही नहीं है। वह 
उपन्यास के पृष्ठों की भोति भी नहीं है। मनुप्य समाज का प्राणी है और समाज भी मानव प्राणियों से ही बना है । 
उसका जीवन सामाजिक जीवन है और सामाजिक वातावरण से उसका घनिष्ठ सम्बन्ध है। साथ हो वह सामाजिक 
सम्बन्धों से उत्पन्त होते वाली समस्याओं पर विजय प्राप्त कर सकता है। मनुप्य को केवल भअ्रधिकार ही प्राप्त नहीं है, 
उसे कुछ कर्नव्यो का पालन और दायित्वों का निर्वाह भी करना होता है । स्वभाव से वह चेतन और सक्रिय प्राणी है 
और उसे तक शकित प्राप्त है। उसका पारिवारिक, सामाजिक राजनैतिक ग्रौर झ्राथिक जीवन होता है भौर वह भिन्‍न- 
भिन्‍ने व्यक्तियों के लिए भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार का होता है। प्रनिवार्योत वह जीवन की एसी योजना बनाने का प्रयत्न 
करता है, जिससे उसके दरीर और मन की झ्रावश्यकताए पूरी हो सके श्र वह जीवन की आवध्यक समस्याग्रों को हल 
कर सके। किल्नु उसे मार्ग मे अनेक रुकावटों का सामना करना पहता हें, जो दुर्लध्य प्रतीत होती है। सामाजिक परि- 
स्थिनियों ही ये समस्याए है । उन्होंने एक सुविधा भोगी वर्ग को जन्म दिया हे जो प्रगति के फलो का उपभोग करता है। 
समाज सत्ता प्रेम, मुनाफाखोरी और भअ्रप्टाचार के दृढ़ पाण में जकड़ा हुआ है। फलस्वरूप बहुसख्यक जन समाज घोर 
दुख में जीवन बिता रहा है। कठोर परिश्रम करने पर भी भ्रधिकतर लोग दो जून पेट भर कर रोटी नही खा सकते। 
बिफलता और निराशा का श्रेंघेरा उनके मानस पर छाया रहता हे । वर्षों के गहरे चिन्तन के बाद आाचाय॑ श्री तुलसी 
बःरोडो शोपितों और श्रमजी वियो के लिए नई आशा और मानव जाति के लिए नैतिक पुनरुत्थान का नया सन्देश लेकर 
अवतरित हुए है । 

श्राचार्यश्री तुलसी जैन धर्म के ध्वेताम्बर तेरापथ सम्प्रदाय के आध्यात्मिक झाचाय हें। साधारणन कहा 
जाता है कि जैन धर्म का सबसे पहले भगवान्‌ महावीर ले प्रचार किया, जो भगवान्‌ बुद्ध के समकालीन थे । किन्तु भ्रव 
यह स्वीकार कर लिया गया है कि जैन धर्म भारत का भ्रत्यन्त प्राचीन धर्म है, जिसकी जड पूर्व ऐतिहासिक काल मे पहुँची 
हुई है। लगभग दो सौ वर्ष पूर्व प्राचायं भिक्षु ने जैन धर्म के तेरापथ सम्प्रदाय की स्थापना की, जिसका श्रर्थ होता है-- 
बह समुदाय जो तेरे (भगवान्‌ के) पथ का अनुसरण करता है। आ्राचार्यश्री तुलसी इस सम्प्रदाय के नवम गुरु प्रथवा 
प्राध्यात्मिक पथ प्रदर्शक है। केवल ग्यारह वर्ष की प्ल्प झायु में उन्होने दीक्षा ग्रहण की और फिर ग्यारह वर्ष को 
ग्राध्यात्मिक साधना के पश्चात्‌ वे उस सम्प्रदाय के पूजनीय गुरुषद पर झ्ासीन हुए । श्राचार्यश्री तुलसी का हृदय जन- 
साधारण के कष्टों को देख कर द्रवित हो गया। उनके प्रति असीम प्रेम से प्रेरित होकर उन्होने भ्रणुत्रत भ्रान्दोलन का सूत्र- 
पाल किया । उसका उद्देश्य उच्च नैतिक मानदण्ड को प्रोत्साहन देना श्रौर व्यक्ति को छुद्ध करना ही नही है, प्रत्युत 
जीवन के प्रत्येक पहलू में प्रवेश कर समाज की पुनरंचना करना है। भणुक्रत जीवन का एक प्रकार और समाज की एक 
कल्पना है। भ्रणुत्रती बनने का प्रर्थ इसके भ्रतिरिक्त भौर कुछ तही है कि मनुष्य भला झौर सच्चा मनुष्य बसे । 


€० ] प्राचायंभों तुलतो प्रभितस्वन प्रस्थ [ प्रथम 


नेतिक शास्त्र का ग्राविष्कार 


प्रत्येक झान्दोलन का झ्पना आदर्श होता है और अणुन्नत-ग्रान्दोलन का भी एक भ्रादर्श है। वह एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहता है जिसमे स्त्री भौर पुरुष अपने चरित्र का सोच-समभझ कर परिश्रम पूर्वक निर्माण 
करते है और झपने को मानव जाति की सेवा मे लगाते हैं । प्रणव त-आन्‍्दोलन पुरुषों और स्त्रियो को कुछ विशेष भ्रभ्यास 
करने की प्रेरणा देता है,जिनसे लक्ष्य की प्राप्ति होती है । हमारे साधारण जीवन में भी हमको यह विच्तार करना पडता है 
कि हमको क्‍या काम करना चाहिए और क्‍या नही करना चाहिए । फिर भी हम सही मार्ग पर नहीं चल पाते | हम क्यो 
असफल होते है भौर किस प्रकार सही मार्ग पर चलने का दुढ़ सकल्प कर सकते है, यह प्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण प्रइन है । पूज्य 
ग्राचायंश्री तुलसी ने उन विषयो पर पर्थाप्त प्रकाश डाला है गौर श्रणुद्रत-ग्रान्दोलन के विषय में भ्रपने विभिन्‍न सार्व- 
जनिक और व्यक्तिगत प्रवचनो मे उनकी भ्रत्यन्त वैज्ञानिक ढंग से व्याख्या की है । 

लोकतन्त्र एक ऐसी राजनतिक प्रणाली है, जिसके द्वारा समाज का ऐसा संगठन किया जाता है कि सब मनुष्य 
उसमे सुखी रह सर । किन्तु जब हम लोकतन्त्री सामाजिक जीवन की ओर देखते है तो हमे हृदयहीन धन-सत्ता और 
शाषण के दर्शन होते है। राज्य शासको श्र शासितों में बिभकत दिखाई देता है। लोकतन्त्र की उज्ज्वल कल्पना श्रौर 
भयानक वास्तविकता मे अन्तर बहुत स्पष्ट दिखाई देता है। मानव प्रेम भ्ौर ग्रगाध निष्ठा से प्रेरित होकर बारह वर्ष 
पूर्व आचार्यश्री तुलसी ने भ्रणुत्रत के नतिक शास्त्र का भ्राविष्कार किया और उसको व्यावहारिक रूप दिया। अ्रणुक्रत 
शब्द नि सन्देह जैन शास्त्रों से लिया गया है, किन्तु श्रणुत्रत-ग्रान्दोलन में साम्प्रदायिकता का लवलेश भी नही है। 

इस आन्दोलन का एक प्रमुख स्वरूप यह है कि वह किसी विशेष धर्म का आन्दोलन नहीं है। कोई भी स्त्री- 
पुरुष इस आन्दोलन मे सम्मिलित हो सकता है और इसके लिए उसे श्रपने धामिक सिद्धान्तों से तनिक भी इधर-उधर 
होने की श्रावश्यकता नही होती। भ्रन्य धर्मों के प्रति सहिष्णुता इस श्रान्दोलन का मूल मन्त्र है। वह न केवल अ्रसाम्प्र- 
दायिक है, प्रत्युत सर्वव्यापी भ्रान्दोलन है । 

अणुन्नत जैसा कि उसके नाम मे प्रकट हैं, अत्यन्त सरल वस्तु है। श्रणु का अर्थ होता है--किसी भी वस्तु का 
छोटे-से-छोटा भ्रम । झ्त प्रणुत्रत ऐसी प्रतिज्ञा हुई, जिसका आरम्भ छोटे-से-छोटा होता है । मनुष्य इस लक्ष्य की शोर 
ग्रपनी यात्रा सबसे नीची सीढी से ग्रारम्भ कर सकता है । कोई भी व्यक्ति एक दिन में, अथवा एक महीने मे वाछित 
परिणाम प्राप्त नही कर सकता । उसको धीरे-धीरे किन्तु गहरी निष्ठा के साथ प्रयत्न करना चाहिए भ्ौर शने -शने 
प्रपने कार्य-क्षेत्र का विस्तार करना चाहिए। मनष्य यदि व्यवसाय मे किसी उद्योग मे या और किसी धन्धे मे लगा हुमा 
हो तो श्रणुत्रत-प्रान्दोलन उसे उच्च नेतिक मानदण्ड पर चलने की प्रतिज्ञा लेने की प्रेरणा देता है। इस प्रतिज्ञा का भ्राच- 
रण बहुत छोटी बात से प्रारम्भ होता है और धीरे-धीरे उसमे जीवन की सभी प्रवृत्तियो का समावेश हो जाता है। अणु- 
ब्रत मनृष्यों को बुद्धि-सगत जीवन की सिद्धि के लिए आत्म-निर्मर बनने में सहायता देता है। उसके फलस्वरूप अहिसा, 
शान्ति, सद्भावता और भ्रन्तर्राष्ट्रीय सहमति की स्थापना हो सकेगी । 


नैतिक क्रान्ति का सन्देश 


भारत चौदह वर्ष पूर्व विदेशी शासन के जुए से स्वतन्त्र हुआ। विशाल पंचवर्षीय योजनाओं के द्वारा भी हम 
प्राथिक शोर सामाजिक शान्ति नहीं कर पाये | जब तक हम ऐसी नई समाज व्यवस्था की स्थापना नहीं करंगे, जिसमें 
निर्धन से निर्धन ब्यक्ति भी सुखी जीवन बिता सकेगा, तब तक हमारा स्वराज्य इस विशाल देश के करोडो व्यक्तितयों का 
स्वराज्य नही हो सकेगा। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे हमारे सिर पर सर्वसहारकारी झ्णुयुद्ध का भयानक खतरा मंडरा रहा है । 
इस झ्राणविक युग मे जबकि शक्तत्रों की प्रतियोगिता चल रही है, स्वताश प्राय निश्चित दिखाई देता है। हमारे राष्ट्रीय 
और प्रन्तर्राष्ट्रीय दोनो क्षेत्रों में समस्याएं श्रधिकाधिक जटिल होती जा रही हैं ग्रौर ऐसा प्रतीत होता है कि लोकमत 


भ्रष्याय ] मेतिक पुनरत्थान के नये सम्देशवाहक [ ६१ 


सम्बन्धित सरकारो को प्रभावित नही कर पा रहा है। इस सकट मे झ्राचार्यश्री तुलसी का भ्रणुश्नत भ्रान्दोलस एक नई 
सामाजिक आ्थिक,राजनी तिक श्र नैतिक ऋष्ति का सन्देश देकर हमको मार्ग दिखा रहा है । यह न तो दया का कार्यक्रम 
है और न ही दान-पुण्य का । यह तो आात्म-शुद्धि का कार्यक्रम है। इसमे केवल व्यक्ति की ही भ्रात्म-रक्षा नही है, प्रत्युत 
ससार के सभी राष्ट्रों की रक्षा निहित है। जबकि विनाश का खतरा हमारे सम्मुख है, भ्रणक्रत-प्रान्दोलन हमे ऐसी राह 
दिखा रहा है, जिस पर चल कर मानव जाति जाण पा सकती है| 


& 
स्वीकृत कर वर ! चिर अभिनन्दन 


थश्री श्रोमप्रकाश प्रोण 


प्रमल झकुल नव ज्योति विभाकर 
सावंभौम हित द्योति विपाकर 
जन-जन के मन के दूषित वर 
बन्धन सकल ग्रबन्धनमय कर। 


ग्रणुत्र॒त, सत्य, भ्रहिसात्मक बल 
पा कर हो जन-जन-मन श्रविचल 
पकिल जल रत ज्यों नव उत्पल 
किजलकी रत, त्यो जग-हृत्थल । 


प्रसरित धवल-कमल-व र-चन्दन 
पुलकित चपल अ्रमर दल जन-मन 
गुजित ग्रमल समल जग-कानत 
चरवेति' रत वर जन-जीवन 


ग्रहण राग लाछित मम वन्दन 
स्वीकृत कर वर |! चिर अभिननन्‍्दन 





सुधारक तुलसी 


डा० विश्वेशवरप्रसाद, एम०ए०, डी० लिट 
प्रध्यक्ष--इ तिहांस विभाग, बिल्ली विश्वविद्यालय 


विश्व के इतिहास मे समय-समय पर अनेक समाज-सुधारक होते रहे है, जिनके प्रभाव से समाज की गति एक 
सीधे रास्ते पर बनी रही है। जब-जब वह राजमार्ग या धर्ममार्ग को छोड कर इधर-उधर भटकने लगता है, तब-तब कोई 
महान्‌ नेता, उपदेशक और सुधारक झ्राकर समाज की नकेल पकड उसे ठीक मार्ग पर ला देता है। भारतवर्ष के इतिहास 
में तो वह बात और भी सही है। इसीलिए गीता मे भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था कि “जब-जब धम्म की हानि होती है, तव-तब 
अधम को हटाने के लिए मै भ्रवतरित होता हूँ ।' महान्‌ सुधारक ईश्वर के श्रग ही होते है श्र उसी की प्रेरणा मे बह 
सम्राज को धर्म के राजमार्ग पर लाते है। समाज की स्थिरता और दृढता के लिए झावदयक है वि. वह धर्म की राह पक ई । 
यह धर्म क्या है ? मेरी समर में धर्म वही हे, जिससे समाज का ग्रस्तित्व बने । जिस चलन से समाज विश्वूखल हो श्र 
उसकी इकाई को ठेस लगे, वह अधर्म है। समाज को शखलाबद्ध रखने के लिए और उसके भ्गो-प्रत्मगों मे एकता और 
सहानुभूति बनाये रखने के लिए धर्म के नियम बनाये जाते है । यद्यपि समाज की गति के साथ इन नियमो में परिवर्तन भी 
होता रहता है, फिर भी कुछ नियम मौलिक होते है जो सदा ही समान रहते है और उनके ग्रकुलित होने पर समाज में 
शिथिलता आ जाती है, प्रनाचार बढ़ता है श्रौर समाज का अस्तित्व ही नष्ट होने लगता है। ये नियम सदाचार कहलाते 
है श्रीर हर युग तथा काल में एक समान ही रहते है। शास्त्रों मे धर्म के दस लक्षणों का वर्णन है। ये लक्षण मौलिक है 
और उनमे उथल-पुथल होने से समाज की स्थिति ही खतरे में पड़ जाती है । सत्य, अ्रस्तेय, अ्रप रिग्रह आदि ऐसे ही नियम 
है जो समाज के भ्रारम्भ से आज तक और भविष्य में समाज के जीवन के साथ सर्देव ही मान्य होगे और उनमे श्रद्धा घटने 
पर या उनके विरुद्ध आचरण होने पर समाज मिट जायेगा। इसीलिए पूर्वकाल से निरन्तर समाज-सुधारकों तथा गुरुजनो 
का सकेत सर्देव इन नियमों के पालन की ओर रहा है और जब भी सामुदायिक रूप से व्यक्तियों ने इनके विरुद्ध आ्राचरण 
किया है, सुधार की प्रावाज तेज हुई है और कोई बडा नेता उत्पन्न हुआ है जिसने समाज की गति को फिर धर्म की शोर 
मोड दिया है । 

बैदिक काल मे वेदों और उपनिषदों मे सदाचार और धर्म के कुछ नियम बनाये गए | उपनिषदो ने आचरण पर 
बल दिया धौर मोक्ष या निर्वाण को व्यक्ति के कर्मों पर प्रवलम्बित माना । परन्तु यह रास्ता कठिन था, ब्रत लोगो ने 
एक सहज मार्ग को खोज निकाला और यज्ञादि के फल पर भरोसा करके अपने झौर परमात्मा के बोच पुरोहित के माध्यम 
को स्वीकार किया | इसका परिणाम यह हुमा कि यज्ञों की भरमार होने लगी और सभी प्रकार की बलि दी जाने लगी । 
हिंसा का बोलवाला हुआ और धर्म केवल ढोग रह गया। यह भावना मनुष्य के जीवन के दूसरे पझशों में भी व्याप्त हो गई 
ओर पारस्परिक कलह, राज्यों के कगडे, लडाई और अत्याचार का जोर हुप्रा । सामाजिक सम्बन्धों मे स्थिरता के स्थान 
पर अस्थिरता श्राने लगी भर सैन्य या पाशविक बल के आधार पर साम्राज्य बने तथा विभिन्‍न वर्गों के सम्बन्धों में भी 
यही आ्राधार होने लगा जिससे निर्बंल झौर पिछड़े हुए वर्ग पद-दलित हुए श्रौर उनके भ्रधिकारो को क्षति पहुँची । ऐसे समय 
पर दो महापुरुषों ने इस देश में जन्म लिया, भगवान्‌ महावीर तथा गौतम बुद्ध । उन्होने धर्म के सच्चे तत्त्वो का विश्लेषण 
किया और समाज की दृष्टि बाह्य रूप से हूटा कर पुन मौलिक नियमों की शोर आ्राकृष्ट की । प्रावरण पर बल दिया गया 
और निर्वाण को, समाज मे मनुष्य के पारस्परिक व्यवहार पर ही प्राप्य बताया । हिसा से हट कर भअ्रहिसा में क्‍्रास्था हुई 
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झौर पभ्रशोक ते हस सदाचरण को ही राज्य का धर्म बनाया । व्यक्ति का झपने परिवार, अपने पडौसी भश्रौर समाज के प्रति 
क्या कर्तव्य है, यह भ्रशोक ने पूर्ण रूप से श्रकित किया और श्रहिसा को शासन-दण्ड बनाया। समाज फिर धर्म-मार्ग की 
श्रोर उन्‍्मूख बना । परन्तु इस प्रवस्था में पुन परिवर्तन हुआ भौर सदाचरण की बागडोर फिर ढीली पडने लगी। बुद्ध 
और महावीर के भ्रनुयाथी ही उस सच्चे मार्ग से विचलित होने लगे और धर्म के राच्चे तत्त्वों को भूल कर पुन कर्म-काण्ड 
में लिप्त हुए। मठो और मन्दिरो के निर्माण, ब्रतो और बाहरी लिवास को ही सब कुछ माना गया, जिससे आाजरण मे 
शिथिलता प्रायी । समाज ढीला पडने लगा श्रौर फिर आपसी सम्बन्ध बिगडने लगे। राजनीतिक स्तर पर साम्राज्यों का 
बनना-बिगडना सैनिक बल पर ही आधारित था और देश की एकता को हानि पहुँची । हर्ष के काल मे यह भावना उत्त- 
रोत्तर और प्रबल होती गई तथा देश पर बाह्य श्राक्रमण हुए । देश के भीतर युद्धों की परम्परा चल पड़ी और विदेशी धर्म 
वा भी प्रादुर्भाव हुआ । जनसमृह घबडा उठा और सच्चे मार्ग को पाने के लिए छटपटा उठा। इस काल मे झनेक धर्म- 
सुधारक झौर नेता देश में अंवतरित हुए जिनका उपदेश फिर यही था कि अपना भ्राचरण ठीक करो, भविति-मार्ग का भ्रव- 
लम्बन करो झौर पारस्परिक सहानुभूति, सामजस्य और सहष्णिता को बढ़ाझो जिससे मत-मतान्तरों के भगडो से ऊपर 
उठ कर सत्य-मार्ग का झाश्रय लिया जाये । अत्याचार से इसी मार्ग द्वारा मुक्ति मिल सकती थी। 

शंकराचार्य, रामान॒ज, रामानन्द, कबी र, नानक, तुलसी, दादू श्रादि भ्रनेक सुधारक कई सौ वर्षों में होते रहे भौर 
समाज को सीधे मार्ग पर चलाने का प्रयत्न करते रहे, जिससे उस समय के शासन और राजनीति की कठोरताग्रो के बाव;, 
जुद हिन्दू-समाज और व्यक्ति शान्ति और श्रात्म-विश्वास कायम रख सका । 

देश पर पुन एक सकट अठारहवी शती में आया श्रौर इस बार विदेशी झासन झ्लौर विदेशी सस्कृति ने एक 
जोरदार ग्राकृमण किया, जिससे भारतीय समाज और देश के धर्म का पूर्ण भ्रस्तित्व ही नष्ट प्राय हो गया था । पश्चिम के 
ईसाई-सम्प्रदाय ने हिन्दुओं को झपने मत में लाने का घोर प्रयत्त किया और इस वाय में मिशनरी लोगो को शासन से 
सर्वविध सहायता प्राप्त थी। उनन्‍नीसवी शती के झ्रारम्भ में देश मे अन्धविश्वास, आाडम्बरपूर्ण धामिक आचरण और 
शास्त्रयुक्त नियम भर आ्राचरण के प्रति अश्रद्धा बढे, जिससे यहाँ के वासी पाइचात्य धर्म और सस्कृति के सहज ही शिकार 
होने लगे । विशेषत नई श्रग्रेजी शिक्षायकत कलकत्ते का नवयुवक-समुदाय तो देश की सभी परम्पराओ्रो, बुरी या भली, 
सभी का घोर विरोध करने लगा और ईसाई मत या नास्तिकता की ओर भग्रसर हुआ । इस सर्वग्रासी श्रायोजन से देश और 
संस्कृति को बचाने का श्रेय राममोहन राय, दयानन्द सरस्वती, रामकृष्ण परमहस, विवेकानन्द प्रभूति महान्‌ सुधारको और 
धर्मोपदेशको को है, जिन्होंने भारतीय दर्शन और धर्म का शद्ध रूप वलपूर्वंक दर्शाया और उसके प्रति विश्वास और श्रद्धा वी 
पुन स्थापना की । इन सभी सुधारको ने सामथिक कुरीतियों और सयमशन्य पद्धतियों का जोरदार खडन किया श्रौर बताया 
कि उनके लिए शास्त्रों मे और पुनीत वैदिक धर्म आदि में कोई भी पुष्टि नही है। उन्होंने वैदिक हिन्दू धर्मका पवित्र रूप 
सामने रखा और उसी का अनुगमन करने का उपदेश दिया। उस धमं में श्राचरण पर बल दिया गया , ज्ञान को सर्वो्परि 
माना गया, और मनुष्य भ्रपने शुभ कर्मों द्वारा अपने भाग्य का स्वय निर्माता है, इस तथ्य को बताया गया। इस प्रकार 
शाइवत, सनातन कर्म केवल पाखड भ्रौर पोपलीला न होकर बुद्धि सिद्ध (30/079]) आर समाज के लिए बल्याणकारी 
है, इस बात को दर्शाया गया । इन सुधारको के यत्न से देश की सस्कृति जागृत हुई और जन समुदाय मे नई चेतना और 
ग्रात्मविश्वास का विकास हुश्ना, जिससे राष्ट्रीयता का जन्म हुआ और देश स्वतन्त्रता की ओर भ्रग्नसर हुआ । 

इस शताब्दी के आरम्भ में जिस समय राष्ट्रीय आन्दोलन बढ रहा था और हिसा की प्रवृत्ति प्रबल हो रही थी, 
उस समय महात्मा गाधी ने उसकी बागडोर सेंभाली श्रौर ग्रान्दोलन को श्रहिसात्मक मार्ग पर चलाया और सत्य व 
सदाचार पर जोर दिया, क्योकि इनके बिना स्वतन्त्रता प्राप्त होने पर भी राष्ट्र उन्नति नहीं कर सकता है। त्याग सत्य 
का प्रेरक है और सदाचार का प्रणेता । इसी त्याग पर गाधीजी ने बल दिया श्रौर सत्याग्रह का मार्ग दिखा कर देश के जन- 
समुदाय को राष्ट्रहित के लिए त्याग की झोर प्रेरति किया। जहाँ त्याग झ्रौर सेवा प्रमुख कर्तव्य है, वहाँ ऊँच-नीच का 
भेद, छोटे-बड़े भौर भफसर-मातहुत की संज्ञा का ही लोप हो जाता है भौर समाज में एकता, समता झौर सदू-व्यवहार 
का झाभिपत्य हो जाता है। बिना इन गृणों के समावेश के समाज सुसगठित नहीं होता | इस महान्‌ तथ्य को महात्मा गाधी 
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ने देश के सामने रखा भौर इसी के भ्राधार पर देश को स्वतन्त्र किया। उनके निर्वाण के बाद जब भारतवर्ष स्वंसत्ता- 
सम्पन्न गणराज्य बना भौर देश मे विकास की योजनाएं बनायी गईं, तब लाभकारी कार्यों की कमी न रह गई झभौर विभिन्‍न 
वर्गों की उन्नति के नये रास्ते खुल गये । देश को विकास की भोर ले जाना था, उसकी भ्राथिक उन्नति करना था, जिससे 
सम्पूर्ण जनता का उत्थान हो और उसकी ग्राथिक दशा सुधरे। इस योजना के लिए झ्रावश्यक था कि सच्चरित्र, परहित- 
रत, कर्तंव्य-परायण, सदाचारी नेता, हाकिम, व्यापारी, शिक्षक, कारीगर प्रादि देश के विकास की बागडोर प्रपने हाथ 
मे लें। यदि इन वर्गों मे सदाचार की कमी हुई तो देश का हित न होकर अहित हो जाये भ्रौर देश उन्नति की शोर 
अग्रसर नही हो सकता। दुर्भाग्यवश जिस समय यह सुग्रवसर भ्राया और भ्ाशा हुई कि भ्रब इतने वर्षों के कठोर परिश्रम 
श्रौर त्याग के फलस्वरूप देश की उन्नति होगी और गरीबी मिटेगी, उस समय देखा गया कि कर्मचारियों, नेताओं, 
व्यापारियों श्रादि मे ग्रनाचार ग्रौर स्वार्थ की वृद्धि हो रही है, क्योंकि अब इनके लिए नित्य नये अवसर झाने लगे। 
अगर यही क्रम बना रहा तो नई योजनाओं का कोई लाभ न होगा और उनकी सफलता सदिग्ध बन जायेगी । देश मे चारो 
झोर यही श्रावाज उठने लगी कि शासन को इस प्रकार के मगरमच्छी से बचाया जाये और भ्रष्टाचार ((०7॥००॥0०॥ ) 
को दूर किया जाये । 

ऐसे समय में श्राचार्य तुलसी ने श्रपने भ्रणन्नत-प्रान्दोलन को प्रबल किया भ्रौर श्रनेक वर्गों के सदस्यों को पुन' 
औदाचार की प्रोर प्रेरित किया । आचार्य तुलसी ने यह्‌ काम पहले ही शुरू कर दिया था, पर इसकी प्रधानता और गति- 
शीलता स्वतत्रता के बाद, विशेष रूप से बढ़ी । इनका यह आन्दोलन अपने हग का निराला है। धर्म के सहारे व्यक्ति को 
ये ब्नती बनाते है श्रोर उसको इस प्रकार बल देकर कुमार्ग और कुरीतियों से अलग करके सदाचार की ओर श्रग्नसर 
करते हैं। यह ब्रत छोटे-छोटे होते है, पर इनका प्रभाव बहुत ही गम्भीर होता है, जो व्यक्ति तथा समाज के जीवन में 
ऋन्ति ला देता है। व्यापारियों, सरकारी कर्मचारियो, विद्याथियों ग्रादि मे यह श्रानदोलन चल चुका है भ्रौर इसके प्रभाव 
में सहस्रो व्यक्ति भ्रा चके है। भ्राज इसकी महत्ता स्पष्ट न जान पड़े, पर कल के समाज में इसका असर पूरी तरह दिखाई 
पड़ेगा, जब समाज पुन सदाचार और धर्म द्वारा अभनप्लावित होगा और भविष्य मे आज की बुराइयो का प्रस्तित्व न 
होगा । आचार्य तुलसी और उनके शिष्य मृनिगण का कार्य भविष्य के लिए है और नये समाज के सगठन के लिए सहायक 
है। इसकी सफलता देश के कल्याण के लिए है। प्राशा है, यह सफल होगा श्रौर भ्राचायें तुलसी सुधारको की उस परम्परा 
में, जो इस देश के इतिहास मे बराबर उन्नति लाते रहे हैं, प्रपता मुख्य स्थान बना जायेगे। उनके उपदेश और नेतत्व मे 
समाज गौरवशील बनेगा । 





मेरा सम्पर्क 
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लाहौर-षडयन्त्र के शहीद सुखदेव भश्रौर मैं लाहौर के नेशनल कालेज में सहपाठी थे। एक दिन लाहौर ज़िला- 
कचहूरी के समीप हमे दो श्वेताम्बर जैन साधु सामने से झ्ाते दिखाई दिये । हम दोनों ने मन्त्रणा की कि इन साधुप्रो के 
प्रहिसा-ब्रत की परीक्षा की जाये। हम उन्हे देखकर बहुत जोर से हँस पडे । सुखदेव ने उनकी श्रोर सकेत करके कह दिया, 
“देखो तो इनका पाखड | ” उत्तर में हमे जो क्रोध-भरी गालियाँ सुनने को मिली, उससे उस प्रकार के साधुओं के प्रति 
हमारी ग्रश्नद्धाग गहरी विरक्ति मे बदल गई | 

मेरी प्रवृत्ति किसी भी सम्प्रदाय के श्रध्यात्म की भ्रोर नही है । कारण यह है कि मैं इहलोक की पाथिव परि- 
स्थितियों श्र समाज की जीवन-व्यवस्था से स्वतन्त्र मनुष्य की, इस जगत्‌ के प्रभावों से स्वतन्त्र चेतना में विश्वास नही 
कर सकता । अध्यात्म का ग्राधार तथ्यों से परखा जा सकने वाला जान नही है, उसका श्राधार केवल शब्द-प्रमाण ही है । 
इसलिए मै समाज का कम्याण प्राष्यात्मिक विश्वास मे नही मान सकता। अ्रध्यात्म में रति, मुझे मनुष्य को समाज से 
उन्मुख करने वाली श्र तथ्यो से भटकाने वाली स्वार्थ परक ग्रात्मरति ही जान पडती है। इसलिए श्रणब्रत-प्रान्दोलन के 
लक्ष्यों में, सामाजिक श्रौर राजनैतिक उन्नति की प्रपेक्षा आध्यात्मिक उन्नति को महत्त्व देने की घोषणा से, मुझे कुछ भी 
उत्माह नही हुआ था । 

जैन-दर्शन का मुझे सम्यक्‌ परिचय नही है। 'काकचचु-न्याय से ऐसा समभता हूँ कि जैन-दर्शन ब्रह्माण्ड और 
ससार का निर्माण और नियमन करने वाली किसी ईहवर की शक्ति मे विदवास नही करता । वह कभी ग्रजर-प्रमर भ्रात्मा 
में विश्वास करता है, इसलिए जैन मुनियों भ्रोर आ्रात्तार्यों द्वारा श्राध्यात्मिक उत्नति को महत्त्व देने के श्रानदोलन की बात 
मुझे बिल्कुल श्रसगत और निरर्थक जान पडी। ऐसे ग्रान्दोलन को मैं केवल भ्रस्तर्मुख-चिन्तन की आत्मरति ही समभता था ! 

दो-सीन वर्ष पूर्व ग्राचार्य तुलसी लखनऊ मे ग्राये थे। श्राचार्य श्री के सत्मग का भ्रायोजन करने वाले सज्जनों ने 
मुझे सूचना दी कि आचार्य श्री ने श्रन्य कई स्थानीय नागरिकों में मुभे, भी स्मरण किया है। लडकपन की कट स्मृति के 
बावजूद उनके दर्शन करने के लिए चला गया था। उस सत्मग में झाये हुए अधिकाण लोग प्राय झ्राचार्य तुलसी के दर्शन 
करके ही सन्‍्तुष्ट थे। मैंने उनसे सक्षेप मे भ्रात्मा के श्रभाव मे भी पुनर्जन्म के सम्बन्ध मे कुछ प्रश्न पूछे थे और उन्होने 
मुभसे समाजवाद की भावना को व्यावहारिक रूप दे सकने के सम्बन्ध मे बात की थी | 

प्राचायं का दर्शन करके लौटा, तो उनकी सौम्यता और संद्भावना के गहरे प्रभाव से सन्‍्तोष प्रनुभव हुप्रा । 
अनुभव किया, जैन साधुओं के सम्बन्ध मे लडकपन की कट स्मृति से ही धारणा बना लेना उचित नही था ! 

दो बार भ्ौर--.एक बार प्रकेले श्रौर एक बार पत्नी-सहित झाचाये तुलसी के दर्शन के लिए चला गया था श्रौर 
उनसे प्ात्मा के प्रभाव में भी पुन्जेन्म की सम्भावना के सम्बन्ध मे बाते की थी। उनके बहुत सक्षिप्त उत्तर मुझे, तके- 
संगत लगे थे। उस सम्बन्ध में काफी सोचा, भर फिर सोच लिया कि पुनर्जन्म हो या न हो, इस जन्म के दायित्वों को ही 
निबाह सकू, यही बहुत है । 

एक दिन मुनि तगराजजी व मुनि भहेन्द्रकुमारजी ने मेरे मकान पर पधारने की कृपा की! उनके प्राने से पूर्व 
झनके बैठ सकने के लिए कुसियाँ हुटा कर एक तख्त डाल कर सीतलपाटी बिछा दी थी। मुनियों ने उस तख्त पर बिद्ी 
सीतलपाटी १२ प्रासन प्रहण करता स्वीकार नहीं किया। तख्त हटा दैना पड़ा। फर्दों की दरी भी हटा दैनी पडी । तब 
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मुनियो ने अपने हाथ में लिये चेँवर से फर्श को काड कर झपने शासन बिछाये और बँठ गये । मैं भ्रौर पत्नी उनके सामने 
फर्श पर ही बैठ गए । 

दोनो मुनियो ने माक्संवादी दृष्टिकोण से शोषणहीन समाज की व्यवस्था के सम्बन्ध मे मुझसे कुछ प्रश्न किये । 
मैंने अपने जान के प्रनुसार उत्तर दिये । मुनियों ने बताया कि आचार्यंश्री के सामने अणुव्रत-प्रान्दोलन की भूमिका पर 
एक विचा रणीय प्रहइन है। भ्रणब्रत मे झाने वाले कुछ एक उद्योगपति अपने उद्योगों को शोषण-मुक्त बनाना चाहते है, पर 
ग्रव तक उन्हे एक समुचित व्यवस्था इस दिशा में नही दीख रही है। लाभ-विभाजन का मान-दण्ड क्या हो, यह एक प्रश्न 
अ्रणुव्रती नही सुलका पा रहे हैं। इस दिशा में सन्तुनन बिठाने के लिए वे भ्रपना लाभाश कम करने के लिए भी तैयार है। 

मैंने अर्थशास्त्र के दुष्टिकोण से उत्तर दिया कि उद्योग-धन्धों से यदि लाभ नहीं होगा, तो हानि होगी। उद्योग- 
धन्धो भ्थवा उत्पादन का तो प्रयोजन ही यह होता है कि उत्पादन में श्रम और व्यय के रूप मे जितना मूल्य लगे उससे 
प्रधिक मूल्य का फल हो । सेर-भर गेहूँ बोकर से र-भर गेहूँ पाने के लिए खेती नही की जाती । शोषण उद्योग-धन्धो से होने 
याले लाभ के कारण नही होता, बल्कि वह लाभ एक व्यक्षित द्वारा ही हथिया लिया जाने के कारण या लाभ का बितरण 
सब श्रम करने वालो में समान रूप से न किया जाने के कारण होता है। श्रणुत्रती जनहित के विचार से उद्योग-भन्धे 
ग्रारम्भ करे तो उनकी सफलता न्यूनतम व्यय शौर श्रधिक-से-अधिक उत्पादन मे होगी। उन उद्योग-धन्धो द्वारा श्रमिकों 
को उचित जीविका देने के बाद भी यथेष्ट लाभ होना चाहिए, परन्तु वह लाभ किसी व्यक्ति-विशेष बे सम्पत्ति नहीं, 
बल्कि श्रमिकों की ही सम्मिलित सम्पत्ति मानी जानी चाहिए। साधनों को कायम रखने और बढ़ाने के भ्तिरिक्त वह 
लाभ-बन उन उद्योग-धन्धों में लगे हुए श्रमिकों को शिक्षा, चिकित्सा तथा सास्क्ृतिक सुविधाए देने के लिए उपयोग किया 
जा सकता है। परन्तु उद्योग-धन्धो से लाभ प्रवश्य होना चाहिए; समाजवादी देशो में ऐसा ही किया जाता है । 

मेरी बात से मुनियो का समाधान नहीं हुआ। उन्होंने कहा--जिस प्रणाली झौर व्यवस्था मे लाभ का उद्देष्य 
रहेगा, उस व्यवस्था से निग्चय ही शोषण होगा । वह व्यवस्था और प्रणाली भ्रहिसा श्रौर पारस्परिक सहयोग की नहीं हो 
सकेगी । 

मैं मुनियों का समाधान नहीं कर सका, परन्‍्तु इस बात से मुझे अवश्य सन्‍्तोप हुआ कि अणक्नत-पआ्रानदोलन के 
ग्रत्तर्गत शोषण-मुक्ति के प्रयोगो पर सोचा जा रहा है । 

मैंने मुनिजी से अनुमति लेकर एक प्रदन पूछा--श्राप अपने व्यक्तिगत स्वार्थ को छोड कर समाज-सेवा करना 
चाहते हैं, ऐसी ग्रवस्था में श्रापका समाज और सामाजिक व्यवहार से पृथक्‌ रहकर जीवन बिताना कया तर्कसंगत और 
महायक हो सकता है ? इसमे वचित्र्य के ग्रतिरिक्त कौन सार्थकता है ? इससे झ्ापको असुविधा ही तो होती होगी । 

मुनिजी ने बहुत शान्ति से उत्तर दिया--हमे श्रसुविधा हो, तो उसकी चिता हमे होनी चाहिए । हमारे बेश 
अथवा कुछ व्यवहार आपको विचित्र लगे हैं, तो उन्हें हमारी व्यक्तियत रुचि या विभ्वास की बात समझ कर उसे सहना 
चाहिए। हमारे जो प्रयत्न आपको समाज के लिए हितकारी जान पडढते हैं, उनमे तो झ्राप सहयोगी बन ही सकते है । 

मुनिजी की बात तर्कसगत लगी। उनके चले जाने के बाद खयाल झ्राया कि यदि किसी की व्यक्तिगत रूचि 
झौर सन्तोष, समाज के लिए हानिकारक नही है, तो उनसे खिन्‍न होने की क्या जरूरत ? यदि मै दिव-भर सिगरेट फूँकते 
रहने की अ्रपनी ग्रादवत को असामाजिक नहीं समझता, उस आदत को क्षमा कर सकता हूँ, तो जैन मुनियों के मुख पर 
कपड़ा रखने और हाथ में चेंवर लेकर चलने की इच्छा से ही क्यों खिन्‍्त हूँ ? भ्राचायं तुलसी की प्रेरणा से प्रणुकश्नत-आान्दो- 
लन यदि आध्यात्मिक उन्नति के लिए उद्बोधन करता हुआ भी जनसाधारण के पाथिव कष्टो को दूर करते प्रौर उन्हे 
मनुष्य की तरह जीवित रह सकते मे भी योगभूत बनता है तो मैं उसका स्वायत्त करता हूं । 


संत 


तुम ऐसे एक निरंजन 


तुम ऐसे एक विसर्जन 
जो सृजन लिये चलते हो ! 


कब घन पभ्रपनी बूंदों से 
भ्रपनी ही तृषा बुभाता ? 
कब तरु श्रपने सुमनों से 
झ्रपना शजड्भार सजाता ? 


तुम ऐसे एक समर्पण 
जो ग्रहण लिये चलते हो ! 


देते हो दान विभा का 
लेते हो जग की ज्वाला, 
तुम सुधा बाँट कर शिव सम 
पीते हो विष का प्याला, 


तुम ऐसे एक निरंजन 
जो भुवन लिये चलते हो ! 


तुम महामुक्ति के पंथी 
बन्धन की महत्ता कहते, 
तुम श्रात्म रूप अपने में 
पर देह रूप से रहते । 


तुम ऐसे एक विचक्षण 
जो द्वत बने दलते हो ! 


तुम ऐसे एक विसजन 
जों सृजन लिये चलते हो ! 


श्री कन्हैयालाल सेठिया 


अचायश्री तुलसी मेरी टुष्टि में 
सेवाभावी मुनिश्री चम्पालालजों 


ग्राचायंश्रा तुलसी नि सन्देह एक महापुरुष है। महापुरुष कोई जन्म से नहीं होता, वशनरभ्परा, समाजयां 
स्थात उसे महान्‌ नही बनाता । व्यक्ति अपनी चारित्रिक प्रवृत्ति से ही महान्‌ होता है। उसकी प्रत्येक क्रिया एक श्रवि- 
चिछिन्न सत्य से प्रोत-प्रोत होती है, किन्तु उस क्रिया का प्रयोग होता है--सर्वंजन-हिताय । हिल का जहाँ तक प्रइन है, वह 
मनोनीत नहीं होता । उसे सीमाझो की परिधि में भी नहीं बाँधा जा सकता और जो रेखाकित होता है, सम्भवत वह 
विशुद्ध हित भी न हो। हित सदा उन्मुक्त रहा है। उसकी कसोटी झ्ात्म-भावना है। जहाँ निविवाद निर्ममत्व, निस्वार्धता 
हो, बही असदिग्ध क्रिया हित है। सीधे शब्दो में जो क्रिया जीवन नैर्भल्य का प्रतीक है, औरो को जिससे झ्रात्म-सबल 
मिले, वही सर्वोत्तम हित है। आचाययश्ी तुलसी सर्वजनहिताय बढ़ रहे है। उनका वह बहुमुखी व्यक्तितत्व सबके 
सामने है । 

मुझे ग्राज भी वे दित याद है, जिन दिनों ग्राचायं श्री तुलसी का जन्म हुमा था । उस समय मेरी पश्रायु छ वर्ष 
को पार कर चुकी थी । अपने नन्हे भाई को देखने के लिए मन मे तीज उत्सुकता थी। जन्म के तीसरे ही दिन मैने गबसे 
पहले तुलसी को देखा । एक पीत वस्त्र में लिपटा हुआ गुलाबी फूलों दा गर्छा-सा, सिदूर ढालते से नन्‍हे-नन्‍्हे पैर, खिलता 
हुआ चेहरा, एक प्रभा-सी सामने ग्राई । हर्ष-विभोर मन नाच उठा । जी चाहता था कि उसे गोद में ले लँ, पर नहीं मिला । 
नताम4रण के अवसर पर घर मे एक नवीन चहल-पहल थी। हम तुलसी, तुलसी पुकारने लगे 

तलसी मुरके बहुत भाता। मै तही भूल रहा हूँ, जब तुलसी दो वर्ष का हुआ होगा, गडाली चलने और थडी करने 
ही लगा था, न जाने किस कारण से, प्रापसी खीचातान मे था गिर जाने से उसका एक पैर चढ़ गया। तुलसी बहुल 
रोग्रा, बडुत रोया । डाक्टर को बुलाया, वैद्यो को बुलाया, सयाने को बुलाया, पर पैर नही उतरा । 

हमारे मामा श्री नेमी चनदजी कोठारी ग्रच्छे प्रनुभवी व्यक्तित थे। मै उन्हे बुला लाया। माँ ने कहा--भाई तुलसी 
कापैर ' ।अ्रव मामाजी ने लोटे का एक भारी-सा कडा तुलसी के पैरो मे पहना दिया । उसको गोदी में लिये लिये रखना 
होता । सारी-सारी रात माताजी खडी-खडी निकालती | धीरे-धीरे कुछ दिनो मे पर बोझ के खिचाव से अपने आप पूर्व- 
बत्‌ हो गया । उन दिनो जो मानसिक कष्ट होता, वह अनुभव की ही बात है। तुलसी को रोता देख मैं रोता तो नहीं, पर 
बाकी कुछ नही रहता। मैने भी उन दिनों घण्टों घण्टो तक तुलसी को गोद मे रखा । 

मुभसे छोटा भाई सागर बड़ा ही तूफानी था । जब तब वह तुलसी को तग करता, पर तुलसी नहीं कलकता । 
बहुधा तुलसी की झोर से मै डटता और सागर के तूफानों से बचाता | वभी-कभी तो तुलसी के लिए मुरभे कडप भी करनी 
होती । प्राय तुलसी बच्चो मे नहीं लेलता । एकाल्त-प्रियता और अपने झ्रापमे व्यस्त रहता उसका सहभावी धर्म-सा था। 
बाल्य-यपलता जो सहज है और होनी भी चाहिए, पर नुलसी की चपलता उससे सर्वेथा भिन्‍न थी। उन दिनों पुस्तक 
बहुत कम थी । प्राय विद्यार्थी स्नेट (पाटी) बस्ता ही रखते थे। तुलभी बरते का शौकीन था। मैं उसे बहुधा छोटे-छोटे 
बरतो के टुकई दिया करता पश्लौर तुलसी दिन भर उन टुकडों से झ्ॉगन में उब्टी-मीधी लाइनें खीचते रहता या 
एकान्त पा झपने झाप गतगुनाना ही उसकी चपलता श्री । निष्कारण न कभी हँसना, ने रोना झ्रौर न बोलता तुलसी का 
स्वभाव था। 

एक दिन तुलसी बरते से कान कुरेद रहा था। किसी अ्रखानक धक्के से बरता भश्रन्दर टूट गया। सुनार के यहाँ 
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बरते को समाणी से निकालने का प्रयत्न किया, पर नहीं निकला । डाक्टर के यत्न भी असफल रहे । शायद तुलसी समस्त 
विद्या को मस्तिष्क मे लिख लेना चाहता हो, इसीलिए कान के द्वार से उसे अपने श्रन्दर प्रवेश करवाया हो । उसी कारण से 
कान का परदा विक्वत हो गया । उसमे रसी, मवाद-पीप पड़ गई, कान बहने लगा । डाक्टरों ने सलाह दी कि इसे पिच- 
कारी से साफ करो | एक दिन कान में पिचकारी मारते-मारते बरता बाहुर निकल पडा । तब से कान मे थोडी-सी कमी 
रह गई । 

मैं इस बीच कलकत्ता यात्रा को गया | तुलसी उदास था, खिन्‍न-सा डबडबाई भ्रांखे लिये मुझे पहुँचाने झाया। 
वह कितना स्नेहिल,मृदु और मुँह लगा था। भाई का भलगाव बहुत दिनो तक अखरा | मैं पुन लौटा। तुलसी के लिए कुछ 
खिलौने लाया, किन्तु तुलसी बहुत नही खेला । खेलना पसन्द भी कम था। एक पढने की धुन मे वह मग्न रहता । 

तुलसी बचपन मे जितना सरल, गम्भीर ओर धैर्यशील था, उतना ही जिद्दी भी था । जिद्दी इस माने मे था कि 
जब तक उसे कुछ नही जचता, वह नही मानता, चाहे कोई कितना ही समभाओ्ो और कहो । जब समझ में श्राती तो 
उसका आग्रह वही समाप्त हो जाता । कभी-कभी झति आग्रह होता तो वह खभा पकड कर बंठ जाता । 

जब वहू थोडा समभने लगा,चिन्तन जैसी स्थिति मे आया, मैने प्रव्नज्या ले ली। तेरापथ के श्रष्टमाचार्य श्रीमद 
कालूगणी के चरण कमलो मे बेठने का सौभाग्य मिला। उनके दयाद्र हृदय मे थोडा-सा स्थान मेरे लिये भी सुरक्षित था। 
उनकी कृपा और वात्सल्य शब्दों मे नही, भ्रॉखो मे तेरता है। आज भी वह दिग्गज मूर्ति ज्यो की त्यो श्रांखो के आगे 
सदृण हो उठती है। 

प्रक्जित होने के डेंढ साल बाद भ्रद्धेय गुरुदेव ससघ लाडनूं समवसरित हुए । वहाँ मुझे तुलसी की मन स्थिति 
आकने को सिली। एकान्त वार्तालाप किया। उसकी भावना की कसौटी पर चढाने की सोचने लगा। वह सशक मनोवृत्ति, 
भद्रता और बाल्य-भीरुता वश एक-दो बार तो मेरी बातो को टालता रहा, पर टालने से मतलब हल नही होता 
था । तुलसी ने साहम बटोर कर हृदय खोल दिया | उसकी दृढ़ता हृदय को चिह्नित कर गई । मैं गुरुदेव के समक्ष श्रपनी 
और तुलसी की भावना व्यक्त करने लगा । मुस्कराहट ने उत्साह बढाया। तुलसी साध्वोचित आ्रचा र-प्रक्रिया सीखने लगा 
ग्रनेको प्रयत्न किये, माताजी राजी हुई, पर बड़े भाई श्री मोहनलालजी के बिना काम बन नही सकता था । वे बड़े कड़े 
श्रौर निश्चय के पक्के जो थे। बगाल से उन्हे सवाद द्वारा बुलाया गया । कई दिनो तक वार्तालाप चला, श्रन्त में उन्होने 
स्वय तुलसी की परीक्षाए वी। बहिन लाडाजी के साथ ही दीक्षा-सस्कार निश्चित हुआ्ना और वि० स० १६९८२ पोष कृष्णा 
५ को दीक्षा-सस्कार सम्पन्न हुआ | 

एकादश वर्षीय बालक तुलसी अब मुनि तुलसी के रूप मे परिवर्तित हुआ । वे प्रारम्भ से ही कृशषकाय और तीढ् 
प्रतिभा के धनी थे । सयम साधना को मुखरित करने का माध्यम अध्ययन बना । वे दत्तचित से अ्रध्ययन मे जुट गये । एक 
गुरुकुल के विद्यार्थी की तरह वे रात को सबके सोने पर सोते भौर सबसे पहले जगते, उठते । कह देना चाहिए रात-दिन 
एक कर दिया। जब देखा, पुस्तक हाथ मे रहती और अधीत पाठ-आवर्त्तन सतत चालू रहता । 

धीरे-धीरे तुलसी मुनि छात्र से अ्रध्यापक की स्थिति में श्राये, फिर भी उनमे शासक भाव नही जागे । सत्ता का 
ब्यामोह उन्हे नही सताया । मैंने कभी नही देखा भ्रध्यापक तुलसी ने मुनि छात्रो के साथ हास्य-विनोद या व्यर्थ समय का 
ग्रपव्यय किया हो । पूरी छात्र-मण्डली तुलसी मुनि सहित एक कमरे मे बैठ जाती । पहरे पर दरबान बन कर मै बैठता । जिस 
श्रम से तुलसी मुनि ने ज्ञानाजन किया, वह किसी श्रमोपलब्धि से कम नही था । 

मैं कभी-कभी तुलसी मुनि की त्रुटियाँ दूँढने के लिए लुक-छिप कर जाया करता। मेरा प्राशय स्पष्ट था---मै अपने 
भाई को नितान्‍्त निर्दोष देखना चाहता था। एक दिन तुलसी मुनि मेरे पास भझाये और बोले--आरपको मेरे प्रतिक्‍्या 
भ्रविश्वास है, प्राप लुक-छिप कर क्या बेखा करते हैं ? इतना पूछने का साहस सम्भवत उन्होंने कई दिनों के चिन्तन 
के बाद किया होगा। मैंने अधिकार की भाषा मे कहा---सुम्हे कोई जरूरत नही । मुझे जैसा उचित जचेगा, करूँगा,देखूँगा, 
पूछा । स्पष्ट आाऊँ या लुक-छ्विप, तुम्हे क्या प्रयोजन ? मैं मानता हूँ तुलसी मुनि ने जो मेरा सम्मान रखा, भ्राज का 
विद्यार्थी क्‍या प्रपने बड़े का रखेगा ? न विशेष मैं बोलता और न वे । ऊपर मे बीस-बीस छात्र उनके छात्रावास मे रहे, 
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पर तुलसी के प्रति सब में समान आदर भाव प्लौर श्रद्धा देखी । 

एक दिन मैंने तुलसी मुनि से कहा--तुलसी ! तुम भ्रपना समय श्रो ही औरो के लिए देते रहोगे या रवय का 
भी कुछ करोगे ? पहले भ्रपना पाठ पूरा करो फिर औरो को कराओो। मेरी इस भावना को तत्रस्थ छात्रों ने विपरीत 
लिया और यदा-कदा यह भी सामने श्राया--ये चम्पालालजी हमे पढाने के लिए झाचार्य श्री को टोकते है, किन्तु मेरा 
ग्राशय था कि पहले स्वय ग्रध्ययन नही करोगे तो फिर विशेष जिम्मेवारी ग्राने पर नही होगा । तुलसी मुनि ने बडे विवेक 
से उसका उत्तर ठीक में दिया! 

गुरुदेव श्री कालूगणी का वह वात्सल्य भरा आदेश झ्राज भी कानों में गूंज उठता है--चम्पालाल | यदि तुलसी 
में कोई कसर रही तो दण्ड तुर्के मिलेगा। मैं उन हृदय भरे शब्दों का विस्तार कंसे कर, नहीं आता ! 

प्राज भी लिखते-लिखते ऐसे सैकडो सस्मरण मस्तिष्क मे दोड रहे है। एक के शब्दों मे भ्राबद्ध होने से पूर्व ही 
दूसरा और सामने भ्रा खडा होता है। उसे लेना चाहता हूँ, इतने मे तीसरा उससे भ्रधिक प्रिय लगने लग जाता है। लेखमी 
लिख नही पाती । 

एक दिन श्रीकालूगणी ने मुझे आदेश फरमाया--तुलसी को बुलाशों। मै बुला लाया | झ्रच्छा तुम दरवाजे 
पर बाहर बेठ जाप्रो | मै बंठ गया । कई दिनो तक यह क्रम चलता चला । उन दिनो गुरुदेव रुण्णावरथा में थे। उन्हाने 
ग्रपने उत्तरवर्ती का भार हलका करना शुरू कर दिया था । तुलसी दिन-प्रतिदिन और विनयावततः होते गये । 

एक दिन वह भी झाया, जब मैंने अ्रपने हाथो से सूर्योदय होते-होते स्याही निकाली और एक ड्वेत पत्र, लेखनी 
व मसीदान ले गुरुदेव के श्री चरणों मे उपस्थित हुय्ना । गगापुर सेवाड का वह रग भवन, उसके मध्यवर्ती उस विशाल हाल 
में इणानोन्मुख पूज्य गुरुदेव जिराजे और झपना उत्तराधिकार तुलसी मुनि को समपित किया । 

बि० स० १६६३ भाद्रव शुक्ला ६ को आप श्री ने झ्राचार्य-भार सँमाला । तब से भव तक की प्रत्येक प्रवुत्ति से 
मैं ही क्यो समूचा साहित्य-जगत किसी न किसी रूप में परिचित है ही | झाज उनके श्ञासन काल को पूरे पच्चीस वर्ष हो 
अले है। सघ की उदीग्रमान अवस्था का यहे असाधारण काल रहा है । 





मानवता के पोषक, प्रचारक व उन्नायक 


श्री विह्ण प्रभाकर 


किसी व्यक्ति के बारे मे लिखना बहुत कठिन है। कहूँगा, सकट से पूर्ण है। फिर किसी पथ के आ्राचाय के बारे 
में । तब तो विवेकबुद्धि की उपेक्षा करके श्रद्धा के पुष्प भ्रपेण करना ही सुगम मार्ग है। इसका यह प्रर्थ नहीं होता कि 
श्रद्धा सहज होती ही नही, परन्तु जहाँ श्रद्धा महज हो जाती है, वहाँ प्राय लेखनी उठाने का भ्रवसर ही नही झाता । श्रद्धा 
का स्वभाव है कि बह बहुधा कर्म मे जीती है। लेखनी में प्रक्सर निर्णायक बुद्धि ही जागृत हो प्राती है भ्रौर बही सकट 
का क्षण है। उसमे पलायन करके कुछ लेखक तो प्रशसात्मक विशेषणों का प्रयोग करके मुक्ति का मार्ग ढूँढ लेते है। कुछ 
ऐसे भी होते है जो उतने ही विशेषणो का प्रयोग उसकी विपरीत दिशा में करते है। सच तो यह है कि विशेषण के मोह से 
मुक्त होकर चिन्तन करना सकटापन्त है। बह किसी को प्रिय नहीं हो सकता । इसीलिए हम प्रशसा पझ्रथवा निनदा के प्रथा 
में सोचने के श्रादी हो गए । 

फिर यदि लेखक मेरे-जैसा हा, तो स्थिति और भी विषम हो जाती है। आचायंश्री तुलसी गणी जेन श्वेताम्बर 
तरापथ की गरु-परम्परा के नवम पटुधर झाचार्य है और मैं सेरापथी तो क्या, जंस भी नहीं हैँ । सच पूछा जाये तो कही 
भी नही & । किसी मत, पथ प्रथवा दल में अपने का समा नहीं पाता । धर्म ही नहीं, राजनीति और साहित्य के क्षेत्र मे 
भी ।ै लेकिन यह सब कहने पर भी मुक्ति क्या सुलभ है | यह सब भी तो कलम से ही लिखा हे । भ्रव तर्क झ्राष्वस्त 
करे या ने करे, पराणित तो कर ही देता है । इसीलिए लिखना भी अनिवाय हो उठता है । 


विष ग्रमुत बन सकता है ? 


आज के युग मे हम कगार पर खड़े है। ग्रम्तरिक्ष-युग है। धरती की गोलाई को लेकर सुदूर व्यतीत में 
हत्याए हुई है । उसी तथ्य को प्राज का मानव श्राखों से देख श्राया है । एस प्रगति ने मानस की पटभूमि को झ्रान्दोलित भी 
किया हे । दृष्टि की क्षमता बढ़ी है। विवेक-बुद्धि भी जागृत हुई है, पर मानव का भ्रन्तर-मन भभी भी वही है । हिस। और 
घणा की बात विवादास्पद मान कर छोड भी द, लेकिन साम्प्रदायिकता और जातीयता, अर्थलोलपता श्रौर सात्सये--से 
सब उसे अ्रभी पूरी तरह जकडे हुए है। धर्म, मत प्रथता पथ में न हो, राजनीति और साहित्य मे हो. तो क्या उनका विष 
प्रमुत बन सकता है ” भले ही हम चन्द्रलोक में पहुंच जाए भ्रथवा शुक्र पर शासन करने लग। उस सफलता का क्या ग्र्थ 
होगा, यदि मनुष्य अपनी मनुष्यता से ही हाथ धो बंठे ? मनुप्यता सापेक्ष हो सकती है, परस्तु दूसरे के लिए कुछ करने की 
कामना मे, अर्थात्‌ स्व को गौण करने की प्रवृत्ति में, सापेक्षता है भी, तो कम-से-कम । वहाँ सत्र को गौण करना स्व को 
उठाना है। 

प्राचार्यक्षी तुलसी गणी के पास जाने का जब अवसर मिला, तव जैसे इस सत्य को हमने फिर से पहचाना हो । 
या कहे, उसकी हातिल से फिर से परिचय पाया हो । जब-जब भी उनसे मिलने का सौभाग्य हुझ्ना, तब-तब यही अझ्नुभन्र 
हुआ कि उनके भीतर एक ऐसी सात्विक पभ्रग्ति है जो मानवता के हितार्थ कुछ करने को पूरी ईमानदारी के साथ ग्ातुर 
है। जो अपने चारो भोर फैली प्रनास्था, भ्राचरणहीनता भौर भ्रमानवीयता को भस्म कर देना चाहती है । 


कला में सौन्दर्य के बर्शन 
पहली भेंठ बहुत सक्षिप्त थी। किन्‍्ही के झाग्रह पर किन्ही के साथ जाना पड़ा । जाकर देखता हूँ कि शुध्र-इबेत 
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वस्व॒धारी, मेंकले कद के, एक जैन आ्राचार्य साधु-साध्वियो से घिरे हमारे प्रणाम को मधुर-मन्द मुस्कान से स्वीकार करते 
हुए आशीर्वाद दे रहे है । गौर वर्ण, ज्योतिमंय दीप्त नयन, मुख पर विद्वला का जड़ गाम्भीर्य नही, बल्कि ग्रहणशीलता का 
तारनय देख कर आग्रह की कटिता धुल-पुछ गई । याद नही पडता कि कुछ बहुत बाते हुई हो, पर उनके विष्य-शिष्याग्रो 
की कला-साघना के कुछ नमूने भ्रवश्य देखे । सुन्दर हस्तलिपि, पात्रों पर चित्राकन, समय का सदुपयोग तो था ही, साधुभों 
के निरालस्य का प्रमाण भी था। यह भी जाना कि यह साधु-दल शुष्कता का भनुमोदक नही है, कला मे सौन्दर्य के दर्शन 
करने की क्षमता भी रखता है| 


सौम्य भोर श्राग्रह-विहीन 


दूसरी बार जोधपुर मे मिलना हुआ । कोई उत्सव था, भाषण देने वालो और सुनने वालो की ग्रच्छी-खासी भीड 
थी। स्वागत-सत्कार मे भी कोई कमी नही थी। कुछ बहुत अच्छा नही लगा । भाषण ओर भीड से मुभे अरुचि है, और 
अगर स्वागत-सत्कार के पीछे सहज भाव नही है, तो वह भी एक बोक बन कर रह जाता है। परन्तु यही पर आचाय॑श्री 
तलसी को जी भर कर पास से देखा । विचार-विनिमय करने का अभ्रवसर भी मिला । बहुत अच्छी तरह याद है कि रात 
को बाल-दीक्षा आदि कुछ प्रइनों को लेकर ग्राचायंश्री से काफी स्पष्ट बाते हुई थी । तभी पाया कि वे सौम्य भ्रौर भ्राग्रह- 
विहीन है । अहिसा शौर अपरिय्रह के अपने मार्ग मे उन्हे इतना राहज विश्वास है कि शकालु का समाधान करने में मस्तिप्क 
पर कुछ ग्रधिक जोर देना नही पडता । झ्ालोचना में उत्तेजित नहीं होते। सहिष्णता उनके लिए सहज है, इसीलिए 
उद्विग्नता भी नही है। है केवल एकाग्रता और आग्रह-विहीन पक्ष-समर्थन । वे कुणल वक्‍ता है । जो कुछ कहना चाहते हैँ, 
बिना किसी श्राक्षेप के प्रभावशाली ढग से प्रस्तुत कर देते है। भ्राश्वस्त तो न तब हुआ था, न आज तक हो सका है, परन्तु 
विराट मानवता में उनकी अटूट आस्था ने मुझे निश्चय ही प्रभावित किया था। वह अणन्नत-प्रान्दोलन के जन्मदाता है । 
उनकी दृष्टि में चरित्र-उत्थान का वह एक सहज मार्ग है। कवि की भाति मैं झणुन्नत की अण-बम से वधव्यात्मक तुलना 
नहीं कर सकता । करना चाहूँगा भी नही । उस सारे आन्दोलन के पीछे जो उदात्त भावना है, उसको स्वीकार करते हुए 
भी उसकी सचालन-दव्यवस्था मे मेरी श्रास्था नही हे । परन्तु उन ब्रतो का मूलाधघार वही मानवता है, जो कालातीत है, 
अझभिन्‍न है और है भ्रजेय । 

विश्व मे सत्ता का खेल है। सत्ता, भ्रर्थात्‌ स्व्॒‌ की महिमा, इसीलिए वह झ्रकल्याणकर है | इसी अकल्याण का दश 
निकालने के लिए यह ग्रणुत्रत-भ्रान्दोलन है। इन सबका दावा है कि चरित्र-निर्माण द्वारा सत्ता को कल्याण कर बनाया जा 
सकता है, परत्तु मु्के लगता है कि उद्देश्य शुभ होने पर भी यह दावा ही सबसे बडी बाधा हे । क्योकि जहाँ दावा है, वहाँ 
साधन और साधन जुटाने वाले स्वय सत्ता के शिकार हो जाते है,इसीलिए उनके भ्रास पास दल उम श्राते है । पैसा देते है भ्रौर 
देकर मन-ही-मन सहसत्र गुना पाने की आकाक्षा रखते है । इसीलिए ज॑से ही सिद्धि-प्राप्त व्यक्ति का मार्ग -दर्शन सुलभ नहीं 
रहता, वे सत्ता के दलदल में आाकण्ठ फंस जाते हैं। स्वय ग्राचायं श्री ने कहा है--“धन और राज्य की सत्ता मे विलीन धर्म 
को विष कहा जाये तो कोई श्रतिरेक न होगा । इससे अधिक स्पप्ट श्रौर कठोर शब्दों का प्रयोग हम नहीं कर सकते। 


क्रियात्मक दक्ति श्रोर संवेदनशीलता 


पर शायद यह तो विषयान्तर हो गया । यह तो मेरी अ्रपनी शकामात्र है। इससे ग्रण॒ब्रत-भ्रान्दोलन के जन्मदाता 
की मानवता मे आशका क्यो हो ! जो व्यक्ति निवृत्तियुलक जैन धर्म को जन-कल्याण के क्षेत्र मे ले आया, मानवता में 
उसकी आस्था निश्चय ही अ्रदुभत है। इसीलिए अनुकरणीय भी है। उनकी क्रियात्मक शक्ति और 3नकी संवेदनशीलता 
निश्चय ही किसी दिन मानवता के रेगिस्तान को नाना वर्णों के पुष्पो से झ्राच्छादित हरे-भरे सुरम्य प्रदेश में परिवर्तित 
कर देगी। कारलाइल ने कही लिखा है, “किसी महापुरुष की महातता का पता लगाना हो तो यह देखना चाहिए कि वह 
अपने से छोटे के साथ कैसा बर्ताव करता है।” आाचायंश्री स्वाभाव से ही सबको समान मानते है। बचपन से ही धर्म मे 
उनकी रुचि रही है भौर ये सस्कार उन्हे भ्रपनी मातुश्री की श्रोर से विरासत में मिले हैं। उन्होंने शूद्रो को कही छोटा 


भ्रध्याय ] सामवता के पोषक, प्रधारक थ उनन्‍तायर [ १०३ 


नही समझा । स्पष्ट शब्दों मे उन्होने कहा है, “धर्म ब्राह्मणों का है, बनियो का है, शुद्रो का नहीं, यह क्रान्ति है। धर्म 
का द्वार सबके लिए खुला है। वे धर्म को सत्य की खोज, भ्रपने स्वरूप की खोज, मानते है। जो सत्य का खोजी है, जो 
श्रपने को जानना चाहता है, उसके लिए न तो कोई बडा है, न छोटा । यही नही, वे मानव के एकीकरण में विश्वास रखते 
है। उनकी दृष्टि समानता श्रौर समन्वय के तत्त्वों को ही देखती है, विषमता झौर विश्वुखलता के तत्वों को नही। उन्होंने 
बार-बार कहा है, “धर्म-सम्प्रदायो मे समन्वय के तत्त्व प्रधिक है। विरोधी तत्व कम। इसीलिए उनके अणब्रत-झ्रान्दोलत 
में झ्रजेन तो है ही, हिन्दू धर्म के बाहर के लोग भी है । 

सब विरोधो, विसगतियो और मतभेदों के बावजूद ये सब तथ्य क्‍या यह प्रमाणित नहीं करते कि प्ाचार्यश्री 
तुलसी गणी का जीवन-लक्ष्य विराट श्रौर अखण्ड मानवता का कल्याण है, लघु और खण्डित मानवता का नहीं और 
उनका यह विश्वास शाब्दिक भी नही है, क्रियाशील है । तभी यह अगुन्नत-मान्दोलन है। तभी उनका बल आचार पर 
प्रधिक है, क्योकि व्यास भगवान्‌ के शब्दो मे 'ग्राचार ही धर्म है! और बीसवी सदी में श्राचार ही मानवता है। शभ्राचार्य - 
श्री तुलसी इसी मानवता के पोषक, प्रचारक और उनन्‍नायक है। 





वर्तमान डताब्दी के महापुरुष 


प्रो० एन० बी० बेच, एस० ए० 
फर्ग्यूसन कालेज, पूना 


सदयोध विवधाति हन्ति कु्मात सिध्यादश बाघते, 
धत्ते घधर्म्मात तनोति परमे संबेगनिवंदने। 
रागादीन्‌ विनिहन्ति नोतिमसला पुष्णाति हन्त्युत्पथ, 
यद्वा कि न करोति सदगुरुमुखादभ्युव॒गता भारतो। 
महान्‌ और सद्गूरु के मख से निकले हुए वचन सदज्ञान प्रदान करते है, दु्मति का हरण करते है, मिथ्या 
विश्वासों का नाश करते है, धामिक मनोवृत्ति उत्पन्न करते है, मोक्ष की श्राकाक्षा और पाथिव जगत के प्रति विरवित पैदा 
करते है, राग-हेष झ्रादि विकारो का नाश करते है, सच्ची राह पर चलने का साहस प्रदान करते है श्रौर गलत एवं भ्रामक 
मार्ग पर नही जाने देते । सक्षेप में, सदगुरु कया नही कर सकता ? 
दूसरे शब्दों मे, सदगुरु इस जीवन मे और दूसरे जीवन मे जो भी वास्तव में कल्याणकारी है, उस सबका उद्गम 


और मूल स्रोत है।* 


शलाकापुरुष 


इन पक्तियों का भ्रसली रहस्य मैंने उस समग्र जाना, जब मैने चार वर्ष पूर्व राजगृह में आचार्यश्री तुलमी का 
प्रवचन सुना । कुछ ऐसे व्यक्ति होते है, जो प्रथम दर्शन मे ही मानस पर प्रतिक्रणणीय छाप डालते है। पुज्य आचार्य श्री 
राचमृच मे ऐसे ही महापुरुष हैं। जैन इवेताम्बर तेरापथ सम्प्रदाय के वर्तमान आचार्य को उनके चुम्बकोय भ्राकर्षण और 
प्राणवान्‌ व्यक्तित्व के कारण आसानी से युगश्रधान, वतंमान शताब्वी का महापुरुष भ्रथवा शलाकापरुष (उच्चकोटि का 
पुरुष भ्रथवा श्रति मानव) कहा जा सकता है । मेरा यह अत्यन्त सद्भाग्य था कि मुर्भे उनके सम्पर्क में आने का अवसर 
मिला और मै उस सम्पर्क की मधुर श्रौर उज्ज्वल स्मृतियों को हमेशा याद रखूंगा, कारण सतां सदझ्धि. संग कथमपि 
हि पृण्येन भवति श्रर्थात्‌ सत्सग किसी पुण्य से ही ग्राप्त होता है । 
उत्तराध्ययन सूत्र मे लिखा है कि चार बातों का स्थायी महत्त्व है। बह श्लोक इस प्रकार है . 
सत्तारि परमंगानि दुल्लहाणीह जंतणों। 
माजुसत्त घुई शद्धा संजम्रम्सि य घीरियं।॥॥३-१॥ 
भ्र्थात्‌ किसी भी प्राणी के लिए चार स्थायी महत्त्व की बाते प्राप्त करना कठिन है । मनुष्य जन्म, धर्म का शान, 
उसके प्रति श्रद्धा भौर भात्म-सयम का सामथ्य । 
उसी प्रकरण मे प्रागे कहा गया है-- 
साजुस्स बिग्गहूं लड़ सुई पम्मस्स दुल्लहा। ३-८॥ 
प्र्थात्‌ मनुष्य जन्म मिल जाने पर भी धर्म का श्रवण कठिन है । 


१ उतशराध्ययन पर देबेख की टीका 


ध्रध्यायथ ] बर्तसात्त शताब्दी के महापदथ [ १०५ 


दुमपत्तय नामक दक्षम प्रध्ययन मे भी इसी भावना को दोहराया गया है 
प्रहोण पंचिदियल वि से लहे 
उत्तम धम्म सुई हु दुललहा। १०-१८ 
प्र्थात्‌ यद्यपि मनुष्य पाँचो इन्द्रियों से सम्पन्न हो, किन्सु उत्तम धर्म की शिक्षा मिलना दुलंभ होता है । 
इसलिए किसी व्यक्ति के लिए यह परम सौभाग्य का ही विषय हो सकता है कि उसे महान्‌ गुरु प्रथव। सच्चे 
पथ प्रदर्शक का सम्पर्क प्राप्त हो--0से गुरु का जो विश्वधर्म के सच्चे सिद्धान्तो का प्रतिपादन करता हो । सबसे महत्त्व 
पूर्ण बात यह कि जो अपने उपदेश के श्रनुसार स्वय झ्राचरण भी करता हो। आचायंश्री तुलसी के च॒म्बकीय प्राकर्षण, 
सच्ची श्रद्धा भऔर उनकी उच्च और भव्य शिक्षाओं का प्रभाव तत्काल ही मन पर पडता है। उनका दृष्टिकोण तनिक 
कट्टरतापूर्ण अथवा सकुचित साम्प्रदायिकता युक्त नही है। इसके विपरीत वे झपने चारो ओर उदारता, व्यापकता और 
विशालता का वातावरण विकीणं करते है। जब हजारो व्यक्ति ध्यान मग्न होकर उनका प्रवचन सुनते है तो कम-से-कम 
थोड़े समय के लिए तो वे नित्य-प्रति की चिन्ताओ और भौतिक स्वार्थों के लिए होने वाले अपने नरन्तरिक सघर्षों को 
भूल जाते हैं और सकुचित और दक्यानूसी दृष्टिकोण त्याग कर मानो किसी उच्च, भव्य भौर प्रालौकिषः जगत में पहुँच 
जाने है । 


बुराइयो की राम बाण पग्रौषधि 


अणुक्न त-प्रान्दोलन जिसका पृज्य श्राचार्यश्री सचालन कर रहे है श्रौर जो प्राय उनके जीवन का ध्येय ही है, 
बास्तव में एक महान्‌ वरदान है और व्ेसान युग की समस्त बुराइयो की रामबाण झ्रौषधि सिद्ध होगी। दुनिया में 
जो व्यक्तित लोगों के जीवन झौर भाग्य-विधाता बने हुए है, यदि वे इस महान्‌ आन्दोलन पर गम्भीरता से विचार कर तो 
हमारे पृथ्वी-मण्डल का मुख ही एकदम बदल जाए और दुनिया मे जो परस्पर प्ात्म-नाथ की उन्मत्त और श्रावेशपूर्ण 
प्रतिस्पर्धा चल रही है, बन्द ही जाए। तब निशशस्त्रीकरण, श्राणविक ग्रस्त्रों के परीक्षण को रोकने और मानव जाति के 
सम्पूर्ण विनाश के खतरे को टालने के लिए लम्बी-चौडी बेकार की बहसे करने की कोई झ्रावश्यकता नही रह जाएगी । 
मनुध्य अपने को सृष्टि का मुकुट समभने में गर्य अनुभव करता है। किस्तु भ्रकस्मात ये उदगार फूट पडते है, मनुष्य ने 
मनुष्य को क्या बना दिया है । 

ग्रणक्षत-प्रानदोलन वास्तव में असाम्प्रदायिक आन्दोलन है और उसको हमारी धर्म निरपेक्ष सरकार का भी 
समर्थव मिलना चाहिए। यदि इस आन्दोलन के मूलभूत सिद्धान्तो की नई पीढी को शिक्षा दी जाए तो वे बहुत अच्छे नाग- 
रिक बन सकेंगे और वास्तव में विब्व नागरिक कहलाने के श्रधिकारी हो सकंगे। राजनेतिक नेताओं की लम्बी-चौडी 
बातो के बजाय जो प्राय कहते कुछ हे और करते कुछ है, इस प्रकार का प्रान्दोलन राष्ट्रीय एकता के ध्वेय को प्रधिक 
शीक्षतापूर्वक सिद्ध कर सकेगा । 

धवल समारोह समिति के आयोजको ने पृज्य आचार्यश्री के प्रति अपनी विनम्र श्रद्धाजलि भेट करने का जो 
प्रवसर मुझे प्रदान किया है, उसके लिए मै भ्रपने को गौरवान्वित प्रौर परम सौभाग्यशाली समभता हूँ । प्रभिनन्‍दन ग्रन्थ 
के प्रबन्ध सम्पादक ने जब मुभसे आचार्य श्री के बारे मे श्रपने सस्मरण लिखने का अनुरोध किया तो मैंने उसे तुरन्त सहर्ष 
स्वीकार कर लिया, कारण कवि ने कहा है . 

प्रतिबध्नाति हि भय: पृज्पपुजा ध्यतिक्रमः 


धर्म-संस्थापन का देवी प्रयास 
श्री एल० ओ० जोज्ञों 


मुख्य सचिथ, विल्‍ली प्रशासन 


मनुष्य और शेष सृष्टि मे एक मुख्य अन्तर यह है कि सनुष्य मे सनन व विचार की शक्षिति अधिक प्रखर एव 
प्रबल होती है। मन' ( ->+सोचना, विचार करना ) धातु से ही 'मनष्य' शब्द की भी व्युत्पत्ति मानी जाती है, भ्रत मनन 
मनुष्य की न केवल स्वाभाविक प्रवृत्ति ही है, वल्कि उसका वेशिष्ट्य भी है। यही प्रवृत्ति नर को नारायण बनाने की 
ग्राशा भी उपजाती है और वानर बनाने की आशका भी । इसीलिए कहा गया है, मन एबं सनुव्याणां कारण बंधमोक्षयों, 
मन ही मनुष्यों के बन्धन का कारण है श्रौर मोक्ष का भी । 
यह मन, यह बुद्धि, मनुष्य को सामान्यतः निर्विकार शान्‍्त नही रहने देता। 'सामान्यत ' इसलिए कि इस पर 
स्वामित्व प्राप्त कर लेने वाले मनीषियों पर तो इसका वश नही चलता , किन्तु शेप सब तो इसी के नचाये नाचते रहते है । 
एक दृष्टि से इस प्रवृत्ति का, भर इससे उत्पन्न जिज्ञासा का, बडा महत्त्व है। श्रग्नेजी कवि एवं दार्शनिक ब्राउतिग” लिखता 
है कि मनुष्य एक मिट्टी का ढेला तो नहीं है, जिसमे शका व जिज्ञासा की एक चिनगारी भी न चमकती हो । और जो 
समभ कि जीवन केवल इसी लिए है कि खाओ्रो-पीओ श्रौर मौज करो---भ्रथवा ज॑से कि टाल्स्टाय ने झपनी मुक्ति की कहानी ' 
(((०7८४५078 200 ९४)७६ ] 90॥९५९८) में स्विस्तर व्याख्या की है---प्रत्येक विचारणील व्यक्ति के मन मे एक प्रइन 
उठता है, टाल्स्टाय के लिए भी यह प्रइन था--/इस ससीम जीवन का कोई नि सीम प्रयोजन श्रथवा भ्र्थ है यो नही *”' 
और यह प्रश्न उसे इस तरह मकभोर देता है, अभिभृत कर लेता है कि जब तक उसका समाधान न हो ने कोई शान्ति 
मिलती है, न विश्राम । 
में कौन हूं ? किस लिए यह जन्म पाया ? 
क्या-यया विचार मन में किसने पठाया ? 
साथा किसे ? भन किसे ? किसको द्ारोर ? 
झ्रात्मा क्सि कहे सब  धर्मघोर ? 
ये प्रइन अनादिकाल से मनृष्य के मस्तिष्क में उठते चले आये है भौर महापृरुषो ने भिन्‍न-भिन्‍त देश, काल एक 
परिस्थितियों में अत्यन्त उत्कट साधना, अनन्य निष्ठा एव प्रख्वर प्रतिभा के द्वारा इनका उत्तर खोजा है। इस खोज में 
उन्हे जिस सत्य के दर्शन हुए, उसे उन्होने प्राणी-मात्र के हित के लिए अभिव्यक्त तथा प्रसारित भी किया है। कालान्तर 
में इन्ही उत्त रो का वर्गकरण हो गया झौर वे देश, काल अथवा व्यक्ति-विशेष से सम्बद्ध होकर किसी विशिष्ट धर्म के नाम 


से सम्बोधित किये जाने लग गये । 


मानव समाज की अपूर्य निधि 


इस सन्दर्भ मे एक विलक्षण तथ्य की ओर ध्यान सहसा प्राकृष्ट होता है। जिस प्रकार श्रध्यात्म अथवा दर्शन के 
क्षेत्र मे इस प्रकार के भ्रनुभव एव प्रयोग मानव-इतिहास के प्रारम्भ से चले ग्रा रहे हैं, उसी प्रकार भौतिक विज्ञान के क्षेत्र 
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में भी होते भ्राये है। परन्तु इन दोनों मे एक महान्‌ अन्तर यह दृष्टिगोचर होता है कि जहाँ भौतिक विज्ञान के क्षेत्र मे एक 
के बाद एक सिद्धान्त प्रयोग और परीक्षण की कसौटी पर कसे जाकर प्रस्थापित होते है श्ौर उत्तरोत्तर प्रयोगों तथा 
परीक्षणो से उनके ग्रसन्य प्रमाणित होने पर नये सिद्धान्त नवीनतम सत्य के रूप में प्रतिपादित होते है, वहाँ जीवन दर्शन 
के क्षत्र मे ऋषि-मह॒षि, विभूतियाँ, प्रवतार, मसीहा, पंगम्बर, सत भिन्‍त-भिन्‍न देश-काल ग्रादि में सत्य की खोज करने 
निकले और मूलत एक ही परिणाम पर पहुँचे | कितनी भ्रद्‌भूत है यह प्रनुभूति ! यही धर्म की सनातनता है। इसी के फल- 
स्वरूप उत्तरोत्तर प्रयत्नों द्वारा श्रध्यात्म के क्षेत्र मे पूर्ववर्ती अनुसन्धान से प्राप्त सत्य की ही पुष्टि एवं व्याख्या हुई । यह 
शाइबत भ्रविकल दिक-कालादि-प्रनवच्छिन्न तत्त्व, यह सत्य दर्शन, मानव-समाज की अपूर्व निधि है, यही उसकी मानवता 
का माप-दण्ड है। 

दुर्भाग्य से, समय-समय पर बडी चर्चा होती है--धर्म और अ्रधर्म के भेदो की, उनसे उत्पन्न कटुताओं की और 
धर्म-आचरण के दुष्परिणामों की। प्राजकल हमारे देश में भी धर्म एक बिभीषिका-सा बना हुआ है| धर्म के नाम पर जो 
विकृत परम्पराए झ्रादि धर्म का क्वास होने पर सबल हो जाती है, उन परम्पराश्रो, प्रन्धविष्वासो, सकुचित दृष्टिकोणों 
को ही धर्म मान कर हम धर्म के शाइवत तत्त्वों की उपेक्षा करने लगेंगे तो वह विनाश का माग अपनाने जैसा होगा । धर्म 
की विक्ृतियों से हट कर गहराई में घुसने झौर धर्मों की मूलभूत एकता तथा समता का अनुभव करने के लिए धर्म-निष्ठा, 
धर्म-चिन्तन, धर्म-आरचरण का मार्ग ग्रहण करना होगा, धर्मे-द्वैष, धर्म-उपेक्षा या धर्म-प्रज्ञान का नही । 


धर्मों मे मूलभूत भेद नहीं 


वास्तव में एक धम शोर दूसरे धर्म मे कोई मूलभूत भेद न तो हे, न हो सकता है । इन भदों की कत्पना और उनके 
ग्राधार पर धर्मों के विरुद्ध लगाये जाने वाल आरोप-प्रत्यारोप सब भ्रामक एव भ्रान्तिमूल॒क है| वास्तव में कोई विरोध या 
सघष है तो वह धर्ग और धम के बीच नही, वरन धर्म और झ्रधम के बीच है ओर यह विरोध श्रनादि काल से चला भ्रा रहा 
है और विर्काल तक चलता रहेगा। इस दृष्टि से सोचे तो कितनी सुन्दर लीला यह है--मतनुष्य युग-युग से प्रतियादित 
उच्चतम दर्शन (धम तत्त्व) के उत्तराधिकारी के रूप में जन्मता है, उसमे स्वय इतनी क्षमता निहित है कि वह इन 
तस्वों का भ्राचरण तथा चिन्तन करके विकास की चरम सीमा तक पहुंच सके, फिर भी, प्राय वह मोह मे पड कर पथ- 
अ्रष्ट हो जाता है और पशुवत्‌ अथवा पशु मे भी निम्न श्रेणी का जीवन व्यतीत करता हे, फिर यही मानव-समाज किसी 
ऐसी बिभूति को जन्म देता है जो फिर मनुष्य का ध्यान उसकी मनुष्यता के मूल खोतो की ओर खीचता है, जो नये-तये 
ढंग से उस शाववत सत्य को प्रतिपादित करता है और धर्म को फिर से अच्छी तरह स्थापना करने का प्रयास करता है। 
मनुष्य को ऊध्वे गति वी श्रोर तथा ग्रधोगति की श्र ले जाने वाली शक्तियों के इसी प्रनवरत सधषं--सुरासुर-सभ्राम 
के कारण जगन्नियन्ता को स्वय अ्रवतीर्ण होकर धर्म-सस्थापन करना पडता है, जिससे कि इन शक्तियों का सनन्‍्तुलन 
बिगड न जाये, अधर्म धर्म पर हावी न हो जाये । 
इस संघर्ष का एक सुन्दर कलात्मक एव प्रेरक चित्र उपस्थित करते हुए जगन्ताथप्रसाद मिलिन्द ने ग्रपनी कविता 
'सत्य और स्वर्ण मे कितना सुन्दर कहा है-- 
स्वर्ण भो चिरकाल से है इस धरा पर, 
सत्य भी रहता चला ह्ाया निरन्तर । 
स्वर्ण की खेणष्टा सदा से ही रही यह, 
सत्य का भुख ढके माया-जाल से वह । 
सत्य का यह यत्म उतना हो पुराना, 
स्वर्ण के सोहक प्रलोभन में न झाता । 
झावि से यह हंस चलता म्रा रहा है, 
झग्त कोई भी न इसका पा रहा है । 


श्न्द ] श्ांचायं भी तुलसी ध्भिनस्वन प्रन्ध [ प्रथम 


इस सिरम्तन हन्द्र की जो है कहानी, 
कथा मानव-साधता की दह पुरानी । 


सत्य प्रस्तर्बाह्म सम झविराम पअ्रविजित, 
स्वर्ण से संघर्थ करता है अ्रकम्पित । 
स्वर्ण के जो दास वे हैं हाथ उसके, 
सत्य के निस्‍वार्थ साथी साथ उसके । 
जो म इसके, समर्थक उसके बने है, 
मार्ग दो ही सानवों के सामने हैं । 
सतोसरा दल विश्व में कोई नहीं है, 
सत्य ने श्राशा कभी ल्ोई नहीं है । 
प्रश्न यह इतिहास का सबसे सतत है--- 
कौन किसके साथ इस रण में निरत है ”' 


श्रेय झोर प्रेय से उपलब्धि 


सब धर्मों के सार अथवा श्रपरिवर्तनीय मूल तत्व का सक्षप में उल्लेख 7'रना सरल नहीं है, तथापि प्रस्तुत सदर्भ 
में यह कहना अप्रासगिक ने होग। कि यह है आ्रध्यात्मिकता---श्रथवा शान्ति या सुक्ष की खोज बाहर ने करके ग्रन्दर 
करता । यही श्रेय मार्ग है, जिसे उपनिपदों ने प्रेय मार्ग से भिन्‍न बताया और पढ़ा कि श्रेय मार्ग ग्रहण करने से कल्याण 
होता है, परन्तु प्रेय मार्ग ग्रहण करने से ऐसा 'होयते:4 ' प्रयोजन ही विफल हो जाता ह। इस श्रेय मार्ग वा श्लानन्द 
त्यांग के द्वारा मिलता है, भोग के द्वारा नहीं, ग्रतएव यह आनन्द वास्तत्रिक, पूर्ण तथा शाब्वत होता है। भोग द्वारा 
प्राप्त सुख मिथ्या, अपूर्ण तथा अनित्य होता है, इसलिए यदि युख ही प्रभीष्ट हो तो विपयेन्द्रिय-सयोग-जन्य विषाक्त 
सुख के स्थान पर ग्रतीन्द्रिय सुख का आनन्द लेना मनुष्य को शोभा देता है। श्रीमद्भगवद्गीता मे भगवान्‌ कहते है-- 
“मै ही ब्रह्मा की प्रतिष्ठा हूँ, मै ही अव्यय अमृत की, शाश्वत धर्म की, तथा एकान्तिक सुख की प्रतिप्ठा हँ।' अर्थात्‌ चाहे 
अमृतत्व के लिए साधना हो, चाहे धर्म के प्रथवा सुर के लिए, हमारी दृष्टि यह होनी चाहिए कि जिस श्रमृत की हम 
चाह करते है, वह श्रव्यय हो, जिस धर्म में हमारी निष्ठा है, बह शाइवत (अपरिवर्तनशील ) धर्म हो, जिस सुख की हम 
खोज करे, वह एकान्तिक हो , ऐसा ने हो कि वह दु ख़ में परिणत हा जाये । 
उपर्युवत प्रकार मे जीवन की दिशा निश्चित हो जाने पर यह कहा जा सकेगा कि सम्यग ध्यवत्तितों हि स. 

यह दिशा ठीक स्थिर हुई। इसके पड्चात्‌ लक्ष्य की झोर बढने को बात आती है। यह प्रगति हमारे दैनिक आचरण, 
व्यवहार व प्रभ्यास पर निर्भर है। इस क्षेत्र मे हमे आचायों, सतो और महापुरुषों की जीवन-चर्या से बडी प्रेरणा तथा 
मार्म-दर्शन मिलते है। साधना-पथ की ओर उन्मुख व्यवित के पर पथ की विकटता के वर्णनों से डगमगाते है-- 
जैसे कि क्षुरस्प धारा निशिता दुरत्यया दुर्ग पथस्तत कवयों बदन्ति, 5093॥05 (० 8806 &70 72009 ६॥8 
720; अथवा कभी-कर्मी इस भय से कि कही वह 3भयत विश्रष्ट न हो जाये---माया मिली न राम। गरुदेव रवीन्द्र- 
नाथ ठाकुर ने गीताजलि' के एक गीत में इस दुविधा का एक सुन्दर चित्र खीचा है : 

मेरे बन्धन बड़े जटिल है, किन्तु 

जब में उन्हें तोड़ने शा प्रयत्न करता हूं 

तो मेरा दिल दुखने लगता है । 

मेरा दृढ़ विश्यास है 

कि सुभमें ध्रमल्य तिथि है धोौर 
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तू ही मेरा सच्चा सर है, किन्तु 
मुक्त में इतना साहत नहीं कि मेरे 
झन्तर के कड़-करकट को निकाल फंक । 


यह ग्रावरण जो मुझे ब्रभिभूत किये हुए है, 
मिट्टी और स्त्पु का बना है--- 

में इससे घणा करता हूं, परन्तु इसे ही 

प्रेम से ग्रालिगन किये हूँ । 


मुझ पर भारी झाभार है, मेरी विफलताएं विशट हे, 
मेरी लण्जा गोपनीय एवं गहरी है, किन्तु 

जब से झ्रपने कल्याण की याचना करते 

लगता हूं तो इस झ्राशंका से काँप उठता हूं कि 

कहीं मेरी प्रार्थना स्वीकार न हो जाये। 


ऐसी मन स्थिति में ही साधक को आवश्यक जीवन दृष्टि तथा साहस प्रदान करने के लिए भगवान श्रीकृष्ण 
ने कहा है--/इस मार्ग में श्रभिक्रम का नाशया प्रत्यवाय नहीं होता, इस धर्म का स्वल्पाश भी महान्‌ भय से रक्षा 
करता, है” , --“कल्याण मार्ग का कोई पश्चिक दुर्गति को नहीं जाता”, “निस्सन्देह मनुष्य का मन बड़ा चचल है भौर 
बड़ी कठिनाई से निग्नह में भ्राता है, फिर भी बराग्य तथा अभ्यास से यह सम्भव है ? ” श्रादि-झ्रादि । 


आ्राध्यात्मिकता के एनर्जागरण का शंखनाद 


ग्राचार्यश्री तुलसी ने भ्राज के भौतिकता-प्रधान युग में धर्म अर्थात्‌ आध्यात्मिकता के पुसर्जागरण के लिए जो 
जखनाद किया है, वह धर्म-सस्थापन के समय-समय पर होने वाले देवी प्रयासों की श्ुखला की ही एक कड़ी है । व्यवहार 
क्षेत्र मे उन्होने 'अ्रणुब्रत' की नई ब्याख्या करके साधना के मार्ग को सरल बनाया है। धर्म-पथ पर एक झणु के बरावर 
भी प्रगति की तो उसके अनेक हितकर प्रभाव होगे, यह स्पष्ट है। सबसे बडा हित तो यही है कि अधर्म से विमुख होने 
पर ही धर्म-पथ पर एक पग भी बढ़ा जा सकेगा, अतए्व हम गअ्रधोगति से पर्णत बच जायेगे। दूसरे, साधना के पथ की 
लम्बाई या दुरूहता पर ध्यान लगने से जो झ्राशका व दुविधा हमे भ्रभिभूत कर लेती है, उसके बजाय हम केवल भगले 
एक कदम की ही सोचे तो रास्ता सरलता से कटता जायेगा। बहुत चलना है, मुदिकिल चलना है, इस भय के स्थान पर 
अ्रणुश्नत यह भावना सामने रखता है कि एक कदम तो चलो। महात्मा गाधी कहते थे, “मेरे लिए एक कदम काफी है 
(0॥6 $९9 ८7०३४ 07 776) । ससार जानता है कि एक-एक करके वे कितने कदम चले भ्रौर मनुष्य-मात्र के लिए 
साधना का कितना ऊँचा मानदण्ड स्थापित कर गए । यदि हम इस प्रकार एक-एक कदम भी चले तो उस पश्चात्ताप के 
गते में न पडेगे, जिसके बारे मे एक ईसाई सत ने कहा है-- 
जिसे सन्‍माग समा, उस पर चल नपाया। 
जिसे कुमागे समझा, उससे हल सम पाया। 
प्रथता-- 
किमह साधु नाकरवम्‌ किमहू पप्तकरवसिति । 
सत्य, भ्रहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह ग्रादि का उपदेश आध्यात्मिक जीवन-दर्शन की मानी हुई श्राधार- 
शिलाए हैं। यह उपदेश धर्म के प्रारम्भकाल से दिया जाता रहा है। शाश्वत धर्म के इन मूल सिद्धान्तो को मानव-जीवन 
के प्रारम्मिक युग में ही तपस्या, चिन्तन एवं स्वानुभव के आधार पर प्रतिपादित किया गया था, किन्तु इसका यह श्रर्थ 
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नहीं कि इस कारण हम श्रणत्रत-प्राम्दोलन के मूल्य को न सम भे भौर कहे कि इसमे तो नवीनता नही है » जैसा कि पहले 
कहा गया है---जीवन-दर्शन के क्षेत्र मे मौलिक नवीन सिद्धास्तों की खोज ने प्राचीनतम सिद्धान्तो की सत्यता को खडित 
नही, पृष्ट ही किया है । यहाँ नई खोज, नये प्रयास का लक्ष्य पिछले सिद्धान्त का उखाडना नहीं, वर्तमान स्थितियों में 
उसकी व्यावहारिकता प्रतिपादित करके उसे नया-नया रूप देना होता है। इस दृष्टि से श्रणुब्रत-प्रान्दोलन प्रत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण एव उपयोगी कार्य कर रहा है। कालान्‍्तर से धर्म श्रौर व्यवहार मे जो खाई पड गई है, जो द्वत उत्पन्न हो गया 
है, उसे मिटा कर धर्म को व्यावहारिक जीवन में सम्यक प्रकार से स्थापित करने का यह नवीनतम प्रयास इस दृष्टि से 
अत्यन्त अभिनन्दनीय है । 

इस पुनीत भ्रवसर पर आचार्यश्री के प्रति श्रद्धा प्रकट करने के हेतु से इन कुछ वाक्य-पुष्पो की भझ्रजलि श्रपित 
है । सच्ची श्रद्धाजलि तो यही होगी कि आचाय॑श्री के उपदेशो की श्र हमारा ध्यान जाये, हम उन पर विचार करे, उन्हें 
समभे उन पर आचरण करे जिसमे हममे मानवोचित आध्यात्मिकता फिर से जागे, हमारी धर्म मे प्रास्था दृढ़ हो 
और धर्म-ध्यवहार मे उतरे । 





प्रथम दर्शन और उसके बाद 
श्री सत्यदेव विद्यालंकार 


वे प्रथम दर्गन मै कभी भूल नही सकता । राजस्थान के कुछ स्थानों का दौरा करने के बाद मै जयपुर पहुँचा । उन 
दिनो जयपुर के जैन समाज में कुछ सामाजिक सघर्ष चल रहा था । जयप्र पहुँचने पर उसके बारे मे कुछ जानकारी प्राप्त 
करने की इच्छा स्वाभाविक थी। जैन समाज के साथ मेरा बहुत पुराना सम्बन्ध था। भ्रखिल भारतीय दिगम्बर जैन महा- 
सभा के प्रधानमत्री लाला प्रसादीलालजी पाटनी, कई वर्ष हुए, “जैन-दण्डनम्‌' नामक पुस्तक लेकर मेरे पास झ्राये । पस्तक 
में जेन समाज पर कुछ गहित ग्राक्षेप किये गए थे । उनके कारण वे उसको सरकार द्वारा जब्त करवाना चाहते थे। मेरे 
प्रयत्न से उनका वह कार्य हो गया । इस साधारण-सी घटना के का रण मेरा भ्रखिल भारतीय दिगम्बर महासभा के माध्यम 
से जैन समाज के साथ सम्बन्ध स्थापित हुम्ना और पाटनीजी के भ्रनृग्रह से वह निरन्तर बढता ही चला गया । इसी कारण 
उस संघर्ष के बारे में मेरे हृदय में जिज्ञासा पैदा हुई । 

मैंने एक मित्र से उसका कारण पूछा, वे कुछ उदासोत भाव से बोले कि झ्र/पको इसमे क्या दिलचस्पी है। मैने 
बिनोद में उत्तर दिया कि पत्रकार के लिए हर विषय में रुचि रखनी झ्रावद्यक है। इस पर भी उन्होने मुझे टालना ही 
चाहा | कुछ झाग्रह करते पर उन्होंने कहा कि जैन समाज के विभिन्‍त सम्प्रदायों में बहुत पुराना संधर्ष चला आता है। 
दिगम्बर और ब्वेताम्बर सम्प्रदायो में तो फौजदारी तथा मुकदमेबाजी तक का लम्बा सिलसिला कई वर्षो तक जारी रहा । 
इसी प्रकार इन सम्प्रदायो का स्थानकवासियों तथा तेरापथियों के साथ और उनका आपस में भी मेल नही बैठता | यहाँ 
तेरापथ-सम्प्रदाय के आचाय॑श्री तुलसी का चातुर्मास चल रहा है भौर उनके प्रवचनों के प्रभाव के कारण दूसरे सम्प्रदायो 
के लोग उनके प्रति ईष्या करने लगे है । उनका झ्रापस का पुराना वर नये सिरे से जाग उठा है। 

मेरी दिलचस्पी के कारण उन्होने स्वय ही यह प्रस्ताव किया कि क्या आप आचार्यश्री के दर्शन करने के लिए 
चल सकेगे ? मैंने कहा कि मुर्भे इसमे क्‍या भ्रापत्ति हो सकती है! एक आचार महापुरुष के दर्शनो से कछ लाभ ही 
मिलेगा । उन्होंने कुछ समय बाद मुझे बूचना दी कि दोपहर को दो बजे बाद का समय ठीक रहेगा। 


प्रथम दहन 


लगभग प्रढ़ाई बजे मैं उनके साथ उस पण्डाल में पहुँच गया, जिसमे आचार्यश्री के प्रवचन हुआ करते थे । मै 
अ्रपने मित्र के साथ प्रजनबी-सा बना हुआ उपस्थित लोगो की पीछे की पक्ति मे एक कोने मे जा बैठा । यदि मै भूलता नही, 
तो पूज्य श्राचायंश्री उस समय उच्च न्यायालय के ग्यायाधीश श्री दौलतमल भण्डारी के साथ बातचीत करने मे सलग्न थे । 
आचायंश्री की निर्मल, स्वच्छ और पवित्र वेश-भूबा तथा उनके रोबीले चेहरे मे कुछ झ्रदभुत-सा भ्राकषंण दीख पडा । मैं 
चुपचाप २०-२५ मिनट बैठ कर चला झाया । मैंने कोई बातचीत उस समय नहीं की और न करने की मुझे इच्छा ही हुई । 
कारण केवल यह था कि मैं उनकी बातचीत में खलल पैदा नही करना चाहता था। परन्तु जैसे ही उठ कर मै चला, पृज्य 
झाचायंश्री की दृष्टि मुझ पर पडी श्रौर मुझे, ऐसा लगा जैसे कि उनकी झाँखो ने मुझे घेर लिया हो । फिर भी चपचाप वहाँ 
से लौट झ्राया । वह थे पहले दर्शन, जिनका चित्र मेरे सामने श्राज भी वैसा ही बना हुआ है । 

जयपुर से प्रवास करने के बाद आचार श्री का दिल्ली मे क्‍्रागमन हुमा । न्नणृत्रत-भात्दोलन का सूत्रपात किया जा 
चुका था। नैतिक चरित्र-निर्माण के, अणुश्रत-आनन्‍्दोलन के सन्देश को लेकर भाचारयश्री अपने सध के साथ राजधानी पधारे 


११२ ] प्राचारयश्री तुलसी ग्रभिनरदत प्रश्य [ प्रथम 


थे। इसी कारण भ्राचायेश्री के पधारने की विशेष चर्चा थी। नई दिल्‍ली होते हुए भ्रपने सघ के साथ ग्राचार्यश्री ने जब 
दिव्ली-दरवाजे की श्र से राजधानी की पुरानी नगरी मे प्रवेश किया शौर दरियागज से चाँदनी चौक होते हुए भाप नया- 
बाजार पहुँचे तो दर्शक वह दृश्य देख कर मुग्ध रह गये । ऐसा प्रतीत होता था जैसे कि महाकबि तुलसी के सम्त हस गुण 
गहह पय परिहरि वारि जिकार शब्दों के अनुसार क्षीर-तीर का मन्‍्थन करने के लिए सानसरोवर से राजहसो की टोली 
राजधानी मे झ्रवतरित हुई हो । सचमुच भ्रष्टाचार, चोरबाजारी, मुनाफाखो री, मिलावट तथा श्रनेतिकता के वातावरण 
को शुद्ध व पवित्र करने के लिए आझाचायं श्री के श्रणुब्रत-प्रान्दोलन का नैतिक सन्देश दूध को दूध और पानी को पानी कर 
देने बाला ही था । 


तीन घोषणाएं 


नयाबाजार मे पदार्पण करने के बाद जो पहला प्रवचन हुआ, उसके कारण मेरे लिए ग्राचायंश्री का राजधानी 
की ऐतिहासिक नगरी मे शुभागमन एक श्रनोखी ऐतिहासिक घटना थी । वह प्रवचन मेरे कानों मे सदा ही गूजता रहता 
है श्रौर उसके कुछ णब्द कितनी ही बार उद्धृत करने के कारण मेरे लिए शास्त्रीय वचन के समान महत्त्वपूर्ण बन गये है । 
प्राचार्य श्री की पहली घोषणा यहू थी कि यह तेरापथ किसी व्यक्ति-विशेष का नही है। यह प्रभु का पथ है। इसीलिए 
इसके प्रवर्तक आचार्यश्री मिखनजी ने यह कहा कि यह मेरा नही, प्रभु | लेरा पथ है । इस घोषणा द्वारा आचायंश्री ने यह 
व्यकत किया कि वे किसी भी प्रकार की सकीण्ण साम्प्रदायिक भावना से प्रेरित न होकर, राष्ट्रकल्याण तथा मानव-हित की 
भावना से प्रेरित होकर राजधानी ग्राये है । 

दूसरी घोषणा आचारयश्री की यह थी कि मैं प्रणुव्रत-भान्दोलन ढारा उन राष्ट्रीय नेताशो के उस आन्दोलन वो 
बलशाली तथा प्रभावशाली बनाना चाहता हें, जो राष्ट्रीय जीवन को ऊंचा उठा कर उसमे पवित्रता का सचार करने में 
लगे है । 

इसी प्रकार तीसरी घोषणा ग्राचार्यश्री ने यह की थी कि मैं श्रपने समस्त साधु-संध तथा साध्वी-संघ को राष्ट 
के नैतिक उत्थान के इस महान्‌ कार्य मे लगा देना चाहता हूँ । 

इन घोषणाझ्रो का स्पष्ट अ्रभिप्राय यह था कि जिस नैतिक नव-निर्माण के महान्‌ झ्रान्दोलन का सत्रपात राज- 
स्थान के सरदारशहर मे किया गया था, उसको राष्ट्रव्यापी बना देने का शुभ सकल्प करके श्राचार्य श्री राजधानी पधारे 
थे | स्थानीय समाचारपत्रो में इसी कारण आचायंश्री के शुभागमन का हादिक स्वागत एवं अभिननन्‍्दन किया गया। मै उन 
दिनो में दंनिक 'प्रम र-भारत' का सम्पादन करता था। इन घोषणा्रो से प्रभावित होकर मैंने 'प्रमर भारत ' को अणुव्रत- 
ग्रान्दोलन का प्रमुख पत्र बना दिया और उसके लिए भारी-से-भारी लोकापवाद को सहन करते हुए मै अपने इस व्रत पर 
झडिग रहा । 


उपेक्षा, उपहास और विरोध 


श्रेयांसि बहु विध्तानि की कहावत आचार्य श्री के इस शुभागमन झौर महान्‌ नैतिक आन्दोलन पर भी चरितार् 
हुई। भानदोलन का राजधानी मे सूत्रपात होने के साथ ही विरोध का बवण्डर भी उठ खड़ा हुआ । ऐसे प्रत्येक आन्दोलन 
को उपेक्षा,उपहास, भ्रम श्रौर विरोध का प्रारम्भ मे सामना करना ही पड़ता है। फिर उसके लिए सफलता की राँकी दीख 
पह्टती है | प्रणुद्रत-प्रान्दोलन को उपेक्षा श्लौर उपहास का इतना सामता नहीं करना पड़ा, जितना कि विरोध का । इस 
विरोधपूर्ण वातावरण मे ही अणुब्रत-भ्रानदोलन के प्रथम भ्रखिल भारतीय सम्मेलन का श्रायोजन दिल्ली में टाउन-हाल के 
सामने किया गया। न केवल राजधानी मे, भ्रपितु समस्त देश के कोने-कोने मे उसकी प्रतिध्वनि गूँज उठी। कुछ प्रतिक्रिया 
विदेशों मै भी हुई । हमारे देश का कदाचित्‌ ही कोई ऐसा नगर बचा होगा, जिसके प्रमुख समाचारपत्रों में भ्रणृत्रत-पान्दो- 
लन झौर सम्मेलन की चर्चा प्रमुख रूप से नहीं की गई झौर उस पर मुख्य लेख नहीं लिखे गये। बम्बई, कलकेसा, मद्रास 
तथा ग्रन्य नगरो के समाचारपत्रो ने बडी-बडी ग्राशाग्रों मे श्रानदोजन एवं सम्मेलन का स्वागत किया। बाल यह थी कि 
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भ्रनैतिकता और भ्रष्टाचार दूसरे महायुद्ध की देन है भौर इन बुराइथों से सारे ही विश्व का मानव-समाज पीडित है । वह 
इनसे मुक्ति पाने के लिए बेचैन है । इससे भी कही प्रधिक बिभीषिका विश्व के मानव के सिर पर तीसरे सम्भावित महा- 
युद्ध की काली घटाभो के रूप भे मंडरा रही है। तब ऐसा प्रतीत होता था, जैसे कि झ्राचायंश्री ने अ्रणुब्रत-आन्दोलन द्ु रा 
मानव की इस पीडा व बेचैनी को ही प्रकट किया हो और उसको दूर करने के लिए एक सुनिश्चित अभियान शुरू किया 
हो, इसी लिए उसका जो विश्वव्यापी स्वागत हुआ, वह सर्वथा स्वाभाविक था । 


सबसे बड़ा ध्राक्षेप 


इस विश्व-व्यापी स्वागत के बावजूद राजधानी के भ्रनेक क्षेत्रों मे श्रणुत्रत-भान्दोलन को सन्‍्देह एवं आशका से 
देखा जाता रहा और उसको अविश्वास तथा विरोध की घनी घाटियों में से गुजरना पडा। विरोधियों श्रौर झ्रालोचको 
का सबसे बड़ा भ्राक्षेप यह था कि झ्राचार्यश्षी एक पथ-विशेष के अभ्राचार्य हैं और वह पथ सकरीर्ण साम्प्रदायिकता, अनुदा रता 
तथा असहिष्णुता से ओत-प्रोत है। झान्दोलन का सूत्रपात उस सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा बढाने के लिए किया गया है भौर उस 
सम्प्रदाय के अनुयायी श्रपने भ्राचार्य को पुजवाने के लिए उसमे लगे हुए हैं। यह भी कहा जाता था कि इस सम्प्रदाय की 
मारी व्यवस्था अधिनायकवाद पर झ्राधारित है। उसके झ्राचायं उसके सर्वेतन्त्र स्वतन्त्र अ्धिनायक है। वर्तमान प्रजा- 
तन्त्र-युग में म्धितायकवाद पर आश्वित ग्रान्दोलन बडा खतरनाक है। इसी प्रकार के तरह-तरह के श्रारोप व झ्ाक्षेप 
ग्रान्दोलतन पर किये जाने थे। तेरापथी सम्प्रदाव की मान्यताओं व मर्यादाओ के सम्बन्ध मे सकुचित व सकीर्ण साम्प्रदायिक 
दृष्टिकोण से विचार व विरोध करने वाले इसी पक्षपातपूर्ण चब्मे से श्रणुत्बत-प्रान्दोजन को देखते थे और उस १२ मनमाने 
ग्रारोप व श्राश्षेप करने मे तनिक भी सकोच न करते थे । तरह-तरह के हस्तपत्रक छाप कर बाँटे गए और दीवारो पर बह्ढे- 
बड़े पोस्टर भी छाप कर चिपकाये गए। विरोध करने वालो ने भरसक विरोध किया और प्रान्दोलत को हानि पहुँचाने मे 
कुछ भी कसर उठा न रखी । 

इस बवण्डर का जो प्रभाव पड़ा, उसको प्रकट करने के लिए एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए। कुछ 
साथियों का यह विचार हुआ कि प्रणुद्नत-आन्दोतन का परिचय राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद को देकर उनकी सहानुभूति 
प्राप्त करने का प्रयत्न किया जाना चाहिए। उनका यह अनुमान था कि राष्ट्रपतिजी नंतिक नव-निर्माण के महत्त्व को 
झनुभव करने वाले महानुभाव है । उनको यदि इस नैतिक भ्रान्दोलन का परिचय दिया गया तो ग्रवश्य ही उनकी सहानुभूति 
प्राप्त की जा सकेगी। श्रीमान्‌ सेठ मोहनलालजी कणौतिया के साथ मै राष्ट्पति-भवन गया और उनके निजी सचिव से 
चर्चा-वार्ता हुई, तो उसने स्पष्ट कह दिया कि यह झान्दोलन विशुद्ध रूप से साम्प्रदायिक है और ऐसे किसी साम्प्रदायिक 
ग्रन्दोलन के लिए राष्ट्रपति की सहानुभूति प्राप्त नहीं की जा सकती। मैने अ्रनुरोध किया कि राष्ट्रपतिजी से एक बार 
मिलने का अवसर तो आप दे, परन्तु वे उसके लिए भी सहमत न हुए। यह एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए, यह 
दिखाने के लिए कि आ्राचार्थश्री को राजधानी में प्रारम्भिक दिनो मे कैसे विरोध, भ्रम, उदासीनता तथा प्रतिकूल परि- 
स्थितियों मे अ्रणुग्रत-प्रान्दोल की नाव को खेना पडा । इसके विपरीत जिस धैर्य, समम, साहस, उत्साह, विश्वास तथा 
निष्ठा मे काम लिया गया, उसका परिचय इतने से ही मिल जाना चाहिए कि विरोधी आन्दोलन के उत्तर मे एक भी 
हस्त-पत्रिका प्रकाशित नही की गई । एक भी वक्‍तव्य समाचारपत्रो को नही दिया गया और किसी भी कार्यकर्ता ने अपने 
किसी भी व्याख्यान मे उसका उल्लेख तक नही किया--प्रतिवाद करना तो बहुत दूर की बात थी। जबकि आचार्य श्री के 
प्रभाव, निरीक्षण और नियन्त्रण मे इस प्रयूवं धैय श्रौर अपार सयम से कार्यकर्ता आन्दोलन के प्रति अपने कतंव्य-पालन मे 
सनग्न थे, तब यह तो अपेक्षा ही नहीं की जा सकती थी कि पृज्यश्री के प्रवचनों में कभी कोई ऐसी चर्चा की जाती । 
प्रणुक्रत-सम्मेलन के अधिवेशन मे भी कुछ विध्न डालने का प्रयत्न किया गया, परन्तु सम्पूर्ण भ्रधिवेशन से विरोधियों की 
चर्चा तक नही की गई और प्रतिरोष प्रथवा भ्रसन्‍्तोष का एक शब्द भी नही कहा गया। आन्दोलन अपने सुनिश्चित मार्ग 
पर भव्याहत गति से निरन्तर भागे बढ़ता गया । 
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शभधिकाधिक सफलता 


प्राचार्यश्री के उस प्रथम दिल्ली-प्रवास मे राजधानी के कोने-कोने मे प्रणुत्रत-आन्दोलन का मण्देश पृज्यश्री के 
प्रवचनों द्वारा पहुँचाया गया झौर दिल्‍ली से प्रस्थान करने से पूर्व ही उसके प्रभाव के प्रनुकुल ब्रासार भी चारो डबल 
लग गए थे । राजधानी के प्रतिरिक्त ग्रासपास के नगरों में श्रान्दोलन का सन्देश और भी ग्रधिक तेजी से फैला । यह प्रकट 
हो गया कि तपस्या और साधना निर्थंक नही जा सकती । विश्वास, निप्ठा और श्रद्धा झ्रपना रग दिखाप्रे बिना नही रह 
सकते । रचनात्मक और नव-निर्माणात्मक प्रवृत्तियों को श्रसफल बनाने के लिए कितना भी प्रयत्न क्यों न किया जाये, वे 
अ्रसफल नहीं हो सकती । ग्रणुब्रत-प्रान्दोलत का १०-१२ वर्ष का इतिहास इस तथ्य का साक्षी है कि कोई भी लोक- 
कल्याणकारी शुभ कार्य, प्रवुत्ति श्रथवा प्रान्दोलन प्रमफल नहीं हो सकता। राजधानी की ही दिट से विच्षार किया 
जाये तो प्राचार्य श्री की प्रत्येक दिल्‍्ली-यात्रा पहली की अपेक्षा दूसरी, दसरी की भ्रपेक्षा तीसरी और तीसरी की प्रपेक्षा जौथी 
अ्रधिकाधिक सफल, प्राकपंक और प्रभावशाली रही है। राष्ट्रपति-भवन, मन्श्रियों की कोठियों, प्रशासकीय वार्यालियों 
श्र व्यापारिक तथा भ्रौद्योगिक सस्थानो एव शहर के गली-कचो व मुहत्लों में अणत्रत-प्रान्दोलन की गूँज ते एक-सरीखा 
प्रभाव पैदा किया । उसको साम्प्रदायिक बता कर अ्रथतवरा किसी भी श्रन्य कारण से उसकी उपेक्षा नहीं की जा सभी गौर 
उसके प्रभाव को दबाया नहीं जा सका | पिछले बारह वर्षों मे पृज्य झाचार्यश्रो ने दक्षिण के सिवाय प्राय सारे ही भारत 
का पाद-विहार किया है श्र उसका एकमात्र लक्ष्य नगर-नगर, गाँव-गाँव तथा जन-जन तक अशुवत-ग्रान्दोलन के सन्देश 
को पहुँचाना रहा है। राजस्थान से उठी हुई नैतिक निर्माण की पुझार पहले राजधानी में गूंणी और उसके बाद सारे देश 
में फैल गई । राजस्थान, पजाव, मध्यभारत, मध्यप्रदेश, खानदेश, बम्बई और पूना , इसी प्रकार दूसरी दिशा में उ्तरप्रदेंश 
बिहार तथा बगाल और कलकत्ता की महानगरी मे पधारने पर पृज्य आचायश्री का स्वागत तथा ग्रमितन्दन जिस हादिक 
समारोह व ध्मधाम से हुआ, वह सब ग्णुव्रत-ग्रान्दो लन की लोकप्रियता, उपग्रोगिता और झाकर्षण शक्ति का ही सचक है । 
मैने बहुत समीप से पूज्य आचायश्री के व्यक्तित्व की महानता को जानने व समभने का प्रयत्न किया है। अ्रण- 
बत-झ्रानदोलन के साथ भी मेरा बहुत निकट-सम्पर्क रहा है। मुझे यह गवं प्राप्त है कि पृज्यश्री मझ प्रथम भ्रणब्रती' 
कहते है | झ्ावारय श्री के प्रति मरी भक्ति और अणुक्रत-आन्‍्दोलन के प्रति मेरी अ्रनुरक्ति कभी भी क्षीण नहीं पड़ी । 
श्राचार्यश्री के प्रति श्रद्धा और अणव॒त-आन्दोलन के प्रति विष्वास और निष्ठा मे उत्तरोत्तर वृद्धि ही हुई है। महात्मा 
गांधी ने देश में नैतिक नव निर्माण का जो सिलसिला शुरू किया था, उसको अ्राचार्य श्री के प्रणब्रत-आत्दोलन ने निरस्त र 
भ्रागे ही बढ़ाने का सफत प्रयत्त क्रिया है। यह भी कुछ प्रत्युक्ति नहीं है कि नैतिक नव निर्माण वी दृष्टि से पृज्य 
आजायश्री ने उसे और भी अधिक सेजस्वी बनाया है। चरित्र-निर्माण हमारे राष्ट्र की सबसे बड़ी महे त्वपूर्ण समस्या है । 
उराको हल क रने मे अ्रणुन्नत-सान्दोलन ज॑सी प्रवृत्तियाँ ही प्रभावशालो ढग से सफल हो सकती है, यह एकमत से स्वीकार 
किया गया है। राष्ट्रीय नेताप्रो, सामाजिक कार्यकर्ताओरो, विभिन्‍न राजनैतिक दलो के प्रवकताओ और लोकमत का प्रति- 
निधित्व करने वाले समाचार-पत्रो ने एक स्वर से उसके महत्त्व और उपयोगिता को स्वीकार वियया है। सत विनोबा 
का भूदान शौर पृज्य आचार्यश्री का अ्रणुब्रत-प्रान्दोलन, दोनो का प्रवाह दोनों के पादविहार के साथ-साथ गगा और 
जमुना की पुनीत धाराश्ो की तरह सारे देश मे प्रवाहित हो रहा है। दोनो की भ्रमृतवाणी सारे देश मे एक जैसी गंज रही 
है और भौतिकवाद की घनी काली घटाओ से बिजली की रेखा की तरह चमक रही है। मातव-समाज ऐसे ही सन महा- 
पुरुषों के नव जीवन के आशामय सन्देशों के सहारे जीवित रहता है। वर्तमान वैज्ञानिक युग मे जब झ्रणवमों और महा- 
विनाशकारी साधनों के रूप में उसके द्वार पर मृत्यु को खड़ा कर दिया गया है, तब ऐसे सन महापुष्षो के प्रमतमय 
सन्देश की प्रौर भो अधिक भ्रावश्यकता है। श्राचार्य-प्रवर श्री तुलसी और सत-प्रवर श्री विनोबा हस विनाशकारी युग मे 
नव जीवन के प्रमृतमय सन्देश के ही जीवस्त प्रतीक है धन्य है हम, जिन्हे ऐसे मत म्रहापुरुषो के समकालीन होने और 
उनके नैतिक नव-निर्वाण के प्रमृत सन्वेश सुतने का सौभाग्य प्राप्त है हि | 


भ्रणुव्रत-झान्दोलन के पिछले ग्यारह-बारह वर्षों का जब मे सिहावलौकन करता हैं, भव मुझे सबसे श्रधिक 


भ्रध्याय ] प्रथम दर्शन श्ौर उसके बाद [ ११५ 


प्राशाजनक जो भ्रासार दीख पड़ते है, उनमे उल्लेखनीय है- अश्राचार्येश्री के साधु-सघ का आधुनिकीकरण । मेरा अभिप्राय 
यह नही है कि साधु-सघ के अनुशासन, व्यवस्था ग्रथवा मर्यादाओं मे कुछ अन्तर कर दिया गया है। वे तो मेरी दृष्टि 
मे झौर भी भ्रधिक दृढ़ हुई है। उनकी दुढता के बिना तो सारा ही खेल विगड सकता है, इसलिए शिथिलता की तो मै 
कल्पना तक नहीं कर सकता। मेरा श्रभिप्राय यह है कि आचार्य श्री के साधु-सघ में अपेक्षाकृत श्रत्य साधु सघो के सार्व- 
जनिक भावना का प्रत्यधिक मात्रा मे सचार हुआ है और उसकी प्रवृत्तियाँ प्रत्यधिक मात्रा मे राष्ट्रोन्मुखी बनी है। 
आचाय श्री ने जो घोषणा पहली बार दिल्ली पधारने पर की थी, वह अक्षरश सत्य सिद्ध हुई है। उन्होंने अपने साधु 
संघ को जन-सेवा तथा राष्ट्रसेवा के लिए झपित कर दिया है। एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए। वह यह कि 
जितने जनोपयोगी साहिय का निर्माण पिछले दस-ग्यारह वर्षों मे आचायश्री के साधु-सघ द्वारा किया गया है श्लौर जन- 
जागति तथा नंतिक चरित्र-निर्माण के लिए जितना प्रचार-कार्य हुआ है, वह प्रमाण है इस बात का कि समय की माँग 
कौ पूरा करने मे आ्ात्षार्यक्षी के साथ-सघ ने अभूतपूर्व कार्य कर दिखापा है और देश के समस्त साधुओं के सम्मुख लोक- 
सेवा तथा जन-जागृति के लिए एक अनुकरणीय आदर्श उपस्थित कर दिया है। युग वी पुकार सुनने वाली ससथाएं ही 
प्रपने अस्तित्य को सार्थक सिद्ध कर सकती है। इसमें तनिक भी सन्देह नहीं कि आचार्य श्री के तेरापथ साधु-संघ ने अपने 
अस्तित्व को पूरी तरह सफल एवं सार्थक सिद्ध कर दिया है । 
रु ३ हर 
तुम्य॑ नमः श्रीतुलसीमुनीश | 
ग्राशकविरत्न पण्डित रघुनन्दन शर्मा, श्रायुवेंदाचार्य 

अणब्रते शान्तिनितान्तणील रस्त्रे रमोधे कलह विजेतुम्‌। 

त्व भारतोर्व्या कुरषे विहार, तुभ्य नम श्रीतुलमीमुनीश ॥।१॥ 

तवे लोकबन्धों सदृशों विभासि, लोकान्धकारस्थ विनाशनाय। 

पापाधमंधासि विदग्धुमह , प्राज्ञ प्रतीतोउस्यकृश कशानु ॥२॥ 

चिन्ताग्निना प्रज्वलिताज्ञभाजा, गान्‍त सुशीत हृदय करोपि। 

दोपरशेप॑ रहित ब्रुवन्ति, विदावरा स्त्वामणश शशाद्धूम्‌ ॥3॥ 

रनोपमानि प्रवरक्नतानि, दीनाय दारिद्रय-हताय दत्से। 

विद्वद्दरा रत्वा मधुर वदन्‍्तमक्षारतोथ जलाधि विदन्ति ॥४॥ 

गहिसया निहत लोकदु ख, सद्‌ ब्रह्मचयंत्रतभूषितान्नम्‌। 

अ्पुत्रभार्य विजहद्‌ गृह त्वा, मन्यामहे गान्धिमगाधबत्रुद्धिम ॥५॥ 

ग्रशेपशव्दाम्वुधिपा रयात, सारस्वता सप्रति सन्दिहत्ति। 

त्व पाणिनि वा तुलसीमुर्ति वा, दाक्षी सुत वा वदना* सुत वा ॥६॥। 

साधू स्त्वदीयान्‌ सम भो ज्यवस्त्रान्‌, एक क्रिया नेक गुरी निवद्धान्‌ । 

वीक्ष्य प्रवीणा इह निर्णयन्ति, न साम्मवाद न समाजवादम्‌ ॥७॥ 

गीतामपि त्वा परित पठन्त, जैनागमान्‌ पूर्णतया रटन्तम्‌। 

शौद्धोदने ग्रेन्यववरान्‌ भणन्त, स्व-स्व विदुर्वेदिकजनबौद्धा ॥5॥॥ 

छ छ 


ह दाक्षी, पाणिनिसाता २ बदना, तुलसी माता 


सम्प्रति वासव: 


मुनिश्री कानमलजी 


सुरसभेव सभा तव राजति, सुरसभाव सभा नव राजति। 
त्वमपि ससदसंप्रति वासव , कुतुहुल मम बिश्रति वासत् ॥१॥ 
यमवलोक्य भवन्तमिवोज्ज्वल, परिवृत भगणे रिव साधुभि । 
ग्रवकिरन्तमिवामृतधा रया, सितरुव परमचसितास्वरे ॥२॥ 
कुमुदिनी मुदिनी मुदिनीरधि रधिपति स्वगृह स्वगुह प्रति। 
सभगवा भगवान्‌ भगवाछया, सकल साध्यल साध्यल नाध्यय ॥३॥ 


४ 


निहन्द्दों दन्हमाशित: 


तुलसों वन्दे 


मुनिश्रो चन्दनमलजी 


विनयेन वराविद्या, विवेकरो विद्यया सद। 
वकारत्रयमाबाल्यात, समगरत त्वय्ि प्रभो॥१॥ 
पाठक पाठकलिय , सेव्यमानोसि सेवक 
तिवीषु स्तारकश्चापि, निईंन्द्रों इन्द्रमान्चित ॥२॥ 
बृद्धिकृद वद्धमानों ये, श्रमण श्रमतत्पर । 
विरोधिषु महावीर , संगताझ्यात्रयी त्वयि ॥३॥ 
पजु्चविशतिवर्षेपु, ज्राम भ्राम भुवस्तले। 
गुप्त नैदयुगीनैस्तद, यत्त्वयोपकृत गणे॥४॥ 
पृत्रस्त्वमतिजातोंसि, देव | पृत्र चनुप्टये। 
वृत्ति से जनोना य्रन्‌, समाश्रित्य विराजसे ॥५॥ 
ध्वान्त दुर्णसभत, दूरयन धवलेश्वर। 
धवलरते समारोहो, विश्व घवलयिष्यति ॥६॥ 
स्वय॑ प्रकाशमानोथो, अरथंसार्थ प्रकाशयन्‌। 
भानुमातिव लोकेस्मिनू, जयतानुलसी प्रभ ॥७॥ 


थो यतोन््र विमल चौधरी 
मन्‍ती वच्ीय सस्कृत शिक्षा परिषद्‌ 
ग्चायतुलसी वन्दे जेनधर्मस्वरूपकम। 
'तैरापन्थि' महासड्ड मंत्रीबन्धनहेतुकम ॥१॥ 
महावीर महाधर्म-सुधारसप्रदायरम | 
श्रणुब्रत-प्रचारंण विश्वशुद्धिविधायकम्‌ ॥२॥ 


९ 


चिरं जयतु श्रीतुलसामुनीन्द्र: 
मुनिञ्रौ नवरत्नमलजी 


पहन त्वमेव भगवन्नुपकारकत्वात्‌ सिद्धोंपि विश्ववसुधातल आराश्नयत्वात्‌ 
प्रात्ना रचिन्तनपटो रनुयोगकृच्चोपाध्याय आये ! मुनि उज्ज्वलसाधकत्वात्‌ ॥१॥ 
विद्याथिनोविनयशासनशीलयुक्तानू.__ व्यापारिण. सरलसत्यपथप्रविष्टान्‌ 
कर्माधिकारिमनुजान्‌ नयनीति निष्ठान्‌ कुर्बन्‌ चिर जयतु श्रीतुलसीमुनीन्द्र ॥२॥ 


न मनुजो5मनुजोहति तत्तुलम्‌ 


मुनिश्री पुष्पराजजी 


सु तुलसी भुवने स्त्यमर. प्रियो, न मनुजो5मनुजो5हँति तत्तुलम्‌। 

हत विधि सुर्विधि शरणागत, प्रकुरुत हरते च तदापदम्‌ ॥१॥ 
तदमले कमले चलने5धुना, सुममस  मनसोपहरन्नरम्‌, 

सुमनसा प्रणमन्तःहमुत्सुक, सुसमये धवले ह्भिननन्‍्दनम्‌ ॥२॥ 


निमलात्मा यशस्वी 


मुनिश्री बत्सराजजी 


लोकोद्धार समयविदुर कतु मुद्यद्‌ वचस्वी, 
स्वात्मोद्धार समयविदुरों नित्यमीशों मनस्वी । 
स्वान्योदभासी गृहुमणिनिभ: सत्तपस्वी महस्वी, 
चेतस्तल्पे लसतु तुलसी निर्मलात्मा यशस्वी ॥१॥ 
को नो विद्यात्‌ तरुणतराणि तीब्र तेज. प्रताप, 
भूम्याकाशंयदुदयवशाद्‌ भासते सप्रकाशम्‌ । 
तोष यात॑ निखिलभुवन क्रान्तिशील निरीक्ष्य, 
दोष यातो जनपथ तत. केवल पंकराशि. ॥२॥ 
कल्याणाभ दिवि दिनर्माण नित्य मुच्चेश्चरिष्ण, 
मीर्ष्या-म्लाना तिरयितु मिमे वारिवाहा यतन्‍्ते । 
पातस्तेषा भवति तरसा वीक्षणीयों विपाक , 
श्रद्धा स्फीता भवति भुवने भास्वता तद्‌ विरोधात्‌ ॥ ३॥ 


कोपि विलक्षणात्मा 


मुनिभ्री डुंगरमलजी 


आचारयवर्यपदमाप्प. सुशास्त्रसिन्चु, निर्मश्य तत्वसुमणीनृपगग्य पूज्य । 
श्रीमान्‌ स्वयं समभवत्‌ झतवाश्च सच्चि , विष्णुभवानजनि कोपि विलक्षणात्मा ॥ १॥ 
मोगात्मवद्‌ वैदिक ब्रह्मवत्‌ किमू, व्याप्त त्रिलोके सुथश स्त्वदीयम्‌। 
तेषा तु बाधाःनालब्धिमात्रातू, प्रत्यक्षतस्ते सुत्रण असिद्धि ॥२॥ 
अस्त कदा याति कदा हा देति, न नानमाप्नाति जनस्तवालिके। 
बैशेपिक मुक्तिपद समर्पयन्‌, वेशेपिक क्रोंपि विलक्षणा सवा ॥:॥ 
प्रत्यक्षसिद्धान संगणास्त्वदीयानू, मीमासका नेव विनोकबलि। 
गुणा न सतीति मत मत यत्‌, सत्येषि स्य जनपास्धका यवां॥४। 
प्रतिभया चकित जगतीतल, मधरया सुगिरा तृप्रिता नरा। 
तमभिनन्दितवानू. धवलोंत्मवे,  गरुवर तुलसी मुत्रि डँंगर ॥५॥ 


निरन्तराय॑ पदमाप्तुकामः 
मुनिश्री शुभकरणजी 
कत्याणका क्षिन्‌ सुक्ृतिन्‌ प्रयोगिन्‌ कृतिन्‌ प्रयोगिन्‌ तुलसीमुनीश। 
सर्वाना सदा पाहि निरन्तराय निरन्तराय पदमाप्तुकाम ॥१॥ 


जीयाच्चिर विश्वदिनेशतेजों,  दिनेशतेजोपि. भवेदणीयम । 
गतागतिप्रज्ञ॒ समागमज्ञ, समागमज्ञ स्थितधिन ममक्षों ॥२॥ 
छ 
वन्द्यो न केषां भवेत ९ 
श्री विद्याधर ज्ञास्त्रो, एम० ए७ 
राष्ट्रे नित्यमणुत्रतादिषु जनान्‌ सयोजयन्‌ पावयन्‌, 
भ्रष्टाचारतम सदा स्वविषयात्‌ सोन्‍्मूलमुच्छेदयन । 
तत्तच्छास्त्रनयादिशो धनपर शिष्यप्रदेयागम., 
आाचायंस्तुलसी सभादिनकरो वन्द्यो न केषा भवेत्‌ ॥१॥ 
रत्नं भारतसस्कृते मु निवरो मान्यो मनस्वी महान्‌, 
नेता को5पि कृती स्वशु अ्रयश्सा सर्वा दिण प्रयन । 
भव्येईस्मिन्‌ धवले महोत्सवदिने विश्नाजमानो5धिकम, हि 
प्राचायस्तुलसी विलक्षणमतिर्जातो<भिनद्योडखिले ॥ 9! 


निष्ठाशील शिक्षक 
मुतिश्री दुलीचन्दजी 


झाचार्यश्री तुलसी केवल भारत मे ही नही, अन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में ख्याति प्राप्त महापुरुष है। इसमे उनके मौलिक 
विचार और उन पर पूर्ण निष्ठा ही मुख्य कारण है। जैन परम्परा भे, एक बडे सघ के अधिनायक होने के कारण उन्हे झ्पने 
संघ मे विद्या और प्रचार-कार्य मे प्रनवरत रत रहना पडता है। जैन साधुप्रो के लिए नियमानुसार निरन्तर एक स्थान मे 
रहना तो निषिद्ध है ही, फिर भी वे साधारणत एक क्षेत्र मे एक महीने तक और चातुर्मास की स्थिति हो तो एक क्षेत्र मे 
चार महीने तक रह सकते है । इसके श्रतिरिक्त वे घूमते रहते है। किन्त॒ प्राचार्यश्री इसस भी कुछ श्रागे बढ़े और उन्होंने 
एक देशव्यापी यात्रा प्रारम्भ की । इन कुछ वर्षों मे उन्होंने करीब १५-१६ हजार|मील को यात्राए की हो तो कोई ग्रावचर्य 
की बात नहीं । गजरात, महाराष्ट्‌, मध्यप्रदेश, राजस्थान, १जाव, उत्तरप्रदेश, बिहार, बगाल ग्रादि अनेक प्रान्तों मे घृम- 
घ्रम कर उन्होंने जनता में नैतिकता की मशाल जगाई । यह सब कार्य चातुर्मास के श्रतिरिक्त निरन्तर विहार करते रहने 
पर ही बन पाया है। यदि एक-एक गाँव में महीने-महीने भर बंठे रहते तो इस प्रकार एक देशव्यापी यात्रा कभी सम्भव 
नही थी । 

पैदल विहार करते हुए भी उन्होंने ग्रपने सघ मे विद्या की एक मन्दाकिनी बहायी है। यह उनकी एक निष्ठा का 
फल है। प्रात और साय दोनो समय विहार करते रहना और उसके साथ-साथ भ्रव्ययन-कार्य भी चालू रखना, यह एक 
अनहोनी-सी बात लगती है। दिन-भर में १५-१६ मील चल लेने के पश्चात्‌ शरीर की क्या दब्चा होती हे, यह तो सर्वविदित 
है ही । इसके उपरान्त भी श्राचार्यश्री प्रपनी शिष्य मण्डली को विध्वाम करने की बेला मे प्रध्ययन रत रखते थे | साधु-सत 
भी इस समय अत्यन्त मनोयोग के साथ ग्रध्ययन कार्य मे सलग्न रहते थे । कभी-कभी जब आचार्यश्री एकनिप्ठ होकर 
अपने शिष्य समुदाय को भ्रध्ययन करवाते तो प्राचीन मह्षि-मुनियों की याद हो ग्राती थी। आ्राचायंश्री अनेक कार्यों मे 
व्यस्त होते हुए भी झपने शिष्यो को सस्कृत-व्याकरण, दर्शन, सिद्धान्त, साहित्य आदिश्रनेक कठिन विषयो का भ्रध्ययन 
कराने मे पूर्ण रुचि रखते है । 

इस प्रकार ग्राचाय प्रवर ने प्रध्ययन-परम्परा को आगे बढाने के लिए एक परीक्षाक्रम भी बनाया। योग्य, 
योग्यतर और योग्यतम यह एक परीक्षा क्रम है। योग्य में तीन वर्ष, योग्यतर में दो वर्ष और योग्यतम में दो वर्ष, इस 
प्रकार सात वर्ष का यह झाध्यात्मिक शिक्षा-क्रम है। इस परीक्षात्रम मे भ्रध्ययनार्थ कुछ वैदिक, बौद्ध और जैनेतर धर्म के 
अन्य भी लिए गए हैं। उदाहरणार्थ--गीता, महाभारत, धम्मपद भ्रादि-प्रादि । 

इस परीक्षा क्रम, के ऊपर भी एक 'कल्प' नामक परीक्षा है जोकि दर्शन, सिद्धान्त व्याकरण आदि किसी भी 
विषय मे विशेषज्ञ होने की इच्छा रखने वाला दे सकता है। उपर्युक्त विहारादि की कठिनाइयों के बावजूद भी अनेक साधु 
सतो ने इस परीक्षा क्रम में परीक्षा देकर सफलता प्राप्त की है । 

वस्तुत. यह देखा जाये तो भ्राचायंश्री के सान्तिध्य मे चलने वाला यह “अध्ययन कार्य किसी भी विद्यालय से 
कम नही कहा जा सकता । इसको यदि हम एक चलता-फ़िरता विश्वविद्यालय भी कहे तो कोई भ्रत्युक्ति नही होगी। 
एक स्थान पर रह कर अध्ययन-प्रध्यापन होन। बडा सरल है, किन्तु इस प्रकार ग्रामानुग्राम घूमते हुए इस कार्य मे दक्षता 
प्राप्स कर लेना, एक टेढी खीर है! यह एक प्राचार्यश्री जैसी तप'पूत भ्रात्मा की प्रेरणा का ही सुफल है; भ्रन्यथा भ्राज हम 
देख रहे हैं कि श्रनेकानेक सुविधाधों व प्रलोभनों के बयजूद भी प्ाज के विद्यार्थी कंसा भ्रध्ययन करते हैं, यह किसी से 


१२० ] प्राचायंश्री तुलसी प्रभितस्वन ग्रन्थ | अभम 
छिपा हुश्ना सही है । साधुझ ने जिस प्रकार आचार प्रवर के इस तात्त्विक प्रध्ययन क्रम को सफल बनाने के लिए प्राणप्रण 
से चेष्टा कौ, उसी प्रकार साध्वी समाज ने भी दत्त लित्त होकर ज्ञान प्राप्ति मे कोई कमी नहीं रणी । फलत उनके साधु 
सत सस्कृत, प्राकृत, हिन्दी, बगला, गुजराती, मराठी, कन्नढ, अग्रेजी, मारवाडी झ्रादि झ्नेको भाषाओं के प्रभावशाजी 
पंडित बने । 
प्राचायंश्री के साधु समाज में आज प्रनेक साधु सस्कृत व हिन्दी के श्राशु कवि हे । भ्रनेक साधु-साध्वियों कविता 
लिखने में सिद्धहस्त हैं। भ्रनेक साथु गद्य-पद्य के लेखक है। उनके कुछ साछुमो मे ससकृत, हिन्दी व प्राकृत की नबीन 
व्याकरणों की भी रचना की है। उदाहरणार्थ--सिक्षुशब्दानुशासनमहाव्याकरण, कालूकौमुदी, तुलसी प्रभा, तलसी मजरी 
व जय हिन्दी व्याकरण झादि । श्रनेक साधु तात्विक ग्रन्थों के लेखक व अनुशीलक बने | अनेक साध भ्रवधान विद्या के 
पारगत भी बने। जिनमें कुछ शताबधानी, पचशतावधानी, सहलावधानी और सार्धसहसख्रावधानी भी है। इस प्रकार आचारय॑ 
प्रबर की उत्साहुदायिनी प्रेरणा पाकर अनेक साधु उच्चकोटि के विद्वान बने | पारस लोहे को कंचन बनाता है, पारस' 
नही, किन्तु आचायंश्री अपने प्रनेक शिप्यो को अपने समकक्ष लाये। आ्राचार्य श्री मे यह एक विशेष ध्यान देने वी बात हे 
कि वे विद्याध्ययन कराने के लिए किसी के भी साथ सकीर्णता का बरताव नही करते । भ्राचार्य प्रवर ने ग्पने कुछ शिप्यों 
को जैन-सिद्धास्तो के शोधकार्य में भी जोता । वह कार्य इतनी यात्राओं के होते हुए भी सुचारु रूप से चल रहा है। जहाँ 
पर प्रभार, पर्यटन, जन-सम्पर्क, प्रध्ययन, प्रध्यापन आदि अनेक कार्य साथ-साथ बल रहे हो, वहाँ सब कार्यो की गति 
स्वभावत ही मद पड जाती है। किन्तु प्राचार्यप्रवर के वचनो में न जाने कौन-सी झदभत "वित भरी हुई है कि उनके 
सान्लिध्य मे चलने वाले श्रनेक कार्य उसी तीम्न गति से चल रहे है। अनेक कार्यक्रमों की व्यस्तना में भी उनका एक भी 
शिष्य पठुन-पाठन के परिश्रम से पीछे नही हटता । 

आाचायंश्री के कन्धो पर सघ के गुरुतर दायित्व का भार है, श्रत उन्हें अ्न्यान्य कार्यों के लिए अवकाश मिल 
पाता श्रासान नहीं है, फिर भी वे व्याख्यात, प्रचार, बातचीत, चर्चा आदि ग्नकानेक वार्यों में व्यस्त रहते है। तेरावव 
सम्प्रदाय की प्रणाली के प्रनुसार छोटे-से-छोटे और बह्े-से-बड सारे काय उन्ही की ग्राज्ञा के अनुसार सम्पादित होते हे । 
प्रत. इन छोटे-मोटे कार्यों मे भी उन्हे ही ध्यान बटाना पडता है। इस प्रकार प्रत्येक समय में थ कार्यो से 'साथन भादों' में 
बादलों से नीले नम की तरह घिरे रहते है। सुबह चार बजे से लेकर रात को नौ बजे तक वे प्रत्यन्त उत्मा? पृर्व॑क 
पपने एक-एक कार्य के लिए सजग रहते है। यहाँ तक कि वे अपने नियोजित कार्यों के लिए कभी-कभी भोजन का भी 
गौण कर देते है। चर्चा, प्रब्नोत्तर, प्रध्ययन, भ्रध्यापन आदि कार्य करते समय तो वे अ्रपने-आपको भूल से ही जात ह। 
चर्चा, वार्ता व प्रश्नोस रो के कारण रात को कभी-कभी ग्यारह व बारह बजे तक जागते रहते है। उधर पश्चिम रात्रि 
में साधुओ को स्वाध्याय व पढ़ाने के लिए वे नियमित रूप से चार बजे उठते है। इस प्रकार उनकी एकनिष्ठा ने माधु- 
समाज को जो विद्या की एक प्रमोध शवित दी है, वह झतुलनीय है। 

बिहार, बगाल, उत्तरप्रदेश, राजस्थान, गुजरात, महाराष्ट्र भ्रादि भ्रनेक देशों में प्राचार्यश्री के अनुयायी लोग 
रहते हैं। वे लोग सहल्रो ही नही, अपितु लाखों की सख्या मे है। वे लोग भी तात्त्विक्र भौर सद्व्यवहारिक ज्ञान से वच्चित 
न रह जाए, इसको दृष्टिगत रखते हुए उन्होने उपर्युक्त प्रत्येक प्रान्त के प्रत्येक गाँव व नगर मे ्रपने साधु-साध्वीगण के 
दल भेज कर उन्हे भी ज्ञानाजंन करने का ग्रवसर प्रदान किया । इस प्रकार लोगो को तात्त्विक ज्ञान की भ्रवगति कराने 
के लिए भाचायंप्रवर ने एक नई दिशा दी। इसका भी एक परीक्षाक्रम निर्धारित किया गया। कलकत्ता तेरापथी 
सभा द्वारा प्रतिवर्ष इस परीक्षाक्रम मे भ्रध्ययन करने वालों की परीक्षा ली जाती है। सहस्नो आलक बालिकाए व क 
इसमे प्रध्ययत कर प्रपने ज्ञानाकुर फो विकसित करने मे प्रग्नसर होते है। $ 33302 

भराचार्यश्रवर प्राघार के क्षेत्र मे जितने निष्ठाशील झ्राचारी, विचार के क्षेत्र भे जितने निष्ठाशील विधारक 
संदृब्यवहार के क्षेत्र मे जितने सदृव्यवहारी और चर्चा के क्षेत्र मे जितने चर्चावादी है, उतने ही शिक्षा क्षे » 
निष्ठाशील शिक्षक भी हैं। तेरापथ सध मे प्राज जो अप्रत्याशित शैक्षणिक प्रगति देख रहे है क्षा क्षेत्र में एक 
उत्कट निष्ठाशील ग्ात्मा को है, जिसने भ्रपना अमूल्य समय देकर चतुविध सध को प्रागे लाने / उसका सारा श्रेय उसी एक 

्‌ गे लाने का प्रयत्त किया है। 


आउ्जनेय तुलसी 


ध्राचार्य जुगलकिशोर 
शिक्षा-मंत्री, उत्तरप्रदेश सरकार 


संजीवन विद्या का रहस्य 


मानव विचार, मनन और मन्धन में अनेकानेक शक्तियों का पुज है। वह अपने जीवन को साधना द्वारा 
नितान्त उज्ज्वल बना सकता है। वैसे तो प्राणीमात्र में सिद्धत्त्व भ्ौर बुद्धत्त ज॑से गुणो की उपलब्धि की सम्भावनाए है, 
किन्तु थे भ्रपनी शारीरिक एवं मानसिक दुबंलताओ के कारण इसके महत्त्व को हृदयगम करने मे बहुत कम क्षमता रखते 
हैं। मानव के अलावा भ्रन्य प्राणियो का यह दुर्भाग्य है कि वे उसकी भाँति अपने हिताहिनत व कृत्याकृत्य को परख नही 
सकते । विवेकबुद्धि का उनमे प्रभाव है। इस भाँति केवल मानव ही एक ऐसा विचारशील एवं मननशील प्राणी है, जिसमे 
ग्रपने हित-अहित और कृत्य-प्रकृत्य को परखने की अद्भुत क्षमता पायी जाती है। मानव ही भ्रपने जीवन की सजीवन 
विद्या के रहस्य को समभ सकता है । 

यह सब होते हुए भी प्राज परिस्थिति कछ भिन्‍न-सी नजर श्राती है। किसी कारणवश ग्राज मानव की वह 
चेतना-शक्ति मन्‍्द पड गई है । यही मूलभूत कारण है, जिससे वह स्वार्थ में श्रन्‍्धा होकर भ्रनैतिकता की ओ्रोर अग्रसर हो 
गया है। उसके जीवन में सात्त्विकता की कमी हो रही है झौर अवाछनीय तत्त्व घर करने लगे हैं। मानव मानव मे विश्वास 
की भावना का ह्वास हो रहा है । वह दूसरो के अधिका रो की परवाह नही करता । ऐसी स्थिति मे उसके विवेक को जगाने 
का कोई उपक्रम चाहिए। भ्रनैतिकता की व्याधि को स्वाहा करने के लिए कोई भ्रमोध औषधि चाहिए । 

मानव की यह सुषुप्त चेतना तभी पुनर्जागृत हो सकती है जब उसमे चरित्र का बल हो । उसके प्रत्येक कार्य मे 
अहिसा व न॑तिकता की पट हो | जनवद्य आ्राचायं श्री तलसी द्वारा प्रवर्तित अ्रण॒ब्रत-आन्दो लन इस दिशा मे एक अ्रभिनव प्रयास 
कर रहा है। वह दिग्भ्रान्‍्त मानव-समाज को नेतिकता की खुराक दे रहा है और उसे एक दिशा-दर्शन देता है। श्रणुत्रत- 
आन्दोलन वास्तव में एक ऐसे समाज की रचना करना चाहता है जिसमे मिलावट, चोरबाजारी, दुराचार, भ्रनाचार, बेई- 
मानी, ठगी, धृत॑ता झौर स्वार्थान्धता ग्रादि का पूर्ण रूप से प्नन्त हो जाये तथा मानव द्वीलवान्‌, सच्चरित्र व सदगुण- 
सम्पन्न हो। 


एक रचनात्मक प्ननुष्ठाल 


प्राचार्य श्री तुलसी ने समस्त मानव समाज को मंत्री, प्रेम श्रौर सदभावता का सन्देश ऐसे समय में दिया है जबकि 
उसे उसकी परम ध्रावश्यकता थी। भारतवर्ष के गाँव-गाँव मे पैदल घूम-घूम कर श्राचायंश्री ने जनता को यह बताया कि 
उनके विचारों की यह जिवेणी किस प्रकार मानव-समाज का कल्याण कर सकती है । महात्मा गांधी ने जिस समय भ्रहिसा 
के बल पर स्व॒राज्य दिलाने का बचन दिया था, तब अ्रधिकाश लोगों ने यह सोचा था कि क्‍या गांधीजी भ्रपने सम्पूर्ण 
जीवन में भी यह कर दिखाने मे सफल होगे। उन्होने प्रालोचको की परवाह ने करते हुए अपना प्रयास जारी रखा झौर 
प्रस्त में परतस्त्रता की सदियों पुरानी बेड़ियाँ तोड फेकी । जिस प्रकार स्वतन्त्रता-प्राप्ति के लिए भ्रहिसा व सत्य का प्राश्नय 
लिया गया, उसी प्रकार उसकी रक्षा के लिए भी प्रहिसा श्रौर सत्य का ही प्राभय लेना होगा | इन गुणो को विकसित 
करने की भ्रॉवदेयकता है। प्रणुक्षत-प्रातदोलत इस दिशा में एक स्पृहणीय प्रयास हैं। यह हमारे सोभाग्य और उज्ज्वल 
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भविष्य का सूचक है। राजस्थान की तपोभूमि से निसृत आ्राज यह गआ्ान्दोलन केवल भारतवर्ष की ही चार- 
दीवारी मे सीमित नही रहा है, बल्कि विदेशों मे भी इसकी चर्चा होने लगी है। वास्तव में यह एक रचनात्मक अनुष्ठान 
है। झपने जीवन-काल के विगत लगभग बारह वर्षो मे इस झ्रान्दोलन के अन्तर्गत विभिन्‍न प्रवृत्तियों का विकास हा है 
भर उनमे भाशातीत सफलता भी मिली है । सक्षेप में यह भ्रान्दोलन जन-जीवन का परिमार्जन चाहता है। जहाँ बह्‌ नैतिक 
पतन की झोर जाते हुए मानव को नेतिक नव-जागरण की प्रेरणा देता है, वहाँ वह मनोमालिन्य, वैमनस्थ वे संघर्ष की 
प्रोर जाते हुए मानव-समाज को मैत्री जी बात भी कहता है। वास्तव में यह आन्दोलन एक विचार-क्रान्ति है। यह मनुष्य 
को प्रादि से श्रन्‍्त तक जकडता नही। इसका काम विचारों मे स्वच्छता ला देना है। नि सन्देह यह उपक्रम सभी अर्थों मे 
बिचार-उच्चता का पोषक है श्रौर इसके प्रवर्तंक जनवद्य श्राचायंश्री तुलसी सब के लिए वन्दनीय है, क्योकि उन्होंने एक 
सम्प्रदाय-विशेष के श्रधिशास्ता होते हुए भी साम्प्रदायिक भावनाओं से परे रह मानव-मात्र को धर्म ग्रन्थों का नवनीत 
निकाल कर जीवन-सहिता के रूप मे श्रणुब्रत-प्रान्दोलन का ग्रनुषम पाथेय दिया है, जिसका उपभोग कर वह (मानव) 
प्रपने जीवन को तो सात्त्विक ढय से बिता ही सकता है, पर साथ-ही-साथ दूसरों के लिए भी वह सुविधाशील बन 
सकता है। 

ऐसे कल्याणकारी महापुरुष के चरणों में मानव का शीश स्वय ही भुक जाता है श्रौर उसकी हुत्तत्रो सम रव॒त ही 
यह भावना मुखर हो उठती है कि ऐसा यगपुरुष सदियों तक मानव-मात्र का पथ-प्रदर्शन करता रहे झ्ोर अपने ग्राध्यान्मिक 
बल मे मुच्छित नैतिकता मे प्राण प्रतिष्ठित करने के लिए लजीवनी का अवतारण कर आऊजनेय बने । 

श्राचायंश्री तुलसी के ग्राचा्य काल एव सार्वजनिक सेवाकाल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने पर उनके प्रति मैं भ्रपनी 
हादिक शुभकामनाए प्रकट करता हूँ । इन पच्चोस वर्षो के सेवाकाल मे अणुक्नत-प्रान्दोनन को जो वन प्राप्त हुआ है, बह 
किसी से छिपा नही है। हम सबकी यही कामना है कि उस बहुमुखी व्यक्तित्व एव राष्ट्रीय चरित्र पुनर्निर्माण के कार्य मे 
उनका नेतृत्व हमे सर्वदा प्राप्त होता रहे। इस शुभ ग्रवसर पर मैं 'अणब्रत-आन्दोलन के प्रव्ंक प्राचार्यश्री तुलसी को 
अपनी विनम्र श्रद्धाजलि अ्पित करता हूँ । 





तरुण तपस्वी आचार्यश्री तुलसी 


श्रीमती दिनेशनन्दिनी डालमिया, एस ० ए० 


आ्राचायंश्री तुलसी अभिनन्दन-प्रन्थ में मुझे भी कुछ लिखने के लिए ग्रामन्त्रित किया गया, पर मैं बया लिखें ? 
जिनको हम इतनी निकटता से जानते है, उनके बारें में कुछ कहता उतता ही कठिन है, जितना प्रसुप्त प्रज्ञा के द्वारा 
शक्ति को सीमा-बद्ध करना । 

मैं उन्हें बचपन से जानती हूं । कई बार सोचा भी था कि मै सुविधा से उनके बारें में अपनी अनुभूतियाँ लियगी। 
उनके व्यक्तित्व को जितनी निकटता से देखा, उतना ही निखरा हुआझ्ला पाया । उस जमान मे वे इतने विस्यात न थे, विन्‍तु 
विलक्षण गझ्रवध्य थे । उनकी तपश्चर्या, सन और शरीर की अद्भुत शक्ति और आध्यात्मिकता के तन्‍्वाकुर गरु की दिव्य- 
दष्टि से छिप न सके और वे दस जैन संघ के उत्तराधिकारी चन लिये गए। इन्होने प्राचीन मर्थादाओ की २श्षा करते 
हैए, सम्पूण व्यवस्था का, मौलिकता का एक नया रूप दिया। सारे सघ की बल-चबुद्धि और शक्ति को इकट्ठा कर तपह्णयों 
मर आत्म-शुद्धि का सूगम माग बतलाते हुए, सकीर्णता के बन्धनों को काटते हुए, शान्ति-स्थापना का सकल्‍प ले ग्राग 
बढ़े । जन-समृह न उनका स्पथागत किया आर तब इनका सेवाहक्षेत्र द्रौपदी के चीर की तरह विस्तुत हो गया। आजायंधी 
तुलसी ने धामिक इतिहास की परम्पराओं पर ही बल नहीं दिया, बल्कि व्यक्ति और समय की ग्रावशध्यकताश्रों को 
समभ; उसके अनुरूप की अपने उपदे्शों को मोडा । सघ के स्वृतन्त्र व्यक्तित्व और वेशिप्टय का निर्वाह करते हए साम्प्र- 
दायिक भेद्दो को हटान वा भगारध्र प्रयन्‍न किया । 

सत्य, अहिसा, म्रस्तेय, ब्रह्म चय और श्रपरिग्रह को जीवन-व्यवहार की मूल भिलि मानने वाले इस संघ के सूत- 
धार के उपदेशा थे जसला आश्वस्त हई। आज के विश्व की इस विषम परिस्थिति मं, जब सेवा का स्थान स्वार्थ ने, 
विश्वास वा सन्देश ने, रनेह और श्रद्धा का स्थान घृणा ने ले लिया है, तब इन्होंने भगवान्‌ महावीर की अ्रहिसा-नीति का 
हर व्यक्तित से समन्वय करते हुए नये दृष्टिकोण से एक नई पृष्ठभूमि तेयार की । 

मानव यो देव नहीं, मानव बनाने का इनका गम्भीर प्रयत्न, बिना किसी फल और कीति की आराकाक्षा के 
निरन्तर चलता 6 । इनको अपने जीवन अथवा सेवा के लिए कोई प्राथिक साधन नही जुटाने पड़ते । बिना किसी प्रति- 
हन्द्विता की भावना से प्रभावित हुए अपने कार्यो को रचनात्मक रूप देंते रहते है। पद और प्रशसा की भावना से उपराम 
होकर ये मानव वी असहिष्ण हृदय-भूमि को नंतिक हल से जोनते है। प्रेम और धर्म के बीजो को बोले है। शास्त्रों के 
निचुड हुए श्रर्क से उन्हे सीचते है । क्षेत्रज की तरह उसको रखवाली करते है, यही उनके अस्तित्व श्रौर सफलता की 
कुजी है। यही इस पथ का गुह्म तम इतिवृत्त है कि इतने थोड़े काल मे विज्ञान और विनाश की इस कसमसाती बेला में 
भी समाज मे इन्होने झ्पना स्थान सुरक्षित कर लिया है। 

नगरों और ग्रामो मे घूम कर, छाया, पानी, शीत, श्रातप आदि यातनाए सहन कर लोक-कल्याण करते है। 
जीवन की सफलता के अचूक मन्त्र इस अ्रणुव्रत को इस झहिसा के देवदूत ने एक सरल जामा पहना कर लोगों के सामने 
रखा । सुगन्धित द्रब्यों के धूम्र समूह-सा यह झनत्त भ्रासमान में उठाऔर इहलोंक और परलोक के द्वार पर प्रकाश डाला | 

जब श्राचायंश्री पद्मासन की तरह एक सुगम ग्रासन में बैठते है तो उनके पारदर्शी ज्योति-विस्फारित 
नेत्रों से विशद आनन्द और नीरव शान्ति का खोत बहता हे । उनकी वाणी में मिठास, मामिकता और सहज ज्ञान का 
एक प्रवाह-सा रहता है, जिसे सर्व-साधारण भी सहज ही ग्रहण कर सकता है। जीवन को सुन्दर बनाने के लिए इनके 
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पास पर्याप्त सामग्री है । * ह०. ०. है. 

मैं इतना कुछ जानते हुए भी इस धर्म के गृढ़ तत्वों को झ्राज तक हृदयगम नहीं कर सकी हूँ, क्योकि इन्होने 
प्रपने भ्रापको इतना विशाल बना लिया है कि इनको जान लेना ही इनके आदेशों को सटीक समभ लेना है, क्योकि थे ही 
इनकी सत्यता के साकार प्रतीक है। वैसे तो सारे ही धर्म-पथ बडे कठिन भर ऊबड-खावड है, परन्तु इस पथ के पथित तो 
खाँछे की तीखी धार पर ही चलते है । गुरु के प्रति शिष्यो का पूर्ण आत्म-समर्पण और उनके व्यक्तित्व इस तरुण तपस्थी 
के भादेशों मे इस तरह समा जाते है, जैसे बुत्‌ साम का स्तुति-पाठ इन्द्र में समा जाता है। 

त्याग को वेदी पर कर्मा का होम करने के बाद भी ये वड करमठ है । सूर्योदय से लेकर सूर्यास्त तक इनके क्षण 
बँध हुए हाते है। काल की अनन्तता में विश्वास करते हुए भी इनका पलार्धपल का हिसाव उसी तरह होता है, जसा 
अ्रवसान-वेला से वणिक्‌ की दूकान का । इनके जीवन की कोई मिसल या मसला दूसरे दिन के लिए नही छोड़ा जाता । 
सारे दिन की झ्ालोचता करने के बाद इनका मानस-पटल उस गहरे जनाशय-सा मालूम देता है, जिसकी तरंग विलीन 
हो गई हो--थाह हीन, शान्त | 

इस धामिक फिरके के सतो ने अपने-प्रापको आधुनिक प्रताभत से इतना ऊपर उठा रखा हे कि ग्राज के अपुण 
युग में ये प्रपनी कठिन मर्यादाओ्ं से बंधे हुए जीते कैसे है ? 

त्याग और तप की प्रतिमूत्ति ये आचार्य और सूई की ग्र्न; स ऊंट का निकालन वाला इसका धम श्रेय और प्रेथ 
का शान करने मे समर्थ है । 





चरेवेति चरवेति की साकार प्रतिमा 


श्री भ्रानन्द विद्यालकार 
सहसम्पादक -- नवभारत टाइम्स, दिल्‍ली 


“चरबेनि' का श्रादि भर सम्भवत ग्रन्तिम प्रयोग ऐतरेय ब्राह्मण के शुन शेप उपास्यान में हुआ है । उसमे इन्द्र 
के मुख से राजपुत्र रोहित को यह उपदेश दिलाया गया है कि पदय सूर्यस्थ श्रेमाण यो न तन्द्रयते चरन्‌ । चरंवेति चरेंवेति । 
इसका भ्रर्थ है--'हि रोहित | तू सूर्य के श्रम को देख । वह चलते हुए कभी आलस्य नहीं करता । इसलिए तू चलता ही 
रह, चलता ही रह ।' यहाँ चलता ही रह का निगृढार्थ है कि 'तू जीवन मे निरन्तर श्रम करता रह ।' इन्द्र ने इस प्रकरण 
में सूयं का जो उदाहरण प्रस्तुत किया है, उससे सुन्दर और सत्य भ्रन्य कोई उदाहरण नही हो सकता । इस समस्त ब्रद्याण्ड 
में सूप ही सम्भवत एक ऐसा भासमान एव विष्व-कल्याणकर पिण्ड है, जिसने सृष्टि के आरम्भ से अपनी जिस आादि- 
अनन्त यात्रा का आरम्भ किया है, बहू श्राज भी निरन्तर जारी है। इस ब्रह्माण्ड मे गतिमान पिण्ड और भी है, परन्तु जो 
गति पृथ्वी पर जीवन की जनक तथा प्राणिमात्र मे प्राण की सजक है, उसका ख्रोत सूर्य ही है। वह सूर्य कभी नही थकता । 
अपने अन्तही न पथ पर अ्रनालस-भाव से वह निरन्तर गतिमान है। श्रम वा एक झतुलनीय प्रतीक है वह | “चरंबेति' भ्रपने 
सम्पूर्ण रूप मे उसी में साकार हुआ है । 


जीवन को श्रेष्ठ उपलब्धि 


सूर्य के लिए जो सत्य है, वह इस युग में इस पृथ्वी पर आाचायंश्री तुलसी के लिए भी सत्य है। जोधथपुर-स्थित 
लाइनूँ नगर के एक सामान्‍य परिवार में जन्म-प्राप्त यह पुरुष शारीरिक दृष्टि से भले ही सूर्य की तरह विशाल एवं भास- 
मान न हो, परन्तु उसका जो अन्‍्तर्मन और प्रखर बुद्धि है, उसकी तुलना सूर्य से सहज ही की जा सकती है। उसके मान- 
मसिक ज्योति-पिण्ड ने ग्पने चेवन्‍्य-काल से जनहिलकारी किरणों का जो विकिरण आरम्भ किया है, उसका कोई भ्रन्त 
नही है। वह अविराम जारी है। भौतिक गरोर जरा-मरण भर क्लान्ति-धर्मा है, किन्तु ग्राचाय॑श्री तुलसी ने अ्विराम 
श्रम से यह सिद्ध कर दिया हे कि काल-क्रम के ग्रनुसार जरा-मरण उन्हे भले ही श्रात्ममात्‌ कर ले, परन्तु क्लान्ति उन्हें 
यावज्जीवन स्प्ण नहीं करेंगी । जीवन में यह कितनी बडी व श्रेष्ठ उपलब्धि है। कितना महान श्रादर्श है उस मानव- 
समाज के लिए, जिसका भौतिक और भ्राध्यात्मिक कल्याण भी इसमे ही निहित है--तानाश्रानताय श्रीरस्ति । 

भाग्य और श्रम दोनों ही मानव की ग्रनमोल निधि है। इनमें से एक सहज प्राप्त है श्ौर दूसरी यत्न-साध्य । 
भाग्य की महिसा ससार में कितनी ही दृष्टिगोचर होती हो श्ौर भाग्य फलित सर्वत्र पर मानव का कितना ही प्रखवण्ड 
विश्वास हो, परन्तु श्रम की जो गरिमा है, उसकी तुलना उससे नहीं की जा सकती । भाग्य तो परोपजीवी है भौर श्रम 
भाग्य का निर्माता | यह श्रम का ही प्रताप है, जिससे धरती गस्यश्यामला होती है श्रौर मनुज महिमा को प्राप्त होता है । 
ससार में जो कुछ सुख-समृद्धि दृष्टिगोचर है, उसके पीछे यदि कोई सर्जक शक्ति है तो वह श्रम ही है। नितान्त वन्य 
जीवन से उन्‍तति श्रौर विकास के जिस स्वर्ण शिखर पर मानव आज खडा है, वह श्रम की महिमा का ही स्वय-भाषी प्रतीक 
है। जिस श्रम मे इतनी शक्तित हो और जो सूर्य की तरह उस शक्ति का सागर हो, उससे भ्रधिक “चरेवेति' की साकार 
प्रतिमा ग्रन्य कौन हो सकता है ? श्राचार्यश्री तुलसी ने भ्रपने ग्रब तक के जीवन से यह सिद्ध कर दिया है कि श्रम ही जीवन 
का सार है और श्रम में ही मातव की मुक्ति निहित है । 


१२१६ ] प्राचार्य्ली तुलसी ग्रभिमग्दत प्रत्थ [ प्रथम 


प्राचार्यश्री तुलसी ने भ्रपने बाल्यकाल से जो ग्रथक श्रम किया है, उसके दो रूप है--जञान-प्राप्ति झौर जन- 
कल्याण | बालक नलसी जय दस वर्ष के भी नही थे, तभी से ज्ञाताज॑न की दुर्दमनीय श्रभिलापा उनमे विद्यमान थी | 
अपने बाल्यकाल के सस्मरणों मे एक स्थल पर उन्होने लिखा है--भ्रध्ययन मे मेरी सदा से बडी *ुचि रही। किसी भी 
पाठ को कणष्ठस्थ कर लेने की मेरी झादत थी । धर्म-सम्बन्धी प्रनेक पाठ मैंने बचपन में ही कण्ठाग्न कर लिये थे ।' अ्रध्ययन 
के प्रति उनकी तीज लालसा और श्रम का ही यह परिणाम था कि ग्यारह वर्ष की श्रल्प वय मे तेरापथ मे दीक्षित होने 
के बाद दो वर्ष की प्रवधि मे ही इतने पारगत हो गए कि उन्होने प्रन्य ज॑न साधुझो का अ्रध्यापन प्रारम्भ कर दिया । 
उनकी यह ज्ञान-यात्रा केवल अपने लिए नही, अपितृ दूसरो के लिए भी थी । निरम्तर श्रम के परिणामस्वरूप वे स्वय तो 
सम्कृत और प्राकृत के प्रकाण्ड पण्डित हो ही गए, भ्रपिसु उन्होंने एक ऐसी शिष्य-परम्परा की स्थापना भी णी, जिन्होंने 
ज्ञान के विभिन्‍न क्षेत्रो में भ्रसाधारण उन्नति की है। उनमे से अनेक प्रसिद्ध दाशनिक, ख्यातनामा लेखक, श्रेष्ठ कवि तथा 
संस्कृत और प्राकृत के प्रकाण्ड उद्भट विद्वान्‌ है । 

आचार्यश्री की स्मृति-णक्ति तो अद्भुत एवं सहजग्राही है ही, परन्तु उनकी जिद्ला पर साक्षात्‌ सरस्वती के रूप 
में जो बीस हजार घ्लोक विद्यमान है, वे उठते-बठते निरन्तर उनके श्रम-साध्य पारायण का ही परिणाम है। उनमे जो 
कवित्व भौर कुशल वकक्‍तृत्व प्रकट हुआ है, उसके पीछे श्रम की कितनी शक्ति छिपी है, उसका भ्रनुमान सहज ही नहीं लगाया 
जा सकता । ब्रह्म मुहर्त से लेकर रात्रि के दस बजे तक का उनका समस्त समय ज्ञानार्जन और ज्ञान-दान में ही बीतता 
है। भगवान्‌ महावीर के "एक क्षण को भी व्यर्थ न गेवाओ' के आदर्भ को उन्होंने साक्षात्‌ अपने जीवन में उतारा है। स्वयं 
की चिल्ता न कर सदा दूसरों की विन्‍्ता की है। वे प्राण कहा करते है कि दूसरों वो समय देना अपने की समय देने के 
समान है। मै प्रपने को दूसरो से भिन्न नहीं मानता ।' जिस पुरुष की समय झौर श्रम के प्रति यह भावता हो और जो 
स्वय ज्ञान का गोमुख होकर श्ञान की जाह्नवी बहा रहा हो, उससे अ्रधिक 'चरैवेति' को सार्थक करने वाला कौन है ? 
उपदेष्टा इन्द्र को कभी स्वप्न भी नहीं हुआ होगा कि किसी काल मे एक ऐसा महापुरुष हस प्रथ्वी पर जन्म लेगा जो 
उसका मूर्तिमस्त उपदेश होगा । 


स्वतः भ्रग्नणी सम्प्रदाय 


आचार्यश्री तुलसी के तेरापथ का आचार्यत्व ग्रहण करने से पूर्व, भधिकाश साध्वियाँ बहुत अधिक शिक्षित नहीं 
थी। यह आलचार्यश्री तुलसी ही थे, जिन्होने उनके शभ्रन्दर ज्ञान का दीप जगाया। जिस समय उन्होंने साश्वियो का विद्या- 
रम्भ किया था तो केवल तेरह शिष्याए थी, परन्तु श्राज उनक्री सख्या दो सौ से अधिक है और बे विभिन्‍न विषयों का 
भ्रध्ययन कर रही हैं। इतना ही नहीं, उन्होने शिक्षा-पद्धति मे भी समोधन किये। पाठ्यक्रम को उन्होंने तीन भागों मे 
बाँट दिया---५रथम में उन्होंने दर्शन, साहित्य, व्याकरण, शब्दकोष, इतिहास, फलित ज्योतिष तथा विभिन्‍न कला एवं 
भाषाओ्रों के ज्ञान की व्यवस्था की , दूसरे में जेन धर्म की शिक्षा की तथा तीसरे में धर्म-म्रनथों के ज्ञान की । साधु-साध्वियों के 
बौद्धिक एव मानसिक स्तर को उत्तत करने के उद्देश्य से प्रवन्ध-लेखन, कविता-पाठ और धामिक एवं दार्शनिक बाद- 
विवादों की व्यवस्था भी की। ग्यारह वर्ष तक वे निरन्तर ज्ञानाजेन और ज्ञान-दान की पवित्र प्वृत्तियों मे सनग्न रहे। 
इस भ्रदुभुत श्रम का ही यह फल है कि तैरापथ भ्राज भारत के सर्वृत भ्रग्रणी सम्प्रदायों मे से एक है। 

शान के क्षेत्र मे प्राचार्यश्री तुलसी ने जो महान्‌ कार्य किया है, उसका एक महत्त्वपूर्ण भ्रग और भी है और बह 
है--जैन धर्म-ग्रम्थो--आ्रागमो पर उनका भ्रनुसन्धान । ये झ्रागम भगवान्‌ महावीर के उपदेशों का सग्रह है। वे ज्ञान के 
भण्डार हैं, परन्तु भगवान्‌ महावीर के निर्वाण के उत्तरकालीन पच्चीस सौ वर्ष के समय-प्रवाह ने इन ग्रागमो मे ग्रनेक् 
स्थलों पर दुर्वोष्यता उत्पन्त कर दी है। ग्राचार्यश्री तुलसी के पथ-प्रदर्शन में प्रव इन ब्रागमों का हिन्दी-अनुवाद तथा 
दब्दकोष तैयार किया जा रहा है। जिस दिन यह कार्य पूर्णत सम्पन्न हो नरेगा, उस दिन ससार यह जान सकेगा कि 
तप'पूत इस व्यक्ति मे श्रम के प्रति कसी अटूट भक्ति है | यह कहना अतिशयोक्तिपूर्ण न होगा कि भ्रपनी ज्ञान-साधना से 
प्राचायंश्री तुलसी ने यह सिद्ध कर दिया है कि वे श्रम के ही दूसरे रूप है । 


भ्रध्याव |] घरेवेति चरंबेति की साकार प्रतिमा [ १२७ 


आचायंश्री तुलसी को दिनचर्या भी प्रविराम श्रम का एक उदाहरण है। वे ब्रह्म मुहर्स मे ही शब्या छोड़ देते है । 
एक-दो धंष्टे तक भारम-चिन्तन और स्वाध्याय के श्रमन्तर प्रतिक्रण--सब नियमों श्रौर प्रतिज्ञाओं का पारायण करते 
हैं। हलासन, सर्वायासन, प्मासन उतका प्रिय एबं नियमित व्यायाम है। इसके पदचात एक घण्टे से अधिक का समय वे 
जनता को उपदेश तथा उनकी जिज्ञासाप्रों को शान्त करने मे व्यतीत करते हैं। मोजनानन्तर विश्राम-काल में हल्का-फुल्का 
साहित्य पढ़ते हैं । उसके बाद दी से ढाई घण्टे तक का उनका समय साधुशों झौर साध्वियों के श्रध्यापन मे बीतता है । 
विभिन्‍न जिषयों १२ विभिन्‍न लोगों से वार्ता के बाद वे दो घण्टे तक मौन धारण करते हैं भौर इस काल मे वे पुस्तक-लेखन 
झौर प्रध्ययन करते हैं। सूर्यास्त से पूर्व ही रात्रि का भोजन ग्रहण करने के भ्रनन्तर प्रतिक्रणण भौर प्रार्थना का कार्यक्रम 
रहता है। एक घण्टे लक पुन. स्वाध्याय अ्रथंवां शान-गोष्ठी के बाद भाचयंश्री शय्या प्रहण कर लेते हैं। उसका यह कार्य- 
क्रम घडी की सुई की तरह चलता है भ्ौर उसमे कभी व्याघात नहीं होता । जब तक किसी व्यक्ति में श्रम भ्ौर वह भी 
परार्थ के लिए श्रम करने की हादिक भावना न हो, तब तक उक्त प्रकार का यत्रवत्‌ जीवन अ्रसम्भव है । 

ग्राचायंश्री के श्रम का दूसरा रूप है--जन-कल्याण।। बसे तो जो शानाजन झौर ज्ञान-दान वे करते हैं, वह सब ही 
जन-कल्याण के उद्देश्य से है, किन्तु मानव को श्रपने हिरषण्यमय पाश मे बाँधने वाले पापों से मुक्ति के लिए उन्होने जो 
देशब्यापी यात्राए की हैं और श्रपने शिष्यों से कराई हैं, उनका जन-कल्याण के क्षेत्र मे एक विशिष्ट महत्त्व है। इन 
यात्राशों से ग्राज से पच्चीस सौ वर्ष पूर्व भगवान्‌ बुद्ध के शिष्यों हारा की गई वे यात्राएं स्मरण हो झाती हैं जो उन्होने 
मानवमात्र के कल्याण के लिए की थी । जिस प्रकार भगवान्‌ बुद्ध ने इस यात्रारम्भ से पूर्व भ्रपने साठ छिष्यो को पंचशील 
का सन्देश प्रसारित करने का भ्रादेश दिया था, ठीक उसी प्रकार झ्राचार्यश्री तुलसी ने श्राज से बारह वर्ष पूर्ण भरपने छ 
सौ पचास शिष्यों को सम्बोधित करते हुए कहा था--साधुओ और साध्वियो तुम्हारे जीवन ग्रात्म-मुक्ति भौर जन- 
कल्याण के लिए समपित हैं। समीप झौर सुदू र-स्थित गाँवो, कस्बो और शहरो को (दल जाओो। जनता मे नैतिक पुनरुत्यान 
का सन्देश पहुँचाश्ो । तेरापथ का जो व्यावहारिक रूप है, उसके तीन अ्रग हैं--१ पवित्र एवं साधुतापूर्ण 'प्राचरण, 
२ भ्रष्टाचार से मुक्त व्यवहार और ३ सत्य में निष्ठा एव प्रहिसक अ्रवृत्ति | आचार्य्री तुलसी ने अपने छिष्यो को जो 
उक्त झादेश दिया था, उसका उद्देश्य तेरापथ के इसी रूप की जनता-जनारदन के जीवन मे श्रवतारणा थी । 


अणुव्नत चक्र प्रवतेत 

बतंमान में भारतीय समाज की जो दशा है, वह किसी से छिपी नही है। प्राचीन श्राध्यात्मिकता का स्थान 
नितान्‍्त भौतिकता ने ले लिया है। श्रन्तर्मुख होने के स्थान पर व्यक्तित सर्वथा बहिमुख हो गया है । विलासिता सयम पर 
प्रारूढ हो गई है और सर्वत्र भोग भ्ौर भ्रष्टाचार का ही वातावरण दृष्टिगोचर होता है । यह स्थिति किसी भी समाज के 
लिए बड़ी दयनीय है। इस दुरवस्था से मुक्ति के लिए ही भाचार्यश्री ने जनता मे अणुद्नत चक्र प्रवर्तन का निश्चय किया । 
यह श्रणुत्नत ही वस्तुत: तेरापथ का व्यावहारिक रूप है। इस 'प्रणुद्रत' शब्द मे भ्रणु का भ्र्थ है--सबसे छोटा और ब्रत का 
भर्थ है--वचन--दृढ़ सकलप । जब ध्यक्ति इस ब्रत को ग्रहण करेगा तो उससे यही अ्रभिप्रेत होगा कि उसने भ्रन्तिम मजिल 
पर पहुँचने के लिए पहली सीढ़ी पर पैर रख दिया है। इस झणुन्नत के विभिन्‍त रूप हो सकते है झौर ये सब रूप पूर्णता के 
ही आरम्भक बिन्दु हैं। भ्राचायेश्री तुलसी ते इसी अणुन्नत को देश के सुदूर भागो तक पहुँचाने के लिए अपने शिष्यों को 
झ्राज से बारह वर्ष पूर्व श्रादेश दिया था। तब से लेकर भव तक ये शिष्य शिमला से मद्रास तथा बंगाल से कच्छ तक 
सैकड़ों गाँवों प्रौर शहरों में पैदल पहुँचकर अगुद्गत की दुन्दुभी बजा चुके हैं। इस भ्रवधि मे भानार्यश्री ने भी प्रणुव्रत के 
सन्देश को जन-जन तक पहुँचाने के लिए जो पत्यन्त प्रायासकर एव दीर्घ यात्राएं की हैं, वे उनके सूर्य की तरह भ्रविराम 
अम की शानदार एवं अविस्मरणीय प्रतीक हैं। राजस्थान के छापर गाँव से उन्होने,प्रपनी प्रणुप्नत-यात्रा का भ्रारस्भ किया । 
उसके बाद वे जयपुर भ्रामे झौर वहाँ से राजधानी दिल्‍ली। दिल्ली से उन्होने पदल-ही-पैदल पजाब में भिवानी, हाँसी, 
संगरूर, लुधियाना, रोपढ़ झौर भ्रम्धाला की यात्रा की । इसके बाद राजस्थान होते हुए वे बम्बई, पूना भौर हैदराबाद के 
समीप तक पये । वहाँ से लौटकर तस्होने मध्यभारत के विभिन्‍न स्थानों तथा राजस्थात की पुन' यात्रा की। इसी प्रकार 


श्र | ध्राधार्यक्षी ठुलसी धमिनस्वन प्रत्य [ प्रथय 


उन्होंने उत्त रप्देश, बिहार श्ौर बगाल के लम्बे यात्रा-पथ तय किये । 


भारत के ध्राध्यात्यिक ोत 


प्राचायंश्री तुलसी की ये यात्राए चरित्र-निर्माण के क्षेत्र में अपना अभृवपूर्व स्थान रखती है । उनकी तलना गने- 
तिकता के विरुद्ध निरन्तर जारी धर्भयुद्धों से की जा सकती है। झपने शिष्यो समेत स्वयं यह महान एवं श्रविराम श्रम 
करके झ्ाचारय श्री तुलसी ने समस्त देश मे शान्ति एव कल्याण का एक ऐसा पवन प्रवाहित किया है, जिसकी शीतलता जन- 
मानस को स्पर्श कर रही है भौर जो प्रपने मे सागर सागरोपमः की तरह श्रनुपम है। जो आ्राध्यात्मिक सन्‍्तोष और श्रात्म- 
विश्वास की भावना इन यात्राओं के परिणामस्वरूप जनता को प्राप्त हुई, उसने समाज को चरित्र के चार, किन्तु कठिन 
पथ पर चलने के लिए नवीन प्रेरणा प्रदान की है। अब तक लगभग एक करोड़ व्यक्षित श्रणुब्रत-आन्‍्दोलन के सग्पर्व में झा 
जुके हैं भ्रौर एक लाख से श्रधिक व्यक्तियों ने उससे प्रभावित होकर बुरी भ्रादतों का परिव्याग कर दिया है। झ्ाचार्य थी 
तुलसी सूर्य की तरह ही न केवल दिव्याग है, श्रपितु सूर्य वी तरह ही उनकी समस्त दिनचर्या है। वे भारत के प्राध्यात्मिक 
स्रोत है। उन्होने प्रपने चेतन्‍न्य काल से भ्रव तक जो कार्य किया है, उस सव पर उनके श्राम्तिहीन श्रम की छाप विद्यमान 
है । बह जनता-जनादेन का एक ऐसा इतिहास है जिसकी तुलना धर्म-सस्थानों के इतिहास से की जा सकती है। ध्स 
सकाम ससार में वह निष्काम दीप की तरह जल रहा है। जीवन का एक पल भी उनका ऐसा नहीं है, जिसमे उन्होंने ग्रपनी 
ज्योति का दान दूसरों को न दिया हो । वह “चरैवेति' की तरह एक ऐसी साक्षान्‌ प्रतिमा है जिसके सम्मुख सिर सहज ही 
श्रद्धा से नत हो जाता है । 





नवोत्थान के सन्देश-वाहक 


क्षी प्मरनाथ विद्यालंकार 
शिक्षामंत्री, पंजाब सरकार 


झाचाय तुलसी का अणुब्रत-प्रोन्दोलन वस्तुत देश मे नैतिकता श्रौर नियन्त्रण के प्रचार का शप्रान्दोलन है। 
महात्मा गाधी ने भ्रपनी पचास वर्ष की कठोर तपस्या द्वारा देश के नंतिक स्तर को ऊँचा उठाया, जिससे हम खून का एक 
कल रा बहाये बिना ही श्राजाद हो गये । इतिहास मे श्रहिसा और नैतिकता की इतनी बड़ी विजय इतने बड़े विशाल राज- 
नैतिक क्षेत्र मे प्रथम बार ही प्राप्त हुई। आज जब मानव समाज को सगठित तथा व्यवस्थित करने के लिए इतने प्रकार 
सोचे जा रहे है औौर मानव स्वभाव तथा भावनाओं के विकारो को बाह्य मौतिक उपायो द्वारा शान्त करने के नये-नये 
प्रकार उपस्थित किये जा रहे हैं, इस बात की नितान्‍त आ्रावदयकता है कि नैतिक तथा शभ्राध्यात्मिक उपायो की यथार्थता 
तथा श्रेप्ठता व्यावहा रिक रूप से सिद्ध की जाये। भारतीय विचारधारा के झनुसार इतिहास मे भ्रनेक बार क्षात्र भावनाश्रो 
पर ब्रह्मन्व की श्रेष्ठता व्यावहारिक रूप से सिद्ध की जा चुकी है । 

महात्मा गाधी के पण्चात्‌ श्राचार्य विनोबा और आाचाय॑ श्री तुलसी ने नैतिकता के सन्देशवाहक का कठिन भार 
अ्रपने कन्धों पर लिया है। झौर हमे उसका भ्रनुसरण करना चाहिए। 

श्राचार्यश्री तुलसी की गणना उन महान्‌ धर्म-नायकों और सतो में है, जो केवल धर्मोपदेश देने ही मे अ्रपने 
कर्तव्य की इतिश्री नहीं करते, श्रॉपतु जन-कल्याण की भावना से ओत-प्रोत होकर अपने समस्त क्रिया-कलाप को जनसेवा 
की साधना में समर्पित कर देते है । हमारे देश मे बहुत थोड़े ऐसे धर्म-गुरु हैं जो स्वयं विह्वान्‌ तथा ज्ञानवान्‌ होते हुए भी 
भ्रपनी विद्वता तथा पाण्डित्य पर सन्तुष्ट होकर नही बंठे रहते, भ्रपितु लोक॑षणाप्रो से निरलिप्त रह कर ही जन साधारण 
के साथ उठते-बैठते, चलते-फिरते है और दस प्रकार अपने सदाचरणों के माध्यम से सामान्य जनो का मार्ग-दशन 
करते है । 

झाचायंश्री तुलसी ने जैन मुनियो और थेरो के परम्परागत महान्‌ दर्शन शास्त्र को जीवन दर्शन की भाषा मे अनू- 
दित किया श्र उसे 'ग्रणुन्नत-प्रानदोलन' का रूप दिया। प्राचीन दर्शन नवोत्यान का सन्देश लेकर भारतीय जन-साधारण 
फो नव ग्ुग की प्रेरणा देने लगा । 

समाज व्यवस्था के बिना क्षण-भर भी जीवित नही रह सकता। विश्टूखल व्यक्तितयों को पररपर जोड़ कर समाज 
के रूप से सुमगठित करने वाली कडियाँ कानून की तलवारो से गढी नहीं जा सकती। मानव को सानव से जोड़ने बाली 
वाडियाँ भावनात्मक होती है। लाठी से हॉँके जाने वाले भेडो के रेवड की भाँति इन्सान भी सजमे के रूप में इकट्े भले 
ही किये जा सकते है, परन्तु जब तक उनकी हृदयतन्‍्त्री के तार सम्मिलित होकर एक सुर मे बज नहीं उठते, तब तक 
समाज नही बनता। 

मैं जानता हूँ, भ्राचायं श्री तुलसी के सवेदनशील व्यक्तित्व तथा नैष्ठिक नैतिकतापूर्ण सदाचरण से प्रभावित होकर 
अनेक त्रत्र दुनियादार भौतिक सफलता के उपासको ने नैतिकतापूर्ण जीवन का प्रसाद पाया है । 

आचार्यप्रवर का सार्वजनिक अभिनन्दस किया जा रहा है, इस अवसर पर छुद्ध प्रसूनो की यह तुच्छ भेट उनके 
घरणों मे समपित करते हुए मैं झपने-झ्रापको घन्य मानता हूँ । 


07 कु 


कुदाल विद्यार्थी 


मुनिभ्री मीठालालजी 


बस्तुत कुशल विद्यार्थी ही क्णल ग्रध्यापक होता है श्ौर कुल ग्रध्यापक ही शरो को प्रशिक्षित कर सकता 
है। जो बहुत प्रभिज्ञ होने पर भी जिज्ञासु भाव को सजोये रखे श्रौर सत्य के अनुसन्धान में 'मम-तव' के भेद में त उलभ 
यही व्यक्ति कुणन विद्यार्थी एव अध्यापक होता है । विद्यालय विशेष से उसका लाग-लगाव नहीं होता । वह जहाँ होता है, 
वही उसके लिए विद्यालय बन जाता है और निरवकाश उसका कार्य सचारु रूप से चालू रहता है।मेरा यह कहना 
सम्भवत लोगों को भ्रचरज में डालेगा कि ग्राचार्यश्री तुलसी एक विद्यार्थी है । 

मैं क्या कहूँ, वे स्त्रय प्रपने को ऐसा मानते है झ्ौर ऐसा बने रहने में ही उन्हें श्रपना झौर ससार का भावी 
विकास-दर्शन होता है। वे बहुत बार दूसरों को परामर्श भी यही देते है कि साहित्य की तह तक पहुँचने के लिए सदा 
प्रत्येक व्यक्ति को वयोव॒द्ध और ज्ञान-वृद्ध हो जाने पर विद्यार्थी ही बना रहना चाहिए । ज्ञान की जब इगत्ता नहीं तब 
थोडा-सा ज्ञान पाकर अपने को इयत्ता-प्राप्त या सत्य के झन्तिम छोर तक पहुँचा मान लेना निरा झअज्ञान है। वैचारिक 
दुराग्रह भी इसी स्थिति मे पनपता है और वही व्यक्ति को सत्य से बहुत परे ढकेल देता है । सत्य का झाग्रह अवश्य उपा- 
देय है, किन्तु सत्य वही नही है जो व्यक्ति ने जाता, माना या अपना लिया । तो सत्य को पाने के लिए प्रत्येक व्यक्ति को 
भ्रथ से इति तक विश्वार्थी बने रहना श्रावश्यक ही नही, झ्रनिवाय है । 


सत्य को उपलब्ध करने को कजी 


विद्यार्थी दुराग्रही या स्वमताग्र ही नही होता और जो दुराग्रही या स्वमताग्रही होता है, वह विद्यार्थी भी नहीं 
होता । विद्यार्थी मे निकेवल सत्य का आग्रह होता है । वह अपने ग्रभिमत को ही सत्य नहीं, किन्तु सत्य को ही अपना 
ग्भिमत मानता है। वह किसी भी झभिमत को झपना तव तक ही मानता है, जब तक उसे वह सत्य लगता है। असत्य 
लगने के पश्चात्‌ उसके परित्याग में उसे तनिक भी सकोच नहीं होता । आ्राचाय श्री ने एक चिन्तन गोष्ठी में श्रपना चिल्तत 
नवनीत प्रस्तुत करते हुए कहा था--हमे जो समीचीत लगे उसे नि सकोच भाव से श्रात्मसात्‌ करना है । हम प्रनुकरण 
प्रिय नही, सत्य-प्रिय औौर सत्य-गवेषक है ! सत्य पर आधारित बडे-से-बडा परिवर्तन हमारे लिए अपेक्षणीय है और असत्य 
प्र श्राधारित छोटे-से-छोटा परिवर्तेन हमारे लिए उपेक्षणीय है, हेय है । कोरी प्रनुकरण-प्रियता में सत्य प्रोकल रहता है । 
नवीन चिन्तन के लिए अपने मस्तिष्क को सदा उन्मुक्त रखना चाहिए। किसी भी समय सत्य का कोई पहलू स्पष्ट हो 
सकता है जो प्रतीत मे हमारे लिये अस्पष्ट रहा हो । चिन्तन का द्वार बन्द करने मे विकास की इतिश्री हो जाती है ।' यह 
है सत्य को उपलब्ध करने की ग्राचार्यश्री की कूजी । 

ग्राचार्यश्री प्राचीन परम्परा को ग्रावश्यक ग्रौर उचित महत्त्व प्रदान करते है, किन्तु प्राच्रीनता के साथ सत्य का 
गठ-बन्धन है और प्र्वाचीनता के साथ नही, ऐसा उन्हे स्वीकार्य नहीं। 

वे सर्वधा न प्राचीनता के समुत्यापक हैं और न सर्वथा अर्वात्तीनता के सम्पोषक । वे प्राचीमता भौर प्रर्वा- 
चीनता दोनो को तुल्य महत्त्व देते हैं, बशरतें कि उसमे सचाई और भौचित्य हो । सच्चाई से रिक्त न प्राचीनता उनके लिए 
उपादेय है भौर न प्र्वाचीनता । सच्चाई प्राचीनता मे भी हो सकती है और भ्र्वाभीनता मे भी । प्राभ्रीनता मात्र हेय नहीं 
भौर प्रवाचीनता मात्र उपादेय नहीं। दोसो मे हेय ध्रश भी है भौर उपादेय भं शभी । ये हैं उतके एक पौर एक दो जंमे 
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स्पष्ट विचार । प्राचीनता के हेय भ्रश फो छोडने से और प्रवाचौनता के उपादेश श्रश को स्वीकार करने मे वे कभी भी 
नहीं सकुचाते । यह उनकी स्पष्ट और मूलभूत रीति है। यही तो उनकी कुशल विद्यार्थिता है। विद्यार्थी पारखी होता है । 
उसका लगाव सत्य के सिवाय दूसरे के साथ हो भी कैसे सकता है ' 


तटस्थ दृष्टि 


विद्यार्थी की दृष्टि तटस्थ होती है भौर उसके भ्रालोक में वह सबको पढ़ता है। भ्राचार्यश्री ने तटस्थ दृष्टि 
के ग्रालोक मे भारतीय दर्शनों का भ्रध्ययत किया। दर्शनों में जहाँ भ्रतटस्थ दृष्टिवाले लोगो को पूर्व-पश्चिम का विभेद 
दीखता है, वहाँ ग्राचार्यश्री को ग्रभेद अधिक दीखा। वे कहते हैं --“सभी प्रास्तिक दशेनों के मूलभूत उद्देश्य में साम्य है, 
उपासना या साधना पद्धति मे थोडा-बहुत विभेद भ्रवश्य है। सभी दशंनों में हमे एक्य के बीज ग्धिक उपलब्ध होगे भ्ौर 
अनैक्य के कम । थोडे से पश्रन॑क्य के श्राधार पर लडना, भगडना और राग-देष को उत्तेजना देना धर्म के नाम पर श्रधर्म का 
सम्पोषण करना है। उचित यह है कि हम अनंक्‍य के प्रति, सहिष्णु बने और एक स्वर से एक्य के प्रसार मे दत्तचित्त बने । 

यह सही है कि तटस्थ दृष्टि रखे बिना किसी भी दर्शन के हृदय को छुआ नहीं जा सकता । किसी भी दर्शन के 
प्रति गलत धारणा को लेकर उसे पढ़ना उसके प्रति अन्याय करना है। अतः दर्शन के विद्यार्थी के लिए तटस्थ दृष्टि ही 
स्पृहणीय है, जिसका कि प्राचार्य श्री में स्पष्ट प्रतिभास होता है । 

आ्राचार्य श्री समन्वय की भाषा में बोलते है, समन्वय की दृष्टि से सोचते है भौर लिखते है। समत्वयमूलक वृत्ति 
ने ही उन्हें जनप्रिय बनाया है। वे जो बात कहते हैं, वह सीधी लोगो के गले उतर जाती है। उनकी वाणी में श्ोज, हृदय 
में पवित्रता मौर साधना मे उत्कषे है | उत्साह उनका अनुचर है। अत्यधिक काये व्यस्तता भी उनके सतत प्रसन्‍्त स्वभाव 
को खिन्‍ल बनाने में स्वंथा ग्रक्षम्य ही रहती है । जन-जन के जीवन को नेतिकता से प्रशिक्षित करना ही उनका व्यसन है। 
उनका जीवन एक प्रेरक जीवन है, इसलिए वे नैसगिक कुणल अध्यापक है । उनके जीवन से लोगो को जो विष्व-बन्घुता 
और नैतिकता की प्रबल प्रेरणाए उपलब्ध हुई हैं, वे सतत भ्रविग्म रणीय है । 

भारत के कोने-कोने से समायोज्यमान धवल समारोह आचार्य श्री की अविस्मरणीय सेवाओं की स्मृति मात्र है। 
इस ग्रवसर पर मैं भी भ्रपने को ग्राचायंश्री के अभिनन्दन से वचित रखूं, यह मुे श्रभीष्ट नही । 


फमन व्याक अका- कक फआकप्कबक पाक पक 


महान्‌ धर्माचार्यों की परम्परा में 


श्री पी० एस० कुमारस्थामी 
भूतपूर्व राज्यपाल, उडोसा 


जब मै यह सोचता हूँ कि मानव जन्म कितना दुर्लभ है और वह भी भारत जैसी पुण्य भूमि में, तो मेरा मस्तिए्क 
महान विचारों से भर उठता है। यह हमारे देश का सौभाग्य है कि समय-समय १२ इसमे महान्‌ विवेकी पृरुषों ने जन्म 
लिया है और उत्होने हमारे धर्म पर चढे हुए मेल को घोया है तथा लोगों को सही मार्ग दिखाया है। वास्तव में ऐसे पृरुषो 
ने देश की झीति को झ्रालोकित किया है और उनके विचारों ने सभी के हृदय को प्रभावित किया है। यह भव्य परम्परा 
वैदिक युग से प्रारम्भ हुई । जैन और बौद्ध धर्म के सस्थापकों ने भी हमको ज्ञान का प्रकाश प्रदान किया है और उनके 
बाद भी ऐसे सूप्रसिद्ध महापुरुष हुए है, जिन्होंने इस देश की प्राध्यात्मिक, शक्ति में ब॒द्धि की है। आ्रज भारत के लिए यर 
समझा जाता है कि वह मानव-कल्याण के लिए अपना नैतिक योग दान देने में समर्थ है तो हसका कारण यही है कि भत- 
काल में सतो और ऋषि-म॒नियो ने भारत के लोगो को ग्राध्यात्मिक शक्ति सग्पन्त बनाया था । 

इस परम्परागत ज्ञान और विवेक का आधार यह विचार है क्रि सद्‌ वित्तार, सदज्ञान और सदाचार से सुख्य की 
प्राप्ति होती है। मुझे यह जानकर बडी प्रमन्‍नता हुई है कि यही शाब्तत ग्योर प्रेरक सन्देश अणब्रत-गान्दो लन का भी 
मूलाधार है जिससे जीवन की शुद्धि होती है और देनिक मानव व्ययहार मे नेतिवला ओर सत्य वा समावेद। होता है । 
बत॑मान समय में जब मानव मत भौतिकवाद के जाल में फस रहा 7, हमे अपना पन ग्रालाबित करने के लिए शक्त व्याव- 
हारिक और प्रेरक धर्म की ग्रावध्यकता है। ग्राचायश्री तुलसी उपयृतत प्रवसर पर ग्रवतरित हा है । वे हमारे महान 
धर्माचार्यों की परम्परा में है । वे ?मे सदविचार और सदाचार का मास दिखा रहे है । ; 

झ्राज जगत को जया अवस्था है, यह किसी से छपा ह्नमा नहीं है। हमारे देश ने भी यदि वर्तमान म्सस्पारी 
विचारधाराशो को झ्रयताया होता तो वह बुरे सार्ग पर चल पटता। विन्तु सौभाग्य से महात्मा गाधी ने हमारी समाज- 
नीति को प्रभावित किया । उन्होंने हमारी राजनीति को आध्यात्मिक रूप देने का प्रयास क्या और हमे गहित भौतिक- 
वाद से बचा लिया। मुक विश्वास है कि अणजेत-अ/न्दोलन भी अहिसा, सत्य, स्वावलम्बन सौर स्वार्थ-त्याग पर बल दे 
कर राष्ट्र का कल्यप्ण सिद्ध करन के लिए कठोर परिश्रम करेंगा। ये सिद्धान्त किसी एवः धर्म की बषौती नहीं है, सभो 
धर्म उनको मान्यता देने है। यह हो सकता है कि कोर्ट धर्म उनके पालन पर न्यूनाधिक बल देता हो । 

मुझ यह ज्ञात हुआ है. किआ्ाचायंश्री तलसी जैन ब्वेशास्वर तेरापथ सम्प्रदाय के नवस भ्राचाय है। इससे मे 
स्याल गाता है कि जन धर्म वा कितना व्यापक प्रचार रहा है । उसके प्राचीन और उद्यत्त सिद्धास्तो ने ग्रकवर जैसे महा- 
पुमषों को झौर श्राधुनिक काल में महात्मा गांधी को भी प्रेरणा दी है। जैन जीवन-दृष्टि राष्ट्रीय दष्टिकोण का अंग ही 
बन गई है। भ्रत यह काई झाइच्स की बात नहीं है कि जैन साहित्य और उसकी कलात्मक परम्परा भारतीय सम्कृति के 
समकक्ष बन गई है । 

है मैं इसलिए एहता हैं कि दक्षिण भारत मे भी जैन ग्रन्थकारों ने तमिल साहित्य को समद्ध बनाया है। इससे 
प्रकट हीता है कि उन्होंने इस क्षेत्र की भाषा को अपने बर्स को महत्ता और सन्दे का माध्यम बनाने में कोर्ट हानि नही 
समभी । कला झौर नैतिकता के क्षेत्र मे जैनो को उपलब्धियों और जीवन के इस क्षेत्र मे जैन समाज की ऊलेखनीय 
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सफलताए महत्त्वपूर्ण रही है। यह भी सबविदित है कि गाधीवाद पर जैन धर्म का कितना भारी प्रभाव पड़ा था। 

मै ग्राशा करता हूँ कि भ्राचार्य श्री तुलसी उत्तम और व्यवहारिक नागरिकता का विकास करने का भ्रपना पावन 
कार्य निरन्तर करते रहेगे झौर सभी सत्य-गोधको के लिए समान मच उपलब्ध क रंगे । मेरी कामना है कि वह लोगों को 
सही मार्ग बताए और उनमे सरल झौर साहसी जीवन एवं सदाचार की नई चेतना उत्पन्न करके राष्ट्र का नैतिक कल्याण 
सिद्ध करने में यशस्थी हो । 


नई तने 


अमिनन्दुन गीत 
श्री सतवाला मंगल 
हे ! युग-स्रष्टा, युग-द्रष्टा, युग के नूतन पथ-प्रवतेक 
हे | विश्व-शान्ति के भग्रदूत, हे, नृतन विश्व-प्रद्शक 
पट्‌-गत करोड़ भयभीत हस्त 
भौन्तिक प्रवाह में पडे पस्त 
तव भय-पंथ लखते प्रशस्त 


कर रहे तुम्हारा वन्दन, हे, लोक-वन्ध ! तब वन्दन 
तव कोटि-कोटि अभिननन्‍दन। 
तुम शभ्रति उदार, उन्नत, विशाल, जाज्वल्यमान शुभदायक 
युग के चिन्तन-मन्थन-दर्शन के तुम प्रकाण्ड विधायक 
उद्भव तुम से लख अण-प्रकीर्ण 
हो रहा रुद्ध तिमिरावतीर्ण 
भर रहे पत्र सब जीर्ण-शीर्ण 
बन रहा इन्द्रवन महुवन, हे लोक-दीप ' तव वन्दत 
तव कोटि-कोटि अ्रभिननन्‍्दन | 
भौतिक सुषुप्ति मे लीन लोक-नेत्नो के तुम उन्मेषक 
अध्यात्म-प्रात के नवल सूर्य, भ्रणत्रत के तुम भ्रन्वेषक 
तुमने उच्चारा दिव्य मन्त्र 
हर व्यक्ति धरा का है स्वतन्त्र 
है मेत्रि-भाव सुशस्त्र-अ्रस्त्र 
है ताज्य झ्राज रण-अचेन, हे लोक-देव तब श्रचेन 
तब कोटि-कोटि प्लभिनन्दन । 


हि 


क्र 


तुलसी आया ले “चरेवेति! का नव सन्देदा 


श्री कीतिनारायण मिश्र, एम० ए० 


फैला जब चारो ओर तिमिर का अन्ध जाल 
अ्न्याय-अनय-हिसा का नित दशन कराल, 
णोषण-मर्देन की पीड़ा से जब त्रस्त देश 
तुलसी श्राया ले 'चरेवेति” का नव सन्देश । 


इसकी वाणी में नवयुग का नूतन प्रकाश 
सस्कृति-द्शन का तेज अमित जीवन-विकास, 
आदरशं-समुज्ज्वल शान्त-स्निग्ध-शु चि-सौम्य-रूप 
गढता विकृतियों में मानव-आश्राकृति अनूप । 


यह तुम्हे न कोई नयी बात कहने जाता 
या तकं-वितर्कों मे न तुम्हे यह उलभाता, 
जो भूल चुके तुम मार्ग उसे फिर श्रपनाओरो 
सात्विक जीवन के तत्त्वों से परिचय पाओं। 


सयमित बनालो ग्राज कि अ्रपने जीवन को 
परिग्रह की ओर न ले जाओ्रो अपने मन को, 
सकल्प-वरण कर जीवन को पावन कर लो 
अन्तर ज्योतित करने का ब्रत धारण कर लो । 


तुम भूल चुके उस तीर्थंकर का शुभ सन्देश 
जिसकी किरणों से ज्योतित होता था स्वदेश, 
यह झाज उसी का गान सुनाने आ॥राया है 
जागो-जागो यह तुम्हे जगाने गश्राया है। 


तुलसी का 'प्रणुक्रत' जागृति का ग्रभिनव प्रतोक 
प्रध्यात्मवाद का परियोषक, सद्यमें-लीक, 
दिग्ञ्रान्तों का वह करता है पथ-निर्देशन 
सभ्यता-सस्कृति के तत्त्वों का अनुशीलन। 


भ्रध्याय ] 


तुलसी झाया ले 'चरंघति' का नव लम्देश 


यह ब्रनाचार की श्राज रहा दीवार तोड़ 
जागरण के लिए नीति-भीत्ति को रहा जोड़; 
ग्रशान तिमिर को चीर, ज्ञान का भर प्रकाश 
कर रहा श्राज वह मानव का श्रन्तविकास । 


करता न कभी पग्रामषं-कलह की एक बात 
या धर्मभेद की इसके सम्मुख क्या विसात ? 
बस एक लक्ष्य इसका--'जीवन मगलमय हो 
प्रन्याय-प्रनय औ' कल्मषका क्षण में लय हो ।' 


हो गये आज तुम हो भझ्तिशय आचरण-अ्रष्ट 
कर रहे झ्ाज तुम स्वय आत्म-बल को बिनष्ट, 
ग्रपनी भ्राँंखे खोलो, यदि तुम कुछ सको देख 
तो देखो अपने धमंदूत की ज्योति-रेख | 


व्रत करते है कुछ लोग स्वार्थ की सिद्धि-डेतु 
ब्रत करते है कुछ लोग, बनाने स्वर्ग-सेतु, 
लेकिन यह 'अरणुब्रत' कैसा जिसमे नही स्वार्थ 
निष्काम कर्म यह है नैतिकता प्रचाराथ्थ। 





[ ११५ 


भगवान्‌ महावीर और बुद्ध की परम्परा में 
मुनिश्नी सुललालजी 


भगवान्‌ महावीर और बुद्ध का नाम उन पत्यल्प व्यक्तियों में से हू, जिन्‍्हाने भारतीय भस्कृति को एक नई 
चेतना दी है। बसे रत्नगर्भा वसुन्धरा पर ने जाने कितने महावीर और बुद्ध उतरे होगे, पर उनकी अपनी यह एक शिशे- 
पता रही है कि अपने पीछे वे एक पृत्ट-परम्परा-प्रवाह को छोड गय है। निश्चय ही परम्परा मे भ्रविर्ल चैतन्य नहीं 
रहता। क्रभी-कभी उसे मन्दता का' प्रकोप भी सहना पड़ता है, पर सततवाहिता की यह एक सहज उपलब्धि है कि 
उसमे समय-समय पर कुछ ऐसे उन्मेष श्राते रहते है जो उसकी अतीत की मन्दता को भी वुछ हान से बचा दते है । यहीं 
कारण है कि ढाई हजार वर्षो के बाद भी हम महावीर श्र बुद्ध को भूल नहीं पाय है। श्रमण-सस्कृति के क्षितिज पर 
आज एक ऐसे तेज-पृज का उदय हो रहा है, जा भगवान महावीर और बुद्ध को एक बार पुन ग्रभिव्यक्ति देने बा 
प्रयास कर रहा है। 

हमारा ससार प्रतिध्वनियों का एक स्रोत है। युग-युग में यहाँ सदा कोई-न-कोरई महामहिम मानव प्रतिध्वतित 
होता ही रहता है। पर भारत की प्रतिध्वनि-पक्ति मे भगवान्‌ महावीर (ओर बुद्ध का विज्येप प्रभाव रहा है। उन्होंने 
न जाने कितने महापुरुषों को प॑दा कर पध्यात्म के श्रकुर को प्रकाशसिकत किया है। निश्चय ही भगवान्‌ महावीर झ्रार 
बुद्ध भी अपने भ्रापमे किसी ध्वनि की ही प्रतिध्वनि रहे होगे। पर उनकी प्रतिध्वनि ग्पने झपमे इतनी दुरगासी थी कि 
वर्तमान में भी हम उसे झाचायंश्री तुलसी के रूप मे सुन रहे है । 

महावीर प्रौर बुद्ध प्राज हमारे बीच साहित्य के रूप में उपस्थित है। यद्यपि इतिहास की यह दुबलता है कि 
वह सब स्थितियों को श्रपने मे प्रतिविम्बित नही कर पाता । पर इसके बाद भी झ्राज उनके विषय मे जो कुछ अवशेष 
रह गया है, वह उनके महत्त्व को अच्छी प्रकार से व्यक्त कर देता है। कालक्रम से उन पर बहुत से ग्रावरण भी चढाय 
गये हैं, इसलिए हमे उनका वास्तविक स्वरूप समभने मे कठिनाई भी हो सकती है। पर भगवान्‌ के महन्ब को भक्‍त ही 
बढाता है, यह भी हमे भूल नहीं जाना चाहिए। इस प्रकार कुल मिला कर उनका स्वरूप जो हमारे सामने है, वह 
अ्रस्यन्त आ्राकर्षक है । 

अपने समय में महावीर झौर बुद्ध को कितना महत्त्व मिला था, यह एक विवादास्पद विषय है । उस समय 
भी एक साथ छ तीर्थंकरों का भ्रस्तित्व जैन भौर बौद्ध दोनो साहित्य स्वीकार करते हैं। पर परिस्थिति के आ्राधात- 
प्रत्याधातो से बच कर हम तक केवल वे दो ही पहुँच पाये है। यह तथ्य पूर्ण प्रमावत है, भ्रत उनके साहित्य को पढ़ 
कर भाचार्यश्री तुलसी के जीवन पर दृष्टिपात किया जाये तो बहुत-सी घटनाएं उनमे एक अलक्ष्य-साम्य रेखा हमारे 
सामने खीच देती हैं। ग्रत कुछ घटनाझो को मै यहाँ श्रकित करना चाहता हूँ, जिनको मैंने अपनी अ्राखो से देखा है । 
क्योकि विचारो का हिम ही पिघल कर घटनाओो के सलिल-प्रवाह के रूप मे हमारे सामने बहुता है। नि३चय ही प्राचार्यश्री 
तुलसी के सामने वे ही ग्रादर्श है जो भ्रमण सस्कृति के उद्भावको के सामने रहे थे। अत विचार-साम्य तो उनमे 
होगा ही, पर श्राचार्यश्री ने उन पर अपने अपनत्व की जो मुद्रा लगाई है, वह निश्चय ही उनके श्रपने व्यक्तिगत 
व्यवहार की देन है । 

महावीर भर बुद्ध के जीवन को पढ़ते समय ऐसा लगता है कि हम किसी ऐसी मृत्ति के सामने बेठ हैं जो चारों 
ओर से श्रद्धामय है। सचमुच्च श्रद्धा जीवन का एक विशेष गुण है। कुछ लोग उसे भ्रन्धी कह कर उसमे परहेज कर सकते 


भ्रध्पाय ] भगवात महावीर भ्रौर बुद्ध को परम्परा से [ १३७ 


है, पर व्यवहार में उससे किसी भी प्रकार से अचा जा सकता है, ऐसा नही लगता। बिक प्रत्यक सरस व्यक्तित्व मे 
श्रद्धा का ग्रपूष॑ स्थान रहेगा ही। श्रद्धेय स्वयं श्रद्धाशील बन कर ही अपने पद तक पहुँच पाता है। जिसने श्रद्धा का 
झनुगमन मही किया, वह कभी श्रद्धेय नही वन सकता। भगवान्‌ महावीर और बुद्ध भी श्रद्धा के झ्रादान-प्रदान मे पूर्ण प्रवीण 
थे। यही कारण है कि हम उन्हे सदा श्रद्धालुओ से घिरा पाते हैं। उनके चारों ग्रोर लिपटा श्रद्धा-सिचय कभी-कभी 
इतना श्रपारदर्सी हो जाता है कि थे स्वयं भी उसमें छिप जाते है। पर श्रद्धा मे इतनी भ्रकल्प्य शक्ति होती है कि कभी - 
कभी तक॑ उसका साथ ही नही दे पाता । 


महापुरुष का पुण्य प्रसाद 


मुझे कलकत्ते की वहू घटना याद है| उस दिन आ्राचायंश्री कलकत्ता के विवेकानन्द रोड पर भ्रास्थित चोपडों 
के मकान में ठहरे हुए थे। लोगो का प्रावागमन भरपूर था। उसी के बीच एक बगाली दम्पति ने आराचायंश्री के कक्ष 
में प्रवेश किया। बगाल की भ्रक्ति-भावना तो भारत विश्वुत है ही, भ्रत भ्राते ही उस युगल ने प्रणिषात किया और 
एक ओर हट कर खडा हो गया। आभाचायंश्री ने भ्रपनी दृष्टि उनकी ओर उठाई तो पति कहने लगा--गरुदेव | सच- 
मच झ्राप हमारे लिए भगवान्‌ है। भ्ाचार्यश्री के लिए यह शब्द प्रयोग नया नहीं था, भ्रत उनकी प्रशस्ति सुन भान्‍्त 
हो गए। पर पति ने फिर दोहराया--गुरुदेव ! आप सचमुच हमारे लिए भगवान्‌ ही है। उसकी मुख-मुद्रा मे इतनी 
स्वाभाविकता थी कि इस बार श्राचा्यश्री के चेहरे पर एक प्रश्न चिह्न उभर झाया। 

पति अपनी पत्नी की ओर सकेत कर कहने लगा--यह मेरी पत्नी है। कई वर्षों से क्षय-प्रस्त थी। झनेक उप- 
चार करवाने पर भी कोई लाभ नहीं हुआ्रा | आखिर बढते-बढते यह अन्तिम किनारे पर भ्रा गई और हम लोगो ने सोच 
लिया, बस झव यह ठीक होने की नही है, झ्त दवा बन्द कर दी और शान्तिपूर्वक झ्रायु शेष की प्रतोक्षा करने लगे । पर 
इसी बीच एक दिन मैंने 'अ्रणुव्रत-पण्डाल' में आपका प्रवचन सुना। तो मुर्के उसमे कुछ दिव्य-ध्वनि-सी भ्रनुभव हुई । मै 
आपकी मुख्याकृति से ग्रपरिचित होकर ही तो पण्डाल में ग्राया था और जब झ्ापकी वीणा-बाणी के स्व॒रालापों को सुना 
तो मन में श्राया--जरूर यह कोई दिव्य प्रुरुष है । 

उस दित मैं फिर भ्रापके दर्णन की भावता लेकर अपने घर लौट गया। पर दूसरी बार जब मै प्रवचन-पण्डाल 
से लौटा तो खाली हाथ नही लौटा । उस दिन मेरे साथ भ्रापकी चरण-धूलि भी थी । घर आकर मैंने उसे स्वच्छ बतंन में 
रख दिया झौर पत्नी से नियमित रूप से थोडी-थोडी करके इस पृण्य-प्रसाद को खाते रहने का ब्रादेश दे दिया । मैने इसे 
यह भी बता दिया कि यह एक महापुरुष की चरण-रेणु है। पत्नी ने श्रद्धा से इस क्रम को निभाया और इसी का यह परि- 
णाम है कि आज यह बिल्कुल स्वस्थ होकर भ्रापके सामने खड़ी है । 

सुनने वालो को थोडा विस्मय हु्ना, पर श्रद्धा में श्रपरिमित शक्ति होती है, यह जान कर मैने मन-ही-मन भ्राचार्य 
चरणो में सिर भुका दिया । मैं नहीं जानता स्वास्थ्य-विज्ञान इस प्रसग को कैसे सुलकायेगा ? पर इतना निष्ितत है कि 
श्रद्धा से बड़े-बडे श्रकत्प्य कार्य सुगम हो जाते है। आचार्यश्री ते बेसा स्थान पाया है, यह न केबल यही घटना बता रही 
है, श्रपितु इस प्रकार की अनेको घटनाए लिखी जा सकती है । हो सकता है, यह सब स्वाभाविक ही होता हो, पर यदि 
कोई व्यक्ति इतनी श्रद्धा श्रजित वर सकता है, उसे महापुरुष कहने में शब्दो का दुरुपयोग नही है, ऐसा मेरा विश्वास है । 


समान श्रद्धेय 


कुछ लोगो का विश्वास है कि श्रद्धा भ्रज्ञान की सहचारिणी है, पर आाचायंश्री ने भ्रपने व्यक्तित्व-बल से जहाँ 
साधारण जन की श्रद्धा का प्रजेन किया है, वहां देश-विदेश के शिक्षित मानस को भी प्रपनी श्रोर खीता है। यह सच है कि /॥ 
जञान-विज्ञान में भ्राज बहुत तेजी से प्रगति हो रही है और इस युग मे किसी को पुरानी बाते नही सुहाती है, पर रुचि और 
ग्ररत्ि के प्रश्न को मेरे विचार से नये भौर पुराने के साथ नही जोड़ना जाहिए, क्योकि ज्यो-ज्यो नई बात पुरानी होती 
जा रही है, त्यो-त्यो पुरानी बाते भी नवीनता धारण करती जा रही है। उसमें भ्रावश्यकता केवल उचित माध्यम की है। 


शैश्द ] प्राचार्य शो तुलसो भ्रभिनन्दन प्रश्य [ प्रथम 
यदि उसे सप्रसारित करने वाला व्यक्तित्व प्रबुद्ध होगा तो परानी बाते भी नवता का झाकार ग्रहण करने लगगी। यही 
कारण है, आचार्य श्री के व्यक्तित्व ने बीसवी सदी के इस विज्ञान बहुल युग मे भी पदयात्रा के महत्व को ध्वनित किया है। 
सयम भर साधना के प्रति युग में एक अ्रनुराग भावना सप्रसारित हुई है। भगवान महावीर झौर बुद्ध को जिस प्रकार 
फोपडी से लेकर राजप्रसादों की श्रद्धा समान रूप से मिलती थी, उसी प्रवार आचाय॑श्री ने भी भोपडियो से लेकर राज- 
प्रसादो तक का समान सम्मान पाया है। राष्ट्रपति भवन में भी उन्हे जिस प्रकार एक सत के रूप में देखा गया था, उसी 
प्रकार गरीबों को क्रोपडी में भी उन्हे एक सत के समान ही समझा गया । राष्ट्रपति ने उनसे राष्ट्र के सुधार के लिए 
प्रणुश्रत-आन्दोलन की झ्रावदयकता बताई तो उस हरिजन-दम्पति की घटना भी उनके महत्व पर कम प्रकाथ नहीं डाल 
रही है । 

श्राचार्यश्री जयपुर से आगे श्री माधोपुर की ओर जा रहे ये । बीच के एक गाव में विश्वाम के लिए ठहरे तो उनके 
चारो झोर लोग एकत्रित हो गए। प्राचार्य श्री ने उन्हे व्यसन-मुक्ति का उपदेश दिया भर आगे चल पड़े । बीच मार्ग में 
एक हरिजन महिला प्राई श्रौर बोली--बाबाजी ! क्‍या आप भरे घर में भी भरा सकते हे ? आचार्यश्री ने तत्क्षण अपने 
चरण उसके धर की श्रोर बढा दिए । महिला के हर्ष का पारावार नही रहा | श्रपने घर में आचार्यश्वी को पाकर कहने 
लगी--बाबाजी ! यह मेरा पति तमाख्‌ बहुत खाता है। मैने इस बहुत समझाया, पर यह मेरी बात मानता ही नहीं है । 
मैं इससे कहती हँ---तू कोई कमाई न कर सके तो मत कर , घर का कार्य मैं चला लूँगी, पर क्रम-गे-कम व्यसनों से तो 
पैसो को बर्बाद मत कर । भ्रब आपने श्राज हमारे आगण को पवित्र कर दिया हे ता उसकी तमाख्‌ भी छड॒वा दीजिये । 

आचायंश्री ने अपनी बडी आँखे उस हरिजन पर गटाई और बोले--तू तमाख नहीं छोड सकता ? 

एक क्षण के लिए उसके हृदय में इन्द्र हुआ श्रौर फिर वह बोला--प्रच्छा बाबा | झ्राज से नही खाऊंगा, प्रतिज्ञा 
करवा दीजिये। ग्राचार्य श्री यह भिक्षा पाकर प्रसन्‍न मुख वापस लौट आये, मानो कहना चाहते हो, मरा पर्थ्िम व्यथ 


नही गया है । 
पुष्करजी जा रहा हूँ ! 


झाचायंश्री जब ग्रामीणों से बात करते है तो ऐसा लगता है जैसे उनसे उनका गाढ़ परिचय रहा है। एक बार 
लाइन में मध्याह्न के समय आचायंश्री भाई-बहिनो के बीच बैठे थे कि दो किसान भाई जल्दी स आये और वदना कर 
जाने लगे। प्राचाय॑श्री ने उन्हे पूछा--कौन हो ? कहाँ से आये हो भाई ? जाने की इतनी क्या जल्दी है ? उनमे से एक ने 
कहा--महाराज हम किसान है। यह आज इसी गाडी से पृष्करजी जा रहा है, अत जल्‍दी हे । 

ग्राचार्यश्री-- श्रच्छा | पुष्करजी जा रहे हो ” क्यों जाते हो वहाँ ? 

किसान--तहाँ स्तात करंगे । भगवान्‌ के दर्शन क रगे, साधओ के भी दर्शन होगे । 

ग्राचार्यश्री--स्नान करने से क्या होगा ? 

किसान---सब पाप धुल जायेगे । 

ग्राचायंश्री--त ब तो वहाँ तालाब में रहने वाली मछलियों के पाप सबसे पहले धुलगे ? 

बात कुछ चमकाने वाली थी। किसान बोला--वहां हमारे साधुओं के दर्शन होगे । 

भाचायंश्री--तो क्या साधुझो में भी हमारे भौर तुम्हारे दो होते हे ” साथु तो सभी के होते है, बशर्तें कि वे 
वास्तव में ही साधु हो भ्रौर समभो कि सच्चे साधु वे ही होते है जो अपने पास पैसा नही रखते । अच्छा तो तुम वहां 
साधुपो को कुछ भेट चढाओोगे ? 

किसान--जरूर (झ्ावाज में दुढता थी) । 

प्राचायश्री---तो तुम साधु के पास भ्राये हो, क्या कोई भेट लाये हो * 

अपनी जेब टटोल कर उसने एक रुपया निकाला और प्राचार्यश्रौ को देने लगा। ग्राचार्यश्री ने उसे हाथ मे 
लिया और कहने लगे---परे | एक रुपये से क्या होगा ? 


क्षप्याय |] भगधान्‌ महावौर झौर बुद्ध कौ परम्परा से [ १३६ 


किसान --बस, महाराज ' हम तो एक रुपया ही चढाते है और आपके पास तो झनेक भक्त लोग भ्राते है, एक- 
एक रुपया देंगे तो भी बहुत हो जायेगे | 

आचायेश्री--पर बताग्रो रुपये का हम करे क्या ? 

किसान--किसी धर्मार्थ काम में लगा देना । 

प्राचायंश्री--पर धर्म के लिए पैसे को जरूरत नही होती । वह तो पत्मा से ही होता है। तब फिर साधुओो के 
पास पैसा किस काम का ? हम तो पैसा नही लेते । यह लो तुम्हारा रुपया । 

किसान को बडा आध्चर्य हुआ | कहने लगा--महाराज ! हमने तो प्राज तक ऐसा साधु नही देखा जो पैसा 
नही लेता हो । वह कुछ दुविधा मे पड गया । सोचने लगा पुष्करजी में नहाने से पाप नहीं उतरते झ्लौर उन सतो के 
दर्शन करने से कोई कल्याण नही हो सकता जो पैसा रखते है, तब फिर पुष्करजी जाऊँ या नही जाऊँँ ? 

ग्राचायंश्री--भाई | बह तुम तुम्हारी जानो । हमने तुम्हे रास्ता बता दिया है। करने मे तुम स्वतम्त्र हो । 

किसान कुछ विचार कर बोला--ग्रच्छा महाराज ' भ्रब पुष्कर जी नही जाऊँगा। श्रापके पास ही श्राऊँगा । 

प्राचायंश्री---पर यहाँ झाने मात्र से कल्याण नही होने वाला है, कुछ नियम करोगे तो कल्याण होगा । 

किसान--क्या नियम महाराज ' 

श्राचार्यश्री ने उसे प्रवेशक अणुब्ती के नियम बताये भ्रौर वह उसी समय सोच-सम'क कर अणज्नरती बन गया। 

भगवान्‌ महावीर और बुद्ध के हाथ में कोई राज्य सत्ता नही थी, पर उन्होने देश के मानस को बदलने के 
लिए जो प्रयास किया है, वह सम्भवत' कोई भी राज्य-सत्ता नही कर सकती। आज्ञायंश्री ने भी यही कार्य करने का 
प्रयास किया है। 


सता झौर उपदेश 


एक बार आचायंश्री महाराष्ट्र मे विहार कर रहे थे। बीच में एक गाँव मे सडक पर ही झ्रनेक लोग इकट्ठू हो 
गये। कहने लगे---प्राचार्य जी | हमे भी कुछ उपदेश देते जाय । अपनी शिष्य मडली के साथ आचार्यश्री वही वृक्ष 
की छाया में बंठ गये शौर पूछने लगे --क्यो भाई ! शराब पीते हो ? ग्रामीण एक-दूसरे का मुंह देखने लगे । 

श्राचायेश्री--तुम्हारे यहाँ तो शराबबन्दी का कानून है न ? 

ग्रामीण---हाँ महाराज ! है तो सही । 

प्राचायंश्री---तब फिर तुम शराब तो कंसे पीते होगे ” कोई नही बोला । चारों श्रोर मौन था। फिर आचार्यश्नी 
कहने लगे--देखो भाई | हम सरकार के झादमी नही है, हम तो साधु है। तुम हमसे डरो मत। सच्ची-सच्ची बात बता 
दो । धीरे-धीरे लोग खुलने शुरू हुए और कहने लगे--महाराज ' कानून है तो बाहर है । घर में तो नही है न ? भ्रत लुक- 
छिप कर पीने से कौन गवाह करने वाला है। 

ग्राचार्यशक्षी-- पर सरकार के भ्रादमी तो देख-रेख करने आते होगे ? 

ग्रामीण--देख-रेख कौन करता है महाराज ! बे तो उल्टे हमारे घर पीकर जाते है । 

झातार्य श्री ने हम साधुओ से कहा--यह है कानून की विडम्बना । पर उपस्थित समुदाय की श्रोर उन्मुख होकर 
कहने लगे--देखो भाई | शराब पीना ग्रच्छा नही है । इससे मनुष्य पागल बन जाता है। 

अमीण--बात तो ठीक है महाराज | पर हमारे से तो यह छूटती नहीं है। 

प्राचार्यश्री---देखो तुम मनुष्य हो । मनुष्य शराब के वश हो जाये, यह अ्रच्छा नही, छोड़ दो इसे । 

ग्रामीण--पर महाराज ! यह हमे बहुत प्यारी हो गई है। 

प्राचायश्री--अ्रच्छा तो तुम ऐसा करो, एकदम नही छोड सकते तो कुछ दिनो के लिए तो छोड दो । उपस्थित 
जनसमुदाय में से भ्रनेक लोगो ने यथाशक्‍्य मद्य पीने का त्याग कर दिया। कुछ ने ग्रपनी मर्यादा कर लो कुछ व्यक्तियों 
ने बिहकुल भी त्याग नही किया । एक नौजवान भाई पास में खड़ा था। ग्राचार्यश्री मे उसका नाम पूछा, तो वह भाग 


१४० | प्राजायंत्री तुलसी प्भिमनदन प्रन्य [ प्रथम 
खड़ा हुप्रा । लोग उसे समभा-बुझा कर वापस लाये। प्राचायंश्री ने उससे पुछा--क्यो भाई ' तुम भाग क्यों गये ” कहने 
लगा में नहीं छोड सकता । आप सरकार में कही रिपोर्ट कर दे तो ? 

आचार्यश्री---.हम किसी को रिपोट नहीं करते ' हम साथु है । हम तो उपदेश के द्वारा ही समकात है। तुम 
सोचो, यह भ्रच्छी नही है। बहुत समभाने-बुझाने के बाद उसने महीने भे केवत चार दित शराब पीने का त्याग किया । 
यह है कानून झौर हृदय-परिवर्तेन का एक चित्र । 


हमने प्रापको नहीं पहिलाना 


पहले परिचय में श्राचायंशत्री को समभना जरा कठिन होता है। क्योकि भ्राज साधु-वेष में जो ग्रन्याय पल रहें 
है. उन्हे देखते यह सम्भव भी नही है । पर ज्यो ही उन्होंने झाचाये 4 का परिचय पाया, उन्ह प्पन-ग्राप पर पश्चात्ताप 
हुशा है । 

आचार्यश्री जब सौराष्ट्र के समीप से गुजर रहे थ॑,रास्तें मे एक गाँव भ्राया । हमारा वहाँ जाने का पहला ही ग्रवसर 
था। एक साथ इतने बड़े सघ को देख कर वहाँ के लोग दहल गये श्रौर हमारे विषय में तरह-तरह की बाल करने लगे । कई लोग 
कहते--ये काग्रेसी है, श्रत वोटों के लिए ग्राये है । कई लोग कहते--ये साधु का बेष बनाय दाव 7 । कई लोग कहत-- 
ये झ्पने धर्म का प्रचार करने आये है। इस प्रकार अनेक प्रकार की आशकागओ के कारण लागो ने हम वहा रहने का स्थान 
भी बड़ी मुश्किल से दिया । एक टृटा-फूटा मन्दिर था। उसी म हम सये जाकर ठहर गये। अनेक प्रकार के कुवूहल लेकर 
कुछ लोग प्राये तो आझाचार्यश्री ने प्रवचन करना शुरू कर दिया | योग बेठ गये ओर प्रवचन सुनने जगे। प्रववन सुन कर 
उन लोगों के सारे सशय उच्छिन्न हो गये । फिर हम भिक्षा के लिए गये । हमारी भिक्षा विधि 4। दल कर तो वे और भी 
प्रभावित हुए । दोपहर को प्रनेक लोग मिल कर झाये । बातचीत को, प्रवचन सना वो उनको गले खल गई। आवचायश्ी 
वहाँ से विहार कर शाम को जाने वाले थे, भ्रत उनमें से एक बूढ़ा ग्रादमी आगे आया और कहने लगा-« बाप! आज- 
ग्राज तो भ्रापको यहाँ रुकता पड़ेगा। ्रॉखो मे आसू भरकर वह बोला--मै ग्रापको सन बताऊ, उमने ग्रपको पहचाना 
नही । हमने समभा ये कोई डाकू है। इसलिए न तो हम शापकी भक्ति कर पाय और वे आपसे वुछ लाभ ही उठा सके । 
प्राप तो महान्‌ है, हमे क्षमा करे और भ्राज रात-रात यहाँ जरूर ठहरे। पर आचार्यश्री को ग्रागे जाने का जन्दी था, 
गत ठहर नहीं सके और चल पडे । लोगो ने श्रांसू भरे चेहरे से ग्राचायंश्री को बिदाई दी । 

महापुरुषो का क्षणमात्र जीवन में प्रकत्प्य परिवर्तन कर देता है, उसी का एक चित्र है। इलते दिन ढलती ग्रवस्था 
का एक जजेर देह हरिजन प्राचार्य श्री के पास भ्राया और कहने लगा--महाराज | आपके दर्शन करने आया ह । पिछली 
बार जब आप यहां आये थे तो मैंने श्रापसे तमाख्‌ नहीं पीने का ब्रत लिया था। याद है न ग्रापको ? आचार्य के उमे 
समय मौन था, भ्रत. बोले नही। कुछ सकेत ही किये, वृद्ध ने अपना कहना जारी रखा। क्‍यों याद तहीं महाराज झ्रापके 
सामने ही तो मैने अपती चिलम तोडी थी। अब तक पूरा पालन करता हू उस नियम का। आक्षार्य्षी को भी घटना याद 
हो आाई। भपनी गर्दन हिलाकर उन्होंने उसकी स्वीकृति दी भ्रौर इशारे से बताया--अ्रभी मेरे मौन है। वद्ध ने फिर कहना 
प्रारम्भ किया--महाराज ! वहू नियम तो मैने पूरा निभाया है, पर मेरी एक बुरी आ्रादत और है । मै प्रफीम खाता 
बिता उसके रहा नहीं जाता । पर सोचता हूँ, राज श्रापके पास ग्राया हूँ तो उसे भी छोडता जाऊँ। मैं खद तो छोड नही 
सकता, पर प्रापके पास त्याग करने पर किसी प्रकार मै उसे निभा ही लूँगा। श्रत श्राज मुझे अ्रफीम-सेवन करने का त्याग 
दिलवा दीजिए और सचमुच उसने भ्रफीम-सेवन का त्याग कर दिया । 


झात्म-विदवास का जीत-जागता चित्रण 


एक छोटा-सा गाँव । पाठशाला का मकान । सायकालीन श्रार्थना से थोडे समय पहले का समय । एक प्रौढ़ 
किसान प्राचार्य श्री के सामते कर-बद्ध खडा है। प्राचार्य श्रीते पूछा--कहाँ से आये हो भाई | कहने लगा--यही 


पर एक गाँव है, वहाँ से पाया हूँ । ही थोडी दूर 
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अ्राचायंभी--इतनी देर से कैसे शाये ? 

किसान--दिन में मेरा लडका तथा स्त्री झा गये ये। उन्होने कहा--तुम भी जा झाझो | सो खेत से सीधा ही आपके 
दर्शन करने आया हैँ महाराज ' 

आवचाय॑श्षी--पर केवल दर्शन करने से क्या होगा ” क्या तमाख्‌ पीते हो ? 

किसान--पौता हूँ महाराज ! बचपन से ही पीता हैं । 

श्राचार्यक्षी--हाथ दिखाओ तो तुम्हारे ? देखो इनमे तमाखू के दाग बैठ गये। धोने से भी नहीं उतरते, तो 
बया पेट में ऐसे दाग नही बेठेगे ? श्रौर सच तो यह है कि तमाखू से जीवन में भी दाग बैठ जाता है। यह भ्रच्छी तहीं है 
भाई! 

किसान--तो बया छोड दूं इसे ? 

ग्राचायंश्री--हाँ, जरूर छोड दो । 

किसान--तो लो आज से ही तमाखू पीने का त्याग है। 

शाचारयश्री--पर निभाना पडेगा इसे ? केवल त्याग करने से ही कुछ नहीं हो जाता । 

किसान--उसमे क्या शक है। प्राण चले जाये, पर प्रण नही जायेगा । 

मानव के झात्म-विश्वास का यह एक जीवा-जागता'चित्रण है । 

इतना सब कुछ होते हुए भी ग्राचार्य श्री अ्पने-अपको एक श्रकिचन भिक्ष मानते है। उस समग्र जेठ का महीना 
था। जोधपर से लाइन की ओर विहार हो चका शा। श्रॉधियाँ चलने लगी थी, श्रत झ्ात्तार्यक्षी का सारा शरीर श्रला- 
उयो से मर गया था। बार-बार रूजली श्राती थी । एक साधु 'हैजलीन' लाये और निवेदन किया इसे लगाने से भ्रापको 
ग्राराम रहेगा। ग्राचार्यश्री ने व ह्वा++भाई | यह तो अमीर लोगों की दवा है । हम तो झ्रकिचन फकीर हैं, हमारे ऐसी 
दवाहयाँ काम नही श्रा सकती ? हमारी दवाई तो जब वर्षा आयेगी और ठण्डी-ठण्डी हवा चलेगी तो प्रपने-प्राप हो 
जायेगी । 

आचार्यश्री ने जहाँ लाखो लोगो की श्रद्धा पार्ट है, वहाँ अनेक लोगों के विरोध को भी उन्हे सहन करना पडा 
है । पर उन्होंने इसे इस प्रकार ह/स कर टाल दिया जैसे मानो भगवान्‌ महावीर और बुद्ध की ग्रात्मा ही उनमे बोल 
रही हो । 

यह जोधपुर की घटना है। दीक्षा प्रसग को लेकर विरोध वातूल प्रबल वेग से बह रहा था। कुछ लोगों ने 
विरोध में कोई कमी नही रखी थी। भरत उन्होंने एक दिन उस सडक को, जिससे होकर आवार्यश्री जगल जाते थे, पोस्टरो 
से पाठ दिया । थोडे-थोड़े फासलों पर पोस्टर चिपके द्ुए थे ! उस विरोध-बेला मे भी झाचार्यश्री के श्रधरो से स्मित फूट 
रहा था। बोले--“इत लोगो ने कितने पोस्टर चिपकाए है, पर हक कमी इन्होंने रख दी । यदि पोस्टर नजदीक-नजदीक 
लगाये होते तो हमारे पैर तारकोल से गन्दे होने से बव जाते । सचमच ऐसी बात कोई महापुरुष ही कह सकता है । 
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युग आये भ्रौर चले गये। भ्रनेको उसके काल-प्रवाह में बह गये । उनका अ्रस्तित्व के रूप मे नाम-निशान तक नहीं 
रहा । प्रस्तित्व उसी का रहता है जो कुछ कर-गूजरता है। व्यक्तित की महानता इसी मे है कि वह यूग के अनुखोत में नहीं 
बढ़े, बल्कि मानव-कल्याणकारक कार्य-कलापों से यग के प्रवाह को ग्रपनी झोर मोड ले । इस रत्तगर्भा वसुन्धरा ने समय- 
समय पर ऐसे नररत्न पैदा किये है जो कि युग के ग्रनुख्रोत मे नही बढ़े, बल्कि स्व-माधना के साथ-साथ उन्होंने मानव 
मात्र का कल्याण किया । स्वनामधन्य झ्ाचाय॑श्री तुलसी भी उसी गगन के एक उज्ज्वल नक्षत्र है जो कि अपनी साधना मे 
निरत रहते हुए भी झ्राज के युग में परिव्याप्त झवाछनीय तत्त्वो का निवारण करते के हेतु मातव-समाज में नैतिकता का 
उद्घोषण कर रहे है । 

वर्षों के प्रयास के बाद हमे विदेशी दासता से मुक्ति मिली । भ्रपनी सरकार बनी, जनता के प्रतिनिधि शासक 
बने । यद्यपि हम राजन॑तिक दृष्टि से पूर्णरूपेण स्वतन्त्रत है, लेकिन अनैतिकता की दासता से मानव-समाज आज भी 
जकडा है, झतएव सही स्वतन्त्रता का आनन्द हम तब तक अनुभव नहीं कर सकते, जब तक जन-मानस मे प्रनैतिकता की 
जगह नेतिकता घर न कर ले, पारस्परिक हे प-भावना मिटाकर उसशा स्थान मंत्री न ले ले। वास्तव मे, हमार राष्ट्र बी 
नीव तभी मजबूत हो सकती है, जबकि वह नैतिकता पर आधारित हो, वरना वह धूल के टीले की तरह हवा के भोके 
मात्र से हिल जायेगी । फिर भी हमारे बीच एक ग्राश्ा की किरण है। जनवन्ध ग्राचायश्री तुलसी इस दिला में असिनत्र 
प्रयास कर रहे है भ्रौर जन-जन मे श्राध्यात्मिकता का पा्चजस्य फूँक रहे है। उनके द्वारा प्रवर्तित झ्रणव्रत-प्रान्दोलन एक 
प्रकाग-स्तम्भ है जो मानव के लिए एक दिशा-दर्शन है तथा उसके लिए क्‍या हेय, ज्ञेय या उपादेय है, यह मार्ग बताता है । 

वैसे तो अणुश्नत' कोई नवीन वस्तु नही। यगो से उनकी चर्चा ध्मंशास्त्रो मे आती है। अहिसा, सत्य, अस्तेय्, 
ब्ह्मचय और भ्रपरिग्रह इन पाँच महाक्रतों को श्रवेकी तामो से अ्भिहित किया गया है, जिनका उद्देश्य लगभग एक-सा है, 
परन्तु जहाँ तक श्रणुब्रत-आन्दोलन का सम्बन्ध है, उनसे एक नवीनता है । इसके नियमोपनियम बनाते समय आचार्य॑श्री 
ने निस्सन्‍्देह बहुत ही दूरदर्शिता से वाम लिया है। जहाँ तक मै समझा हूँ, उन्होने प्रमुख रूप से यही प्रथास किया है वि, 
मानव-समाज मे बहुलता से बुरादइयाँ व्याप्त है, पहले उन्ही पर प्रहार किया जाये। वे यह भी जानते है कि झ्राज का मानव 
झ्राधिभौतिकता की चकाचौध मे चुंधिया गया है, झ्राधारभूत नैतिक मान्यताशो के प्रति उसकी श्रद्धा कम होती जा रही 
है, शास्त्रों में प्रतिपादित सिद्धान्तों का पालन नही किया जा रहा है, अतएव इस आन्दोलन के रूप मे आपने मानव-समाज 
को एक व्यावहारिक सहिता दी है, जिस पर प्राचरण कर कम-से-क्म वह दूसरों के अधिकारों को न हडप, अनैतिकता से 
दूर रहकर, चरित्रवान्‌ बनने की ग्रोर प्रग्रमर हो । 

मेरा आन्दोलन से कुछ सम्बन्ध रहा है। इसके साहित्य को पढा, उस पर मनन किया और इस निषकर्प प्र 
पहुँचा हूँ कि वास्तव में यह एक झान्दोलन है, जिससे मानव-कल्याण सम्भव है। इस आन्दोलन की विशेषता यह पाई 
कि हसके प्रवर्तक श्राचायंश्री तुलीसी या इसके प्रचारक उनके भ्रन्तेवासी जितता रबय करते है, उससे कही कम करने का 
उपदेक्ष देते हैं । वास्तव मे प्रभाव भी ऐसे ही पुरुषो का पडता है, जो स्वय साधना-रत हैं श्रौर जिनका जीवन त्याग व 
तपस्या से मेंजा है, जिनके जीवन में सास्विकता है। झाचायंश्री मे सयम का तेज है, उनकी वाणी भे ओोज है, मुख-मण्डल 
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पर भ्रदभुत झ्राध्यात्मिक प्राकर्षण है। ऐसे सत्पुरुष जब इस प्रकार के प्रान्दोलनो का सचालन करते हैं तो उसकी सफलसा 
में तनिक भी संशय नही रह जाता । 

श्राचाय्यश्री तुलसी ने इस आन्दोलन का प्रवतंन कर मानव-समाज का हित किया है। वे सबके वन्दनीय है, पूज- 
नीय हैं, ग्रादरणीय हैं। उनके श्राचार्य-काल के इस धवल समारोह के पृण्य प्रवसर पर मैं भी इन शब्दों के साथ श्रपनी 
भाव-भरी श्रद्धांजलि ग्रपित करता हूँ तथा यह कामना करता हूँ कि वे युगो-युगों तक इसी प्रकार मानव-जाति का कल्याण 


झौर ब्राध्यात्मिकता का प्रसार करते रहें ! 
छे छ ७ 


दात-डात अमिवन्दन 
मनिश्री मोहनलालजी 'शार्दल' 
ग्राय ! तुम्हारे चरणों में शत-शत अशभिवन्दन 
दीघ॑ दृष्टि तुम, इसीलिए यह जगत तुम्हारे 
पद विन्यासो का करता झाया अभिनन्दन 
मानव उच्च रहा है सदा तुम्हारी मति में 
झ्यौर उसी पर टिका झटल विश्वास तुम्हारा 
कब माना उसको नृशस, विषयान्ध, विगहित 
क्योकि हृदय का स्वच्छ सदा श्राकाश तुम्हारा 
बाहर सतत वहीं लोचन पथ मे पग्राता है 
जो होता है निहित निगोपित श्रंतरग मे 
जैसा सलिल प्योनिधि मे रहता बहता है 
बेसा ही उभरा करता चंचल तरंग मे 
तुम मानवता के उनन्‍नायक बने प्रतिक्षण 
काट-काट कर युग के सब जडता मय बन्धन 
प्राय | तुम्हारे चश्णों में शत-शत अभिवन्दन। 


प्राण तुम्हारे सदा सत्य के लिए निछावर 
प्राप्प सत्य से बढ़ कर कोई है न तुम्हारा 
राग, रोष के सारे तिमिर तिरोहित होते 
सत्य भ्रचल है विमल विभास्वर वह उजियारा 
जहाँ अ्रसत्य का पोषण होता, दुख ही दुख है 
इसीलिए बस सत्य-साधना तुम बतलाते 
ब्रात्मोदय की उस प्रशस्त पद्धति का गौरव 
झपने मुख से गाते गाते नही श्रघाते 
ताप हशमन का कार्य सहा करते रहते हो 
मिटा रहे हो प्रतिपल वितथ जनित प्लाक्रन्दन 
झाय॑ ! तुम्हारे चरणों मे शत-शत शप्रभिवन्दन | 


अणुव्रत, आचायश्री तुलसी और विद्व-द्वांति 
श्री प्रनन्त मिश्र 
सम्पाइक--सम्मागं, कलकत्ता 


नागासाकी के खण्डहरों से प्रइन 


विश्व के क्षितिज पर इस समय युद्ध और विनाश के बादल मँडरा रहे है। श्रन्तरिक्ष-यान और भाणविक 
विस्फोटो की गडगडाहट से सम्पूर्ण ससार हिल उठा है। हिसा, द्वेष और घृणा की भट्टी सर्वत्र सुलग रही है । ससार के 
विचारशील और शान्तिप्रिय व्यक्ति प्राणविक युद्धों की कल्पना मात्र से आ्रातकित हैं । ब्रिटेन के विख्यात दार्शनिक बर्टरण्ड 
रसेल आणविक परीक्षण-विस्फोटो पर प्रतिबन्ध लगाने के लिए ५६ वर्ण की आ्रायु मे सत्याग्रह कर रहे है। प्रशान्‍्त महा- 
सागर, सहारा का रेगिस्तान, साइबेरिया का मंदान और ग्रमेरिका का दक्षिणी तट भयकर ग्रणबमों के विस्फोट से ग्रभि- 
गूंजित हो रहे है। सोवियत रूस ने ५० से १०० मेगानट के ब्रणबमो के विस्फोट की घोषणा की है तो अमेरिका ५०० मेगा- 
टन के वमो के विस्फोट के लिए प्रस्तुत है। सोवियत रूस और अमेरिका द्वारा निर्मित यान सैकडो मील ऊंचे ग्रन्तरिक्ष के 
पर्दे को फाडते हुए चन्द्रनोक तक पहुँचने की तैयारी कर रहे है । छोटे-छोटे देशों की स्वतन्त्रता बडे राष्ट्रों की कृपा पर 
आश्रित है। ऐसे सकट के समय स्वभावत यह प्रडइन उठता है कि ससार में वह कौन-सी ऐसी शक्ति है जो श्रणुबमों के 
प्रहार से विश्व को बचा सकती है। जिन लोगो ने द्वितीय युद्ध के उत्तराड़ मे जापान, मागासाकी और हिरोशिमा जैसे 
शहूरो पर अ्रणुबमों का प्रहार होते देखा है, वे उन नगरो के खण्डहरो से यह पूछ सकते है कि मनुष्य कितना कर और 
पैशाचिक होता है। 

निस्‍्सन्देह मानव की करता और पैशाचिकता के शमन की क्षमता एकमात्र अझ्हिसा में है । सत्य और ग्रहिसा में 
जो शक्ति निहित है, वह प्रणु और उद्जन बमो में कहाँ ! भारतवर्ष के लोग सत्य और प्रहिसा की श्रमोघ शकित से परि- 
चित है, क्योकि इसी देश मे तथागत बुद्ध और श्रमण महावीर जैसे अ्रहिसा-अती हुए है। बुद्ध और महावीर ने जिस सत्य 
व भ्रहिसा का उपदेश दिया, उसी का प्रचार महात्मा गाधी ने किया। ब्रिटिश साम्राज्य को समाप्त करने के लिए 
गाधीजी ने भ्रहिसा का ही प्रयोग किया था। सत्य और प्रहिसा के सहारे गाधीजी ने सदियो से परतन्त्र देश को राज- 
नैतिक स्वतन्त्रता पभ्रौर चेतना का पथ प्रदर्शित किया। प्रत भारतवर्ष के लोग श्रहिसा की भ्रमोध शक्ति से परिचित है । 
सत्य, भ्रहिसा, दया झ्रौर मंत्री के सहारे जो लडाई जीती जा सकती है, वह श्रणुबमों के सहारे नहीं जीती जा सकती । 

वर्तेमान युग में सत्य, अहिंसा, दया भर मंत्री के सन्देश को यदि किसी ने प्रधिक समभने का यत्न किया है तो 
निःसकोच ग्रणुब्रत-आन्दोलन के प्रवर्तक के नाम का उल्लेख किया जा सकता है। श्रणुबम के मुकाबले झाचायंश्री तुलसी 
का अणुव्रत ग्रधिक शक्तिशाली माना जा सकता है । भ्रणुश्रत से केवल वडी-बडी लडाइयाँ ही नहीं जीनी जा सकती, बल्कि 
हृदय की दुभविनाओ्रों पर भी विजय प्राप्त की जा सकती है। 


युद्ध के कारण का उनन्‍्मूलक 


जैन-सम्प्रदाय के भ्राचा्य॑श्री तुलसी का भ्रणुत्रत-भानदोलन नैतिक अम्युत्थान के लिए किया गया बहुत बहा 
झभियान है। मनुष्य के चरित्र के विकास के लिए इस झ्ान्दोलन का बहुत बड़ा महत्व है। चोरबाजारी, भ्रष्टाचार हिसा, 


धध्यायथ | भ्रणव॒त, प्राचायंश्री तुलसी प्रौर विधव-शारित [ १४५ 


देष, घृणा भौर प्रनेतिकता के विरुद्ध श्राचार्यश्री तुलसी ने जो श्रान्दोलन प्रारम्भ किया है, वह पभ्रव सम्पूर्ण देश मे व्याप्त है । 
ब्रणब्रत का भ्रभिप्राय है उन छोटे-छोटे ब्रतो का धारण करना, जिनसे मनुष्य का चरित्र उन्नत होता है। सरकारी कर्म- 
चारी, किसान, व्यापारी, उद्योगपति, प्रपराधी भ्रौर ग्रनीति के पोषक लोगो ने भी अणुद्रत को धारण कर अपने जीवन 
को स्वच्छ बनाने का यत्न किया है। कठोर कारादण्ड भोगने के बाद भी जिन ग्रपराधियों के चरित्र में सुधार नही हुभा, 
वे ्रणबरती बनने के बाद सच्चरित्र और नीतिवान्‌ हुए । इस प्रकार भ्रणुन्नत मानव-हृदय की उन बुशाइयो का उन्मूलन 
करता है जो युद्ध का कारण बनती है। आ्चायश्री तुलसी का मेत्री-दिवस शान्ति और सद्भावना का सन्देश देता है। 

श्रभेरिका के भूतपूर्व राष्ट्रपति झाइजन होवर और सोवियत प्रधातमत्री श्री निकिता स्तर इचेव के मिलन के 
अवसर पर ग्राचार्यश्री तुलसी ने शान्ति और मंत्री का जो सन्देश दिया था, उसे विस्मृत नहीं किया जा सकता। प्रन्त- 
रष्ट्रीय तनाव श्रौर सघर्ष को रोकने की दिशा में अ्रणुक्नत-प्रान्दोलन के प्रवर्तक आचार्यश्री तुलसी को उल्लेखनीय 
सफलता सिली है। उन्होने विभिन्‍त धर्मों और विदवासों के मध्य समन्वय स्थापित कराने का प्रयास किया है। यही 
श्राचायंश्री तुलसी के ग्रणुत्रत-प्रानदोलन की सबसे बडी विशेषता है । 


विद्व-शान्ति के प्रसार में उतलेखनीय योग-दान 


ग्रन्तर्राष्ट्रीय विचारकों के मत में श्राचार्यश्री तुलसी ने भ्रणुत्रत के माध्यम से विध्व-शान्ति और सदभावना के 
प्रसार में उत्तेखनीय योग-दान किया है। हिसा की दहकती हुई ज्वाला पर वे श्रहिसा का शीतल जल छिड़क रहे है | 
ग्राचाययश्री तुलसी का अणकब्रत-ग्रान्दोलन भ्रव केवल भारत तक ही सीमित नही है, बल्कि उसका प्रसार विदेशों मे भी हो 
गया है । हिमालय से कन्याकुमारी तक सम्पूर्ण भारत का पंदल भ्रमण करके श्राचार्यश्री तुलसी ने भ्रणुक्षत का जो सन्देश 
दिया है, उसमे राष्ट्र के चारित्रिक उत्थान में मृल्यवान्‌ सहयोग मिला है। अगर ससार के सभी भागों मे लोग ग्रण॒त्र तो को 
गहण करे तो युद्ध की सम्भावना बहुत भ्रंणो तक समाप्त हो जायेगी । विश्व-यद्ध को रोकने के लिए श्राचायंश्री तुलसी का 
ग्रणुक्नत एक अमोघ ग्रस्त्र है। यू रोप मे चलने वाले 'वैलिक पुनरुत्थात भ्रान्दो लन' की तुलना में अणुव्रत-झ्रान्दोलन का महत्त्व 
अधिक है। अगर समार के विशिष्ट राजमीतिज्ञ श्रणुत्रतों के प्रति अपनी भ्रास्था प्रकट करे ती युद्ध का निवारण करना 
आसान हो सकता है। केनेटी, मेकमिलन, दगाल और ख्थ,श्वेव जेसे राजनीतिज्ञ जिस दिन अणुन्नत ग्रहण कर लेंगे, उसी 
दिन युद्ध की सम्भावना समाप्त हो जायेगी । 





सन्तुलित व्यक्तित्व 
हि  शान्तिप्रसाद जेन 


श्री ग्राच्यर्य तुलमीजी महाराज ने लगभग दो वर्ष पूर्व जब एक प्रा चातुर्मास 
कलकते में व्यतीत किया तो मुझे अ्रनेक बार उनके निकट सम्पर्क में झाने का अव- 
सर मिला। दो दिन उनका वास मेरे निवास-स्थान पर भी रहा । उनका संयम 
उनवी साधु-वृत्ति के श्रनुरूप तो है ही, मुझे सबसे अ्रधिक प्रभावित किया उनके 
सस्तुलित व्यक्तित्व को उस पावन मधुरता ने जो सयम का अलकार है। उनका 
तत््वश्रद्धान जितना परम्परागत है, उससे भ्रधिक उसमे वे भ्रण है जो उनके अपने 
चिन्तन, मनत श्रौर झ्रात्मानुभाव से उपजे है । उनकी जीवनचर्या का परम्पराबद्ध 
मार्ग किसना कठिन और कष्टस।ध्य है। मैंने पाया है कि ग्राचाय॑ थी दूसरों के पाग्रहो 
को चुनौती नहीं देते, चनौतियों को श्रामत्रित करते है और दृष्टि का सामजस्य 
खोजते है। तत्वचर्चा श्रौर धामिवः प्रवचन को उन्होने मनुष्य के दैनिक जीवन की 
समस्याओं से जोड कर धर्म को जीवन वी गति और हृदय का स्पन्दन दिया है। 
अणबतों की व्यवस्था जिन आचारयों ने की थी, उनके लिए ये ब्रत समाज के नैतिक 
संगठन और निराकुल सरक्षण के श्राधारभूत सिद्धान्त थे। ज्यो-ज्यों धर्म जीवन 
से विच्छित्त होकर रूढ होता गया, अणन्त की महत्ता उसी श्रनुपत में शास्त्रगत 
प्रधिक प्रौर जीवनगत वम हो गयी । भ्रणब्रत-चर्चा की सार्थकता श्रान्दोलन के 
रूप में जो भी हो, ग्राचाय्य श्री तुलसी को इस बात का श्रेय प्राप्त है कि उन्होंने 
ग्रणुत्नतों का प्रतिपादन युग के सदर्भ मे किया और व्यापक स्तर पर समाज का ध्यान 





केन्द्रित किया । 
ग्रातायेश्री तुलसी धवल समारोह के भ्रवसर पर मै अपनी श्रद्धाजलि अ्पित 
करता हैं । 
आशा की भलक 
श्री त्रिलोकीसिह 


नेता, विरोधी दल, उ० प्र० विधान सभा 


आाचार्यश्री तुलसी श्राधुनिक युग के उन लोगो मे से है, जिन्होंने समाज के 
उत्थान के लिए महान प्रयत्व किया है। उनके द्वारा सचालित अ्रणब्रत-आन्दोलम 
दरअसल गिरते हुए मानव को उठाने के लिए महान प्रयत्न है । कहने बे तो वह 
छोटे-छोटे व्रत हैं, बिन्‍्तु उनके भ्रपनाने के बाद कोई ऐसी बात नहीं रह जाती जो 
मनृष्य के विकास में बाधा पहुँचाये । 

मच बात तो यह है कि वे समय के खिलाफ चल रहे है। इस समय ऐसा वाता- 
वरण है कि चारो और ढील-ढाल नजर श्राती है । समाज बे जाय जाति-विद्ीन 
होने के मर्यादा विहीन होता जा रहा है। ऐसे समय मे किसी वा यह प्रयत्त कि 
नई मर्यादा कायम हो, साधारण बात नही है। झ्राचाब॑जी जो का कर रहे है 
उससे इस देश में श्राशा कौ कलक निकलती मालूम होती है। मभे, इसमे दे 
नही है कि समाज का कल्याण इसके बताये हुए रास्ते मे हो सकता है। मुझे इसमे 


भी सल्देह नहीं कि जिस प्रकार वे इस भानदोलन जा सचालत कर रहे है, उममे 
प्रवत्य सफन होगे । 35 





महावीर व बुद्ध के सन्देश प्रतिध्वनित 
श्री करणसिहुजी , सदस्य लोकसभा 


सहाशाजा, बोकानेर 


अणुब्रत-झ्रान्दोलन कोई राजनीतिक यज्ञ नही है। यह तो मानव मात्र की 
श्राध्यात्मिक उन्नति का प्रयास है। इसका उद्देश्य है कि जीवन पवित्र बने । देनिक 
जीवन मे सच्चाई व प्रामाणिकता भ्राये। थोड़े मे कहा जाये तो भ्रणुत्रत-आन्दोलन 
अरित्र का आन्दोलन है। यह किसी सम्प्रदाय, जाति, धर्म व व्यक्ति विशेष का 

न होकर सबका है। इसमे किसी अ्रधिकार अथवा पद की व्यवस्था नहीं है। 

ग्राज के युग मे जब हम भ्रपने चारो श्रोर देखते हैं तो बडे दू व के साथ झनु- 
भव करते हैं कि देश मे सर्वत्र भ्रष्टाचार, जातिवाद, क्षेत्रवाद ग्रादि ग्रनेक विषले 
कीटाण हमारे समाज को नष्ट करने मे व्यस्त है। ऐसी दशा भे उसका उद्धार केवल 
ग्रणब्रत जैसे आान्दोलनो द्वारा ही हो सकता है । 

इसके साथ-ही-साथ प्रत्येक आन्दोलन के सचालन मे उसके प्रमुख कार्यकर्ताओं 
में उस ग्रान्दोलन की मर्यादानुसार कार्य करने की क्षमता का होना भी उतना ही 
झ्रावश्यक है जितना कि उसका उद्देश्य । यह कितनी प्रसन्‍्तता की बात है कि अ्रणृत्रत- 
श्रान्दोलन को आ्राचायंश्री तुलसी का आशीर्वाद प्राप्त है । 

ग्राज से लगभग २५०० वर्ष पूर्व देश के पूर्वी श्रचल से भगवान्‌ श्री महावीर 
और गौतम बुद्ध के आध्यात्मिक सन्देश समग्र भारतवर्ष में गूंजे थे। भगवान्‌ श्री 
महावीर का सन्देश पच अणुब्रत के रूप मे था और गौतम बुद्ध का सन्देश पचशील 
के रूप में। श्राचार्यश्री तुलसी का प्रणन्नत सन्देश पश्चिम से पूर्व की ओर प्रति- 
ध्वनित हुआ है। यह इस अचल का सौभाग्य है। उनके धवल समारोह के अवसर पर 
उनके कार्यों के प्रति श्षद्धा प्रकट करना प्रत्येक विचारशील ग्रपना कर्तव्य समभता है । 





विकास के साथ धार्मिक भावना 


श्री दीपनारायर्णासह 
सिंचाई मंत्री, बिहार सरकार 


ग्राचार्य भरी तुलसी के दर्शन प्रथम बार कई साल पहले मुझे जयपुर मे हुए । 
तब से अनेको बार उनके दर्शन का अवसर मुझे मिला है। जन-समाज के नैतिक 
बल को बढाने के लिए उनका प्रवचन अ्रस रदार होता है। बराबर पैदल यात्रा कर 
समाज के कल्याण के लिए बे रास्ता बताते है। उतका सरल जीवन तथा सुन्दर 
स्वास्थ्य बहुत ही प्रभावशाली है । 

भारतवर्ष भ्राज स्वतन्त्र है। विकास का काम जोरो से चल रहा है । ऐसे समय 
में ध।मिक भावनाशो का समुज्षित विकास होता रहे झौर समाज नैतिकता के रास्ते 
पर चले, इसकी बडी श्रावश्यकता है। ऐमे कार्यों के लिए आचार्यश्री तुलसी जैसे 
मार्ग-दर्शक की आवध्यकता है। मेरी शुभ कामना है कि श्राचार्यश्री तुलसी स्वस्थ 
रहकर सदा समाज का मार्ग-दर्शन कराते रहे । 





आध्यात्मिकता के धनी 
श्री प्रफुल्लचरदइसेन, 


जाध संत्री, बंगाल 


आाचायंश्री तुलसी ने श्रणुत्रत-आन्दोलन का प्रवर्तन कर भारत के धर्म गृरुभो 
के लिए एक झनुकरणीय उदाहरण उपस्थित किया है। श्राज जबकि जाति, प्रान्ल, 
भाषा व धर्म के नाम पर ग्रनेकानेक झगड़े खड़े हो रहे है, स्वार्थ-भावना की 
प्रथलता है, साम्प्रदायिकता निश्कारण ही पनप रही है, आरचार्यश्री तुलसी द्वारा 
नैतिक क्रान्ति का आद्भान सचमुच ही उनके दूरदर्शी चिन्तन का परिणाम है । 
झाजाग्ंजी विशुद्ध मानवताबादी है श्रौर प्रत्येक वर्ग मे व्याप्त बुराई का निराकरण 
करना चाहते है | मुर्मे उनके दर्शन करने का भ्रनेकथ सौभाग्य मिला है श्ौर निकट 
बठ कर उनके पवित्र उपदेश सुनने का भी। थे आध्यात्मिकता के धनी है और 
उनमें साधना का गखर सेज है। वे भारतीत ऋषि-परस्परा के बाहके है, भरत 
भारतीय जनता को उन्हे झपने बीच मे पाकर गौरव की श्रनुभूति भी है। उनके 
प्रति श्रद्धा अभिव्यक्त करना प्रत्येक देशवासी का श्रपना कर्तव्य है । 


रेट ७ 





५५ 
आप्त-ज़ीवन में अमृत सीकर 
श्री उदयशकर भट्ट 


भ्राणविक युद्ध वो रोबने वे एकमात्र उपाय प्रणुव्रग-साधना है। बय्य बढ़ा 
वो नहीं रोक सकते । मरण के साधनों से जीवन नहीं मिल गवता । झास्ति, अप- 
रिग्रह, क्षमा, श्रात्म-मतोष, सर्वभूतहिते शति ही जीवन के कत्याण-माग है । 
मनुष्य का सबमे बडा दृ ख तृष्णाओं के पीछे भटकना है। इस भटकाप वा वही 
अन्त नहीं है। मगनृप्णा अज्ञान सभत है, जो निरत्तर एक सृष्णा से दसरी, तीगयरी 
इस प्रकार ग्नन्‍्त तृख्णाओं को उत्परत करती है। तृष्णा ग्रज्ञानान्ध तभ है । उगझ 
स्वार्थों का प्रकाश है, प्रकाशाभास, एवं कामसा की पूलि से अन्य कामनाश्रो, 
अनरत कासनाओं के चक्कर से हमारा जीवन अमित होवर गनेप्तिया ग्रापड़ो 
जाता है। ऐसी झवरधा में आत्म-सतोष, झात्म-चिस्तन ही हमे एकाग्र, दास्ति, 
मर्थन्य सुख, परम लुप्ति दे सकता है । 

प्राचार्य शी तुलमी ने हमे इस दिशा में झ्राप्त-जीवन में श्रमूत सीकर व तरह 
नई दृष्टि दी है| प्रहिसा, सत्य, अस्तेय, प्रपरिय्रह, क्षमा, दया के अथाय झस्त्र देकर 
ग्राजीवनीय तत्त्वों से सघर्ष करके जीवन का प्रतिप्ठा-प्रण दान किया है । अद्िसा 
सार्वकालिक भ्रस्त् है। भले ही वह कुछ काल के लिए निरबल दिखाई दे, क्रिल्त उससे 
युगयुगात्तर प्रकाशित होते है श्रौर इससे पारस्परिक जीवन की चरम ण्ब प्स्म 
प्राणमयी धाराए गतिमान होत॑ रहती है। सत्य ग्राचरण, सत्य के प्रति निष्टा 
और स्वय सत्यात्मा के दर्शन होते है, जो हमारे जीवन का चरम उहलास है| प्री 
कामना है, भाचार्यश्षी तुलसी के जीवन चिन्तन से निकले 'प्रणब्रत' के उदगार 
तिरस्तर हमारे लिए बिर सुख के कारण बने । हम अपने में झपने सुख को लोज- 
कर भात्म-प्रकाश। हो । मैरा झाचाय त॒लसी को शत-झत अधभिवन्दन । 





नैतिकता का वातावरपों 


थी मोहनलाल गौतम 
भूतपूर्थ सामुदाधिक विकाससंत्री, उत्तरप्रदेश सरकार 


भ्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍दन ग्रन्थ के प्रकाशन की योजना के बारे मे जानकर 
अतीव प्रसन्नता हुई । 

प्राचार्यश्नी तुलसी रवय अपने जीवन से तथा प्रपने प्रशुत्रत-आान्दो लन के द्वारा 
जिस नैतिकता का वातावरण उत्पन्त कर रहे है, वह झाज के युग भे भारतीय 
जीवन को सजीव श्र सशक्त रखने के लिए भ्रावश्यक ही नहीं, अपितु श्रनिवार्य 
भी है। झान्तरिक शोध के श्रमाव में बाह्य प्रगति कल्याणप्रद के रथान पर हानि- 
कर होगी, यहू निविवाद है। 

मुझे विश्वास है कि इस प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ द्वारा पभ्राचायंश्री तुलसी के जीवन, 
विचार पद्धति भौर कार्यप्रणाली पर जो बहुमुखी प्रकाश पड़ेगा, वह हमारे जन 
जीवन को श्रालोकित कर सही मार्ग की श्रोर उन्‍्मुख करने मे सहायक होगा । 


४ ४ ४ 


प्राचीन सम्थता का पुनरुज्जीवन 


महाशय बनारसोदास गुप्ता 
उपभस्त्री, जेल विभाग, पंजाब सरकार 


प्राचार्य श्री तुलसी जैसे उस महान्‌ तपस्वी के दर्शन मैने उस समय किये थे, 
जब कि वे हजारो मील की पद-यात्रा करते हुए हॉसी (पंजाब) पथारे थे। मैने 
भी ग्रापका पजाब सरकार और पजाब की जनता की झोर से, हजारो नर-नारी जो 
भारत के सभी प्रान्‍्तों से वहाँ श्राये हुए थे, उनकी विशाल उपस्थिति मे अ्भिनन्दन 
और स्वागत किया था। आाचार्यश्री तुलली का यह परिश्रम भारत की प्राचीन 
सभ्यता को पुनरुज्जीवित करने मे सफल हो रहा है भौर रहेगा । देश की स्वतन्त्रता 
के भरण-पोषण के लिए जहाँ तमाम साधन जुटाने की आावध्यकता है, वहाँ इस 
देश में चरित्र-निर्माण का महान्‌ कार्य चलाने की भी महती प्रावश्यकता है । 
आपके पुनीत प्रयत्न के फलस्वरूप लाखों प्राणी इस महान्‌ कार्य में जुटे हुए है । 
परन्तु इतना ही काफी नही है। यह देश तो बडा महान्‌ है। इसका भूतकाल बडा 
महान्‌ रहा है। झ्राश्मो मिल कर इसके भविष्य को भी उज्ज्वल बनाए । 

मैने पिछले चार सालो मे श्राचायश्री तुलसी के चरण-चिहक्नो पर चलने का 
थोडा-सा प्रयास किया है। पदयात्राए की और गाँव-गाँव में जाकर सास्क्ृतिक 
जीवन का सदेश दिया । इससे मुझे यह झ्नुभव हुआ कि यह रास्ता महान्‌ कल्याण- 
कारी है। भारतवर्ष को आप जैसे हजारों तपस्वी साधुग्रो की परम आवश्यकता हे 
ताकि यह देश फिर से धर्मपरायण होकर ऊँचे भादर्शों, श्रपनी सम्यता और सस्क्ृति 
की रक्षा के लिए भापके बताये हुए मार्ग पर चल सके और ससार में फिर विख्यात 
होकर भाष्यात्मिकता के प्रति ग्राकर्षण उत्पस्त कर सके। मैं इस शुभ अवसर पर 
झ्रापका भ्रभिसन्दन करता हूँ । 








सर्वोत्कष्ट उपचार 
श्री बुन्दावनलाल वर्मा, झाँसी 


मुभे; भराचायश्री तुलसी के द्शनो का सौभाग्य तो कभी प्राप्त नहीं हुमा, 
परन्तु मैं पत्रों में प्रकाशित उनकी वाणी को नत-मस्तक होकर पढा करता हूँ । 

हमारे देश के लिए इस समय ऐमे महान्‌ सत्पुरष की परम आवश्यकता हे । 
समाज भ्रौर राष्ट्र का ही बह हित नहीं कर रहे है, प्रत्युत मानव भर का भी! 
राष्ट्र मे कुछ प्रवृत्तियाँ विघटन की ओर है। प्राचायंश्री घृणा भर ढेष को तिरो- 
हित करवाकर समाज को सगठित--सच्चे और कल्याणकारी रूप मे संगठित 
करने का शुभ कार्य कर रहे है। साथ ही वे व्यक्ति के विकास और उत्थान पर 
भी ध्यान दिये हुए है। तभी तो उन्होने कहा है कि प्रत्येक व्यक्ति कम-स-कम 
पन्द्रह मिनट प्रतिदिन स्वाध्याय करे श्रौर एकाग्र मन होकर किसी स्वस्थ 
विषय का चिन्तन करे। श्राजकल जहाँ देखिये वहाँ जीवन पर तरह-त रह का बोझ 
बढता जा रहा है। व्यक्तित मे बेचैनी बढ रही है। इसके कारण समाज में खटपट 
और व्यवितयों मे नाना प्रकार के रोग फैल रहे है। भ्राचाय॑श्री का वतलाया हुआ 
उपचार सर्वोत्कृष्ट है। जो जिस प्रकार इसे अपना सके, अवश्य अपनाये[झौर 3सका 
अभ्यास करे। मु रत्तीभर भी सन्देह नहीं कि इससे व्यक्तित को सन्तुलन प्राप्त 
होगा भ्रौर साथ ही समाज को सगठन एवं उन्धान । 


७४ ७४ ७४ 
आध्यात्मिक जागृति 


सवाई मार्नासहजी 
महाराजा, जयपुर 





श्राचायंश्री तुलसी द्वारा प्रवरतित अणब्रत-आन्‍्दोलन ने गत बारह वर्षों में 
जो प्रगति की है,बह ग्राशातीत व सब्तोपप्र द है । इस भीषण सघष के युग मे जनता 
को भ्रध्यात्म मार्ग-प्रदर्गन को झआावश्यवता है। भौतिक जागृति से अधिक महत्त्व 
पूर्ण हमारी ग्राध्यात्मिक जागूति हे, जिसके अ्रभाव में जीवन सुखी नहीं बन सकता ! 
ससार का वास्तविक कल्याण तभी हो सकता है, जबकि जन-साधारण के चरित्र 
की और ध्यान दिया जाये। आचारयंश्री तुलसी न इस दिशा मे चारित्रिक जागृति 
वा एक ठोस कदम रखा है। सबसे बडी विशेषता इस भ्रान्दोलन की यह हैं कि 
बिना किसी जाति, सम्प्रदाय और वर्ग-भेद के जनता इसमे भाग लेकर लाभान्वित 
हो रही है । राष्ट्र भ्यापी इस पुनीत कार्य की प्रगति से जिन महानुभावों ने अपना 
योग टिया है, बे भी बधाई के पात्र है । हु 

मेरी हादिक कामना है कि नैतिक निर्माणकारी व जन-जीवन की शुद्धि का यह 
उपक्रम पूर्ण सफलता प्राप्त करे एव अन्‍्तर्राष्टीय शान्ति की दिशा मे एक महत्त्व- 
पूर्ण प्रयास सिद्ध हो । 

आचार्य श्री तुलली का तप पूत जीवन सुषुप्त मानवता को उदबुद्ध करने मे 
सजीवनी का कार्य कर रहा है। प्रशान्ति भर हिसा से प्रताडित समाज को उनके 
उपदेशो से राहत की श्रनुभूति होगी, इसमे सन्देह नही है । 





उत्कटे साधक 
श्रो मसिश्नोलाल गंगवाल 
विशसन्त्री, सध्यप्रदेश सरकार 
यह जानकर ग्रत्यन्त प्रसन्‍तता हुई कि प्राचार्यश्री तुलसी अ्रभिनन्वन ग्रन्थ 
प्रकाशित हो रहा है। झ्राचार्यश्री तुलसी अहिसा और सत्य के उपासक तथा भार- 
सीय सस्कृति और दर्शन के उत्कट साधक है । वे सरल, मुदुभाषी 'साथु' शब्द को 
वास्तविक रूप में चरितार्थ करने वाले प्रादर्श पुरुष है। उनके ममक्ष किसी भी 
बुद्धिजीवी का मस्तक श्रद्धा से मत हो जाता है। उनकी गणना देश के गणमान्य 
साहिस्य सेवियो और ससस्‍्कृत तथा दर्शन के गिने-चुने विद्वानों में की जानी है । 
उनसे भनेक व्यकवितयों को साहित्य और दर्शन में रुचि रखने की प्रेरणा मिली तथा 
उनके सान्तिध्य मे बैठ कर अनेक जनोपयोगी पुरतको का सृजन करने का श्रनेको 
को झ्रवसर मिला । उन्होंने केवल समाज का ही मार्ग-दर्शन नही किया बर न साध- 
समाज मे फंलो झमेक बुराइयो का उन्मूलन करने के लिए सर्स्क्राति, दर्शन श्रौर 
नंतिकता फो नया मोड देकर पश्रध्यात्म का सही मार्ग प्रशस्त किया। उनका 
व्यक्तित्व तथा उनके द्वारा जन हित में किये गए झनेक कार्य दोनों ही एक-दूसरे के 
पूरक छोकर जन-मानस के लिए श्रद्धा की वस्तु बने है। ऐसे महान्‌ व्यवित का 
अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशित कर निश्चित ही समाज के लिए एक बडा उपादेय कार्य 
किया जा रहा है। मुझे: पूर्ण विदवास है कि इससे जन-मानस को श्रात्मीय बोध 
प्राप्त होगा । मै ग्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ की हृदय से सफलता चाहता हू । 
७ ७ । 





महान्‌ ्षात्मा 


डा० कामताप्रसाद जन, पो-एच ० डो ०, एम० झार० ए० एस० 
सचालक---झ्रखिल विश्व अन सिशन 

सुवासित फूलो की सृगन्धि प्रनायास ही स्वंत्र फँंलती है । तदनुरुप जो महान 
आत्मा अपना समय शानोपयोग रूप आत्मानुभूति-चर्या मे बिताता है उसका यश 
भी दिगदिगन्त में फेल जाता है। कहा भी है--णाणोपयोग जो कालगमइ तखु 
तणिय कित्ति भुवणयला भस्तई । श्रद्धेय झ्राचायं तुलसीजी इसी श्रेणी के सत है, 
महान आत्मा है । गत बुद्ध जयन्ती समारोह के प्रवसर पर जब दिल्‍ली मे जैनो ने 
जो सॉस्क्ृतिक सम्मेलन किया था, उसी मे हमे उनके दर्शन करने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ । मच पर दवेत वस्त्रों मे सज्जित वे बडे ही सौम्य और शान्‍त दिखाई 
पड़ रहे थे ! उनके हृदय की शुश्र उज्ज्वलता मानो उनके वस्त्रों को चमका रहो 
थी। उनका ज्ञान, उनकी लोकहित भावना और धर्म-प्रसार का उत्साह अपूर्व और 
अनुकरणीय है। अणुव्नत-भ्रान्दोलन के हारा वे सर्वधर्म का प्रचार सभी वर्गों में 
करने मे सफल हो रहे है । एक भ्ोर जहाँ वे महामना राष्ट्रपति और प्रधानमत्नी 
नेहरू को सम्बोधित करते है तो दूसरी श्रोर गाँव और खेतों के किसानो ग्यौर मज- 
दूरो को भी सन्‍्मार्ग दिखाते है । उनका सगठन देखते ही बनता है ”? वे सच्चे श्रमण 
है। उनका भभिनन्दन साथंक तभी हो, जब हम सब उनकी शिक्षा को जीवन मे 
उतारे । इन शब्दो मे मैं प्रपनो अरद्धा के फूल उनको भ्रपित करता हुआ उनके दीर्ष- 
आ्रायु की मगल कामना करता हूँ। 





प्रभावशाली चारित्रिक पुनर्निर्माण 
ढा० जवाहरलाल रोहतगी 
उपमंधी, उत्तर प्रदेश सरकार 

हमारे देश की पुरातन परम्परा रही हैं कि जब कभो राष्ट्र पर काई सकट 
प्राया, ऋषि-मुनियों ने प्रपनी साधना और तपोबल को लोकोपकार की दिशा में 
उन्मुख किया और जन-साधारण में आत्म-विश्वास पैदा किया, जिसके फलस्वरूप 
दुरूह कार्य भी सरल भर सुगम हो गये। यह परम्परा श्राज भी किसी-त-किसी 
रूप भे विद्यमान है। 

प्राचार्यक्षी तुलसी सरीखे बिरले लोग हमारे बीच में है जो न केवल राष्ट्र के 
नैतिक उत्थान में लगे हुए है, वरन्‌ उसकी छोटी-से-छीटी शक्ति के यथेप्ट उपयोग 
की जेष्टा कर रहे हैं। साथ ही प्राचार्य प्रवर के नेत्‌ त्व मे प्रभावशाली साधु समाज 
जन-सम्प्क द्वारा चारित्रिक पुनर्निर्माण के कार्य मे लगा हुआ है । 

सच पूछा जाये तो भाज के युग में जब हम प्राथिक एवं सामाजिक पुनरुत्थान 
के लिए योजनाबद्ध कार्य कर रहे हैं, भ्रणुत्रत जैसे प्रान्दोलत का विशेष महत्त्व है । 
इससे हमारे उद्देश्यों को पूरा करने मे बडा सम्बल मिलता है । 

[ मुभे प्रसन्‍नता है कि भ्राचायंश्री तुलसी के सार्वजनिक सेवा-काल के पच्चीस व 

पूरे हाने के उपलक्ष मे अभिनन्दन का झ्रायोजन किया गया है। मैं श्रापके प्रयास की 
सफलता की कामना करता हूँ । 





8 
तपोधन महर्षि 
श्री लालचन्द सेठी 
आचार्यश्री तुलसी वतंमान अ्रगान्ति के युग में शोक-मन्तप्त श्रशान्त मानव 
को जीवन की शान्तिमय रूपरेखा के मार्गदर्गक, तपोधन एवं महर्षि के रूप में ग्राज 
भारत मे विद्यमान है। ग्राचार्य तुलसी जी ने अपूर्व साधना से न केवल अपना ही 
जीवन धन्य किया है, बल्कि प्रपने प्रभावशाली साधु-मघ को भी एक विशेष गति- 
विधि देकर जन-कल्याण के लिए ग्रपित किया है, जो बड़ा ही श्रेयस्कर कार्य है। 
वह केवल जेन-समाज के निमित्त ही नहीं, वरन्‌ समस्त मानव-जाति के लिए एक 
ध्येय के रूप मे रहेगा । 
मेरी श्राचार्य तुलसी के प्रति प्रटूट श्रद्धा हे। जो पावन कार्य वे कर रहे है, 
वह दिग्दिगन्त मे उनके नाम को सदा अ्रमर रखेगा । 
धवल समारोह मनाने के कार्यक्रम एवं अभिनन्दन ग्रन्थ की रूपरेखा का जां 
निर्माण हुआ है, तदर्थ हादिक बधाई देता हूँ श्रौर चाहता हूँ कि ये कार्य खूब ही 
समारोहपूर्वक सम्पन्न हो और आचार्यश्री तुनसीजी महाराज के तप, शान एब 
सदुपदेश मानव की भ्रशान्ति मिटाकर उन्हे शान्ति प्राप्त कराने मे सहायक हो, 
यही मेरी हादिक कामना है। 
मेरी बहुत दिनो से इच्छा हो रही है कि प्राकर महाम हिम श्री तुलसीजी 
महाराज के दर्शन कर अपने को घन्य समझूं, किन्तु कार्याधिक्य की उजभनो के 
कारण यह इच्छा पूर्ण नही हो पा रही है प्रौर मन की मन मे ही! गोसे खाती रहती 
है। भाशा है कि मह शुभ दिन भी भवद्य ही प्राप्त होगा। 





अनेक विशेषताओं के धनी 


डा० पंजाबराब देशमुख 

हृविमंत्री, भाश्त सरकार 

यह जानकर मुझे प्रसन्नता हुई कि भ्राचायंश्री लुलसी जी के महान्‌ कार्यों के प्रति 
श्रद्धाजलि अपित करने के उद्देश्य से उन्हे श्रभिनन्दन ग्रस्थ भेट करने का निवचय 
किया गया है। यो तो झाचार्य जी श्रनेक गुणो और विशेषताझों के धनी है-- 


6: हिन्दी साहित्य, दर्शन और शिक्षा भी उनके प्रधिक्ृत क्षेत्र है। सस्कृत और हिन्दी 
भाषा के विकास में उनका व्यापक योग है, फिर भी उनकी सबसे बडी विशेषता तो 
यह है कि उन्होंने अ्पने-भपको भर भ्रपने प्रभावशाली साधु-सघ को जेन-कल्याण 
के लिए भ्रपित किया है । 


मुर्भे आशा है कि अधिक-से-अधिक लोग उनके महान कार्यों तथा आदर्शों का 
नुसरण करते हुए लोक-कल्याण की भावना को श्रपनायेगे । 


वास्तविक उन्नति 
श्री गुरुमुख निहालसिह 


राज्यपाल, राजस्थान 

प्राचार्य तुलसी के जीवन व कार्य से हमे सदा प्र रणा मिलती रहेगी और हमारा 
यह प्रयस्त होना चाहिए कि जो सिद्धान्त उन्होने हमारे सामने रखे है उनको ग्रहण का 
करे। देश का वास्तविक उन्नति तभी हो सकती है जब कि सामाजिक और आधिक 
उन्नति के साध-साथ आ्राध्यात्मिक उत्थान भी हो ! 


रु 
सफल बन 
सरसंघधचालक मा० स० गोलवलकर 
ग्राचायंजी को यहाँ के सभी की झोर से एवं प० पू० श्री गुरुजी की प्रोर से 
विनम्न प्रणाम प्रेषित करने की कृपा करे । उनको परम कृपालु परमात्मा सुदीर्ष एव 
(8: निरामय आयु प्रदान करे ताकि दु.ख्न से भरे हुए, शोषित, पीड़ित, मार्गदर्शन के 
लिए हधर-उधर भटकने वाले अस्त मानव समाज को पथ-प्रदर्शन करने मे वे सफल 
बने । 


--मु० कृ० चोयाईवाले 


समाज के मूल्यों का पुनरुत्थान 


श्री मोहनलाल सुलाड़िया 


मुख्यमंत्री, राजस्थान सरकार 


मुझे यह जान कर प्रसन्नता है कि प्राचारयश्री तुलसी धवल समारोह समिति 


की ओर से एक भभितन्दन ग्रन्थ भेट किया जा रहा है। 


ईैंड5 


झाचार्यश्री तुलसी देश के एक साधु-सघ के नेता तथा अ्रणुब्रत-प्रान्दोलन के 
प्रणेता है, जिसका उद्देश्य समाज के मूल्यों का पुनरुत्थान तथा समाज का नैतिक 
बिकास है। पग्रभिनन्दन ग्रन्थ मे नैतिक तथा सामाजिक विषयो पर प्रेरणाप्रद तथा 
उपादेय सामग्री का सकलन होगा, ऐसा मेरा विश्वास है। 

मैं इस भ्रवसर पर भआाचार्यप्रवर के दीर्घ जीवन के लिए शुभकामना करते हुए 


ग्रन्थ की सफलता चाहता हूँ । 


अपना हो परिशोधन 


आचार-प्रधान महांपुरुष 


श्री श्रलग्राय शास्त्री 
घममंत्री, उत्तर प्रवेश सरकार 


थी वुलसीजी वर्तमान युग के सदाचार प्रचारकों तथा प्राचार-प्रधान महा- 
पुरुषो मे सूर्य समान देदीप्यमान व्यक्ति है। उनकी प्ररणा्रों से जन-मानस में उच्च 
ग्राचरण के लिए उधल-पुथल उत्पन्न हो जाती है। मुझे, इनके दर्शन का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ है । श्री तुलसीजी दीर्घ श्रायु प्राप्त कर श्रौर मानव समाज को म्राचार- 
शिखर पर ले जाकर उनन्‍्ह सिद्धशिला का अधिकारी बनाव, यही कामना है, 
ईदहवर मे यही याचना है । 


डा० हरिवंशराय 'बच्चन' एम० ए०, पी-एच० डी० 


मुर्भ यह जानकर प्रसन्नता है कि शाचायंश्री तुलसी के प्रभिनन्दन का भायोजन 
किया गया है। सते का झभिनन्दन क्या ? हम अपना ही परिशोधन कर रहे है । 
योजना की सफलता के लिए मेरी हादिक शुभकामना । सब कुछ भ्राचाय के अनुरूप 


हो। 


उनके कार्य से फौन प्रपरिचित है। मुक-जैसे प्रपरार्थ को भी उनकी करुणा 


कप 
म्ध्रम 


का प्रसाद मिल चुका है। एक दिन उन्होने स्वय पाद-विहार से भ्राकर मेरे चर पर 
मुभे दशन दिये थे भौर मेरे घर को पवित्र किया था । 
मुझे उनके विषय मे कहने का प्रधिकार नहीं। मेरा प्रणाम उनके चरणों मे 


निवेदित कर दें । 


एक अनोखा व्यक्तित्व 
मनिश्री धनराजजो 


भरे दीक्षक, शिक्षक व गुरु होने के कारण मै उन्हे प्रसाधारण प्रतिभा सम्पन्न, साहित्य जगत्‌ के उज्ज्वल नक्षत्र, 
प्रमित भ्रात्मबली, कुशल श्रनुशासक व श्रनुत्तर श्राचार-निधि आदि उपमाओश से अ्रलकृत करूँ, ऐसी बात नहीं है। 
जिस प्रकार सूर्य का प्रकाश, चन्द्रमा की गीतलता श्रौर जलधि का गाम्भौय॑ प्रमाणित करने की श्रावर्यकता नहीं, उसी 
प्रकार महापुरुषो के व्यक्तित्व को निखारने की आवश्यकता नही होती , वह स्वतः निखरित होता है । महापुरुष जिस भ्रोर 
चरण बढाते है, वही मार्ग, जो कहते है, वही शास्त्र भर जो कुछ करते है, वही कर्तव्य बन जाता है | महापुरुष तीन कौटि 
के माने गये है, १ जन्मजात, २ श्रम व योग्यता के बल पर और ३ कृत्रिम, जिन पर महानता थोपी जाती है। 

श्राचायंश्री तुलसी को जन्मजात महापुरुष कहने मे कोई ग्रापत्ति नही, किन्तु तो भी श्रम और योग्यता से बने 
इस रवीक रण मे भी दो मत नही होगे । 

कर-ककण को दर्पण की तरह ही प्रत्यक्ष को प्रमाण की श्रपेक्षा नही होती । इतिहास कहता है--पूर्वजात महा- 
पुरुषो का भ्रमर व्यक्तित्व स्वत धरा के कण मे चमस्कृत हुआ है तो फिर वर्तमान मे हो तो आदइचय व नवीनता क्‍या हो 
सकती है ? 

आचायंश्री तुलसी के व्यक्तित्व का अरुण आलोक मजदूर की भोपडी से लेकर राष्ट्रपति भवन तक फैल च॒का 
है, इसकी ग्रनुभूत यथार्थता को स्पष्ट करके ही मैं आगे लिखना चाहूँगा। 

घटना जुलाई सन्‌ १६५६ की है। राजस्थान की राजधानी जयपुर की यातायात सकुल मिर्जा इस्माइल रोड 
स्थित दूगड़ बिल्डिग की दूसरी मजिल मे मैं ठहरा हुआ था । एक युवक पारिवारिक कलह से ऊब कर मेरे पास आया । 
कहने लगा मुर्भे मगल पाठ सुनाओ । मैंने सुना दिया । वह उसी समय वहाँ से नीचे (सडक पर कूद पडा। मै ग्नवाक्‌ रह 
गया। उसके चोट भी लगी। जोरो से चिल्लाने लगा । सैकडो लॉग इकट्ठे हो गये। वातावरण कुछ कलुषित हो गया। 
उसे थाने में ले जाया गया । वहाँ उसने कह दिया---उस मकान मे तीन साथु भी ठहरे हुए है। उन्होंने किसी के कहने से 
निष्कारण ही मुझे पकड कर नीचे गिरा दिया। थानेदार ने पूछा--वे साधु कौन है ? उसने कहा--अआ्राचाय श्री तुलसी के 
शिष्य तेरापथी साधु है । थानेदार ग्राचार्यश्री के सम्पर्क मे भ्रा चका था। उसने कहा--तुम भूठ बोलते हो । भ्राचार्य तुलसी 
व उनके शिष्य ऐसा काम कभी नही कर सकते । मैं उनसे अच्छी तरह परिचित हँ। आखिर दो-चार डण्डे लगते पर 
युवक ने सच्ची घटना रख दी शौर कहा मैं स्वय ही नीचे गिरा था। साधुशो का कोई दोष नही। मैंने बहकावे में प्राकर 
मूठ ही उनका नाम लिया है। भ्रस्तु ' यह है प्रापके बहुमुखी व्यक्तित्व की परिचायिका एक छोटी-सी घटना । 

ग्राज आ्रापका व्यक्तित्व एक राष्ट्रीय परिधि में सीमित त रहकर अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त कर चुका है। बम्बई 
में श्री वेरन आदि कतिपय भ्रमेरिकनो ने प्राचार्य श्री से कहा--“हम श्रापके माध्यम से भ्रणृत्रतो का प्रचार भ्रपने देश मे 
करना चाहते हैं, क्योंकि बहाँ इनकी आ्रवश्यकता है ।* 

सन्‌ १६५४ मे जापान में हुए सर्व धर्म सम्मेलन के प्रतिनिधियों ने यह निश्चय किया कि प्रणुत्रतो का प्रचार यहाँ 
भी होना चाहिए । 

द्वितीय महायुद्ध की लपटो से भुलसे हुए संसार को अधात्त विधव को शान्ति का सन्देश” नाम से आपमे 
एक सन्देश दिया, जिस पर टिप्पणी करते हुए महात्मा गांधी ने लिखा, "क्या ही भ्रच्छा होता, दुनिया इस महापुरुष 
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के बसाये हुए मार्ग पर चलती ।” 


सास्विक विचारधारा की अपेक्षा 


भाज भनेक व्यक्ति भ्रापके सम्पर्क के लिए उत्सुक रहते है। उसका मूल कारण है - झ्रापका प्रसरणशील 
व्यक्तित्व । जाखो व्यक्तियों ने श्रापका साक्षात्‌ सम्पर्क किया है। आपके नाम भोर नैतिक उपक्रमो से तो व.रोडो व्यक्ति 
परिचित है। आपके प्रति जन-मानस की जो श्रद्धा और भावना है, उसका सही चित्रण इस लघुकाय निबन्ध में असम्भव 
है, किन्तु यह कहने का लोभ भी सवुत नही कर सकता कि प्राच्चीन और अर्वाचीन युगल विचारधाराए आपके प्रति आश- 
सोपचित है। यद्यपि श्राप किसी को भौतिक समृद्धि श्रथवा स्वराज्य-प्रदान नहीं करते, किन्तु शगापक प्रेरणा पीयूष स 
मानव सहज उन्मरार्ग को छोड कर सम्मार्ग को ग्रहण कर जीवन का वास्तविक लक्ष्य प्राप्त करने मे समर्थ हो सकता है । 
विविध समस्याश्रों की जड आप विचार-दारिद्रथ को ही मानते है। मनुष्य का वर्तमान झौर भविष्य दोनो विचारों पर ही 
प्रवलम्बित है । शुद्ध और सात्विक विचारधारा की भपेक्षा है। इसके अ्रभाव में अनेक समस्याझ्ो का उद्गमन होता है । 

भरापके विशाल व्यक्तित्व के अ्रनेक कारणो मे मैं प्राचार को प्राथमिकता देता हूँ। जिसका आ्राचार भाकाश की 
तरह बिशद और सुस्थिर है, उसका व्यक्तित्व भी भ्रनन्‍त ब झ्सीम है। झाचारहीन व्यक्तित्व बिना नीव के प्रासाद तुल्य 
होता है। किसी का व्यक्ष्तित्व प्रायोगिक होता है और किसी का नैसगिक । आपका व्यक्तित्व द्विधात्मक है । झ्राचार की 
भपेक्षा नंसगिक भौर विचार-दारिद्रभ को मिटाने की अपेक्षा प्रायोगिक | भ्रत श्रापके व्यक्तित्व के भ्रागे ग्रनोणा विशेषण 
मुक्तिसगत ही है । 





मानवता के उन्नायक 


भ्री यशपाल जैन 
सम्पादक--जीवन साहित्य 


आचार श्री तुलसी का नाम मैने बहुत दिनों से सुन रख था, लेकिन उनसे पहले-पहल साक्षात्कार उस समय हुआ 
जबकि वे प्रथम बार दिल्ली भाये थे झौर कुछ दिन राजघानी मे ठहरे थे। उनके साथ उनके अन्तेवासी साधु-साध्वियों 
का विदाल समुदाय था झ्ौौर देश के विभिस्न भागों से उनके सम्प्रदाय के लोग भी बहुत बडी सख्या में एकन्न हुए थे। 


विभिन्‍न आलोचनाएं 


श्राचायंश्री को लेकर जैन ममाज तथा कुछ जनेतर लोगो मे उस समय तरह-तरह की बाते कही जाती थी। 
कुछ लोग कहते थे कि बह बहुत ही सच्चे और लगन के भ्रादमी हैं भ्रौर धर्म एव समाज की सेवा दिल से कर रहे हैं । इस 
के विपरीत कुछ लोगो का कहना था कि उनमे नाम की बडी भूख है भोर वह जो कुछ कर रहे हैं, उसके पीछे तेरापथी 
सम्प्रदाय के, प्रचार की तीव्र लालसा है। मैं दोनो पक्षों की आते सुतता था। उन सबको सुन-सुन कर मेरे मन पर कुछ 
ग्रजीब-सा चित्र बना। मैं उनसे मिलना टालता रहा । 

झचानक एक दिन किसी ने घर झाकर सूचना दी कि पझ्राचायंश्री हमारे मुहल्ले मे श्राये हुए है और मेरी याद 
कर रहे हैं। मैरी याद ? मुझे विस्मय हुआ | मैं गया। उनके चारो श्रोर बडी भीड थी भ्रौर लोग उनके चरण स्पर्श करने 
के लिए एक-दूसरे को ठेल कर आगे प्राने का प्रथत्न कर रहे थे। ज॑से-तंसे उस भीड में से रास्ता बला कर मुझे झाचाय॑श्री 
जी के पास ले जाया गया । उस भीइ-भाडे और कोलाहल में ज्यादा बातचीत होना तो कहाँ सम्भव था, लेकिन चर्चा से 
ग्रधिक जिस चीज की मेरे दिल पर छाप पडी, वह था भ्राचार्यश्षी का सजीव व्यक्तित्व, मधुर व्यवहार पश्रौर उन्मुक्तता । 
हम लोग पहली बार मिले थे, लेकिन ऐसा लगा मानों हमारा पारस्परिक परिचय बहुत पुराना हो । 

उसके उपरान्त भावचायंश्री से अ्रनेक बार मिलना हुमा । मिलना ही नहीं, उनसे दिल खोल कर चर्चाए करने के 
श्रवसर भी प्राप्त हुए । ज्यो-ज्यों मैं उन्हें नजदीक से देखता गया, उनके विचारों से भ्रवगत होता गया, उनके प्रति मेरा 
प्रनुराग बढता गया। हमारे देश में साधु-सन्‍्तो की परम्परा प्राचीन काल से ही चली श्रा रही है। श्राज भी साथु लातो 
की सख्या से विश्वमान हैं, लेकिन जो सच्चे साधु हैं, उनमे से मधिकाश निवृत्ति-मार्गी है। वे दुनिया से बचते हैं भौर भ्रपनी 
ग्रात्मिक उन्नति के लिए जन-रव से दूर निर्जेन स्थान मे जाकर बसते है । झ्ात्म-कल्याण की उनकी भावना शभौर एकान्त 
में उनकी तपस्या नि सन्‍्देह सराहनीय है, पर मुर्के लगता है कि समाज को जो प्रत्यक्ष लाभ उनसे मिलना चाहिए, वह नहीं 
मिल पाता । 

रवीख्नाथ ठाकुर ने लिखा है, “मेरे लिए मुक्ति सब कुछ त्याग देने मे नही है। सृष्टि-कर्ता ने मुझे श्रगेणित 
बन्धनों में दुनिया के साथ बाँध रखा है । 

प्रात्रार्यश्री तुलसी इसी माम्यता के पोषक हैं। यद्यपि उनके सामने त्याग का ऊँचा श्रादर्श रहता है भौर ये 
उसकी झोर उत्त रोत्तर झग्रसर होते रहते हैं, तथापि वे समाज भौर उसके सुख-दु ख के बीच रहते हैं श्लौर उनका भ्रहनिश 
प्रयत्न रहता है कि मानव का नैतिक स्तर ऊँचा उठे, मानव सुखी हो भौर समूची मामव-जाति मिल-जुल कर प्रेम से रहे । 
बह एक सम्प्रदाय-विशेष के भाचाय प्रवशज्य हैं, लेकिन उनकी दृष्टि श्रौर उनकी कछणा सकीर्ण परिधि से झ्ाबृत नहीं है। 
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वे सबके हित का चिन्तन करते है और समाज-सेवा उनकी साधना का मुख्य झग है। 

गाधीजी कहा करते थे कि समाज की इकाई मनुष्य है श्ौर यदि मनृष्य का जीवन शुद्ध हो जाए तो समाज 
अ्रपने-प्राप सुधर जायेगा । इसलिए उनका और हमेशा मानव की शुच्िता पर रहता था । यही बात आायंश्री तुलसी के 
साथ है! वे वार-बार कट्ठते हैं कि हर भ्रादमी को ग्रपनी ओर देखन। चाहिए, अपनी दुर्बलशाग्रों को जीतना चाहिए । 
वलेमान युग की अ्रशान्ति को देख कर एक बार एक छात्र ने उनसे पूछा--'दुनिया में शान्ति कब होगी ?' आ्रचार्यश्री ने 
उत्तर दिया -- 'जिस दिन मनुष्य में मनुष्यता था जायेगी ।' अपने एक प्रववन मे उन्होंने कहा--रोटी, मकान, कपड़े की 
समस्या से भ्रधिक महत्त्वपूर्ण समस्या मानव मे मानवता के प्रभाव की है । 


सानव-हित के खिन्तक 


मानव-हिंत के चिस्तक के लिए आवश्यक है कि वह मानव की सामस्याझ्ों से परिचित रहे। ग्राचायंश्री उस 
दिशा में श्रत्यन्त सजग है । भारतीय समाज के सामने क्या-क्या कठिनाह्या है, राष्ट्र किस सकट से गुजर रहा है, अन्तर्रा- 
ध्टीय जगत के क्या-क्या मुल्य मसले है, इनकी जानकारी उन्हें रहती है। वस्तुत बचपन से ही उनका भकाव अध्ययन 
और स्वाध्याय की और रहा है श्रौर जीवन को वे सदा खली अभ्राखों से देखने के अभिलाषी रहे है। अपने उसी अभ्यास के 
कारण श्राज उनकी दृष्टि बहुत ही जागरूक रहती है श्रौर कोई भी छोटी-वडी समस्या उनकी तेज आँखो से बची नहीं 
रहती। 

जैन-धर्मावलम्वी होने के कारण अ्रहिसा पर उनका विश्वास होना स्वाभाविक है) लकिन मानवता के प्रेमी के 
नाते उनका वह विश्वास उनके जीवन की वास बन गया है| हिसा के यग मे लोग जत्र उनसे बढ़ते है कि आणविक अस्प्रो 
के सामने अहिसा कैसे सफल हो सकती है तो वे साफ जवाब देते है, “लोगो का ऐसा कहना उनका मानसिक श्रम है। 
झाज तक मानत-जाति ने एक स्वर से जैसा हिंसा का प्रचार किया है, बसा यदि भ्रहिसा का करती तो स्वर्ग धरती पर 
उतर झाता । ऐसा नही किया गया, फिर अहिंसा की सफलता मे सन्‍्देह क्यों ? 

झागे वे कहते है---/विश्व शान्ति के लिए भ्रणबम झ्रावश्यक है, ऐसा कहने वालो ने यह नहीं सोचा कि यदि वह 
उनके क्ात्रु के पास होता तो । 
धर्स पुरुष 

प्रात्तार्यश्री की भूमिका मुल्यत आ्राध्यात्मिक है। वे धर्म-पुर्ष है। धर्म के प्रति आज की बढ़ती ब्रिमुखता को देख 
कर बे कहते है, “धर्म से कुछ लोग चिढते है, किन्तु वे भूल पर है । धर्म के नाम पर फैली हुई ब॒राइयो को मिटाना ग्रावश्यक 
है, न कि धर्म को । धर्म जन-कल्याण का एकमात्र साधन है !'' 

हसी बात को भ्रागे समभाते हुए वे कहते है---“जो लोग धर्म त्याग देने की बात कहते है, वे श्रनुचित करते है। 
एक झादमी गन्दे विषैले पानी से बीमार हो गया। श्र वह प्रचार करने लगा कि पानी मत पीभ्रो, पानी पीने से बीमारी 
होती है। क्या यह उचित है ? उचित यह होता कि वह अपनी भूल को पकड लेता और गरन्‍्दा पानी न पीने को कहता । 
धर्म का त्याग करने की बात कहने वालो को चाहिए कि बे जनता को धर्म के नाम पर फैले हुए विकारो को छोड़ना सिखाए, 
धर्म छोडने की सीख न दे ।' 

धमं क्या है, इसकी बडे सरल सुबोध ढ़ से उन्होंने इन शब्दो मे व्याख्या की है--धर्म क्या है? सत्य की खोज, 
प्रात्मा की जानकारी, अपने स्वरूप क्री पहचान, यही तो धर्म है। सही अर्थ मे यदि धर्म है तो वह यह नहीं सिखलाता कि 
मनुष्य मनुष्य से लडे। धर्म नही सिखलाता कि पूँजी के मापदण्ड से मनृष्य छोटा या बडा है। धर्म नहीं सिखलाता कि 
कोई किसी का शोषण करे। धर्म यह भी नही कहता कि वाह्य भाडम्बर प्रपना कर मनुष्य भ्रपनी चेतना को खो बैठे । किसी 
के प्रति दुर्भावना रखना भी यदि धर्म से शुमार हो तो वह धर्म किस काम का। बंसे धर्म से कोसो दूर रहना बुद्धिमतापूर्ण 


होगा।' 


भ्रध्याप ] मानवता के उसतायक [ १५६ 


आज राजनीति का बोलबाला है। ऐसा प्रतीत होता है कि 'राज' को केन्द्र मे रख कर सारी नीतिया बन श्ौर 
चल रही है, जबकि चाहिए यह कि कैन्द्र मे मनृष्य रहे और सारी नीतियाँ उसी को लक्ष्य मे रख कर सत्तालित हो । उस 
प्रवस्था मे प्रमूबता मानव को होगी श्रौर वह तथा मानव-नीलि राज और राजनीति के नीचे नही, ऊपर होगी । भ्राज 
सबसे अधिक कठिनाइयाँ और गन्दगी इस कारण फली है कि राजनीति जिसका दूसरा प्रर्थ है सत्ता, पद, लोगो के जीवन 
का चरम लक्ष्य बत गई है और वे सारी समस्याझो का समाधान उसी में खोजते हैं। कहा जाता है कि सर्वोत्तम सरकार 
वह होती है जो लोगों पर कम-से-कम शासन करती है, लेकिन इस सच्चाई को जैसे भुला दिया गया है। इस सम्बन्ध में 
श्राचार्यश्षी का रपष्ट मत है---/“राजनीति लोगो के जरूरत की वस्तु होती होगी । किन्तु सबका हल उसी में दूँठढना भय- 
कर भूल है। आज राजनीति सत्ता भर झ्रधिकारो को हथियाने की नीति बन रही है। इसीलिए उस पर हिसा हावी हो 
रही है। इससे समार सुखी नही होगा। ससार सूखी तब होगा, जब ऐसी शाजनीति घटेगी और प्रेम, समता तथा भाईचारा 
बढ़ेगा ।'' 

ये चाहते है कि प्रत्येक व्यक्ति को विकास का पूरा भ्रवसर मिले, लेकिन यह तभी सम्भव हो सकता है, जबकि 
मनप्प रवतस्त्र हो। स्वतन्त्रता से उनका भ्रभिप्राय यह नही है कि उसके ऊपर कोई झकुश ही न हो और वह मनमानी करे। 
ऐसी स्वतन्त्रता तो श्रराजकता पैदा करती है भर उससे समाज सगठित नही, छिन्‍न-भिन्‍न होता है। उनके कथनानुसार--- 
“स्वतन्त्र वह है, जो न्याय के पीछे चलता है। स्वत्तस्त्र वह है, जो अपने स्वार्थ के पीछे नही चलता। जिसे भ्रपने स्वार्भ और 
गट में ही ईव्व र-दर्शन होता है, वह परतन्त्र है!” 

भ्रागे वे फिर कहते है--मैं किसी एक के लिए नहीं कहता । चाहे सास्यवादी, समाजवादी या दूसरा कोई भी 
हो, उन्हे समक लेना चाहिए कि दूसरों का इस शर्ते पर समर्थन करना कि वे उनके पैरो तले चिपटे रहे, स्वतन्त्रता का 
समर्थन नही है ।' 


कुशल अनुशासक 


थे किसी भी बाद के पक्षपाती नही है। वे नही चाहते कि मानव पर कोई भी ऐसा बाह्य बन्धन रहे, जो उसके 
मार्ग को भ्रवरुद्ध श्रौर विकास को कुण्ठित करे। पर इससे यह न समझा जाये कि संगठन प्रथवा अनुशासन मे उनका 
विश्वास नही है। वे स्वय एक सम्प्रदाय के प्राचार्य हैं भौर हजारो साधु-साध्वियों के सम्प्रदाय और क्षिष्य मण्डली के 
मुखिया है । उनके श्रनुशासन को देख कर विस्मय होता है । उनके साधु-साध्वियों मे कुछ तो बहुत हीः प्रतिभाशाली भ्रौर 
कुशाग्रवुद्धि के है, लेकिन क्या मजाल कि वे कभी अनुशासन से बाहर हो । जब किसी क्षुद्र स्वार्थ के लिए लोग मिलते है 
तो उनके गुट बनते हैं भ्रौर गूटबन्दी कदापि श्रेयस्कर नही होती । इसी प्रकार वाद का भ्रर्थ है, अखों पर ऐसा चश्मा 
चढा लेना कि सब चीजें एक ही रग की दिखाई दे। कोई भी स्वाधीनचेता ग्लौर विकासशील व्यक्तित न गटबन्दी के 
चक्कर में पड सकता है शौर न बाद के । मनुष्य अपने व्यक्तित्व के दीपक को लेकर भल्रे ही वह कितना ही छोटा क्यो 
न हो, प्रपने मार्ग को प्रकाशमान करता रहे, जीवन को ऊध्वंगामी बनाता रहे, यही उसके लिए गभीष्ट है । 

वास्तविक स्वतन्त्रता का झानन्द वही ले सकता है, जो परिग्रह से मुक्त हो । भ्रपरिग्रह की गणना प महावब्रतों 
में होती है। ग्राचार्यश्री प्रपरिग्रह के श्ती है। वे पैदल चलते है; यहाँ तक कि पैरो मे कुछ भी नही पहनते । उनके पास 
केवल सीमित वस्त्र, एकाध पात्र भर कुछ पुस्तकें हैं । समाज मे व्याप्त आर्थिक विषमता को देख कर वे कहते है--..''नोग 
कहते हैं कि जरूरत की चीजे कम है! रोटी नहीं मिलती, कपडा नही मिलता । यह नहीं मिलता, वह नही मिलता, आदि 
ग्रादि। मेरा रूयाल कुछ और है। मैं मानता हूँ कि जरूरत की चीजें कम नही, जरूरते बहुत बढ गई है, संघर्ष यह है । 
इसमे से अदास्ति की चिनगारियाँ निकलती है।” 

ग्रपनी झान्तरिक भावना को व्यक्त करते हुए वे भागे कहते है--/एक व्यक्ति महल में बैठा मौज करे और 
एक को खाने तक को न मिले, ऐसी भाधिक विषमता जयता से सहन ने हो सकेगी ।” 

“प्रकृति के साथ खिलवाड़ करने वाले हस बेज्ञानिक युग के लिए शर्म की बात है कि वह रोटी की समस्या को 


१६९० ] प्राचार्यक्षी तुलसी प्रभिनष्टम प्र्य [ प्रथम 


नहीं सुलका सकता ।" 

प्राज का युग मौतिकता का उपासक बन रहा है। वह जीवन की चरम सिद्धि भौतिक उपलब्धियों मे देखता 
है। परिणाम यह है कि श्राज उसकी निगाह धन पर टिकी है और परिग्रह के प्रति उसकी भ्रासक्ति निरस्तर बढती जा 
रही है । वह भूल गया कि यदि सुख परिग्रह में होता तो महावीर झौर बुद्ध क्यो राजपाट और दुनिया के वैभव को त्यागने 
श्रीर क्यों गाधी स्वेच्छा से श्रकिचन बनते | सुख भोग में नहीं है, त्याग मे है और गौरीशकर की चोटी पर वही चढ़ 
सकता है जिसके सिर पर बोक की भारी गठरी नहीं होती। ग्राचार्यश्ी मानते हैं कि यदि प्राज का मनुष्य प्रपरिग्रह की 
उपयोगिता को जान ले झौर उस रास्ते खल पड़े तो दुनिया के बहुत से संकट भ्रपने झ्राप दूर हो जायेगे । 

मानव के वैयक्तिक और सामाजिक जीवन को शुद्ध बताने के लिए ग्राचायंश्री ने कई वर्ष पूर्व अ्रणव्र त-प्रान्दो- 
लग का सूत्रपात किया था और वह श्रारदोलन श्रव देश ब्यापी बन गया है। उस नैतिक क्रान्ति का मूल उद्देश्य यह है 
कि मनए्य अपने कपायो को देखे श्रौर उन्हे दूर करे | इसके साथ-साथ जो भी काम उसके हाथ में हो, उसके करने में 
नैतिकता का पूरा-पूरा भ्राग्रह रखे । इस ग्रान्दोलन को भ्रघिक-से-प्रधिक व्यापक झौर सक्तिय बनाने के लिए भ्राचार्य श्री ने 
बड़े परिश्रम श्रौर लगन से कार्य किया है श्रौर श्राज भी कर रहे है, चूँकि इस आन्दोलन का प्रन्तिम लक्ष्य मानव जाति 
को सुखी बनाना है, इसलिए उसका द्वार सब के लिए खुला है। उसमे किसी भी धर्म, मत श्रथवा सम्प्रदाय का व्यक्त 
भाग ले सकता है। गणब्त के बसियों में बहुत से जैनेतर स्त्री-पुरुष भी है । 

इसी ग्रानदो वन के ग्रन्ागत प्रति वर्ष श्रहिसा तथा मैत्री-दिवस भी देश भर में मनाये जाते है। जिससे तनाव 
का वातावरण सूधरे और यह उच्छा सामूहिक रूप से व्यक्त हो कि वास्तविक सुख और शान्ति हिसा एवं बैर से नही, 
बल्कि अहिसा और भाईनारे से स्थापित हो सकती है । 


प्रभावशालो वक्‍ता और साहित्यकार 


ग्रानायश्ी प्रभायशाली वक्‍ता तथा गच्छे साहित्यकार भी है। उनके प्रवचनों मे शब्दों का आइम्बर ग्रथवा 
कला की छटा नहीं रहती । वे जो बोतते है, वह न केवल सरत-सुत्ोध होता है, प्रपितु उसमे विचारों की स्पष्टता भी 
रहती है । जटिल-से-जटिल बाल को वे वहुत ही सीधे सादे शब्दों मे कह देते है । कभी-कभी वे श्रपनी बात को समझाने 
के लिए कथा-कहा नियो का ग्राश्रय लेते हैं । वे कहानियाँ वास्तव मे बडी रोचक एव शिक्षाप्रद होती हैं । 

आावाय॑ंश्री प्राय कविताए भी लिखते रहते है । जब उन कविताओं का सामूहिक रूप में सस्वर पाठ होता है तो 
बड़ा ही मनोहारी वायमण्डल उत्पन्न हो जाता है। 

लेकिन वे प्रवचन करते हो भ्रथवा गद्य-पद्य लिखते हो, उनके रामने मानव की मूति सदा विद्वमान रहती है थौर 
मानवता के उत्कर्ष की उदात्त भावता उनके हृदय मे हिलोर लेती रहती है। 

आचार्य विनोवा कहा करते है कि भूदान यज्ञ के सिलसिले मे उन्होने सारे देश का भ्रमण किया है, लेकिन उन्हें 
एक भी दुर्जन व्यक्ति नही मिला। मानक के प्रति उनकी यह आरास्था उनका बहुत बड़ा सम्बल है। यथार्थत प्रत्येक व्यक्ति 
में सद और प्रसद दोनो प्रकार की वृत्तियाँ रहगी है। श्रावध्यकता एस बात की है कि सद्वृत्षियाँ सदा जागृत रहे और 
ग्रसद्‌ वुलियो को मनुष्य पर हावी होने का अवसर न मिले । 

झ्राचायंश्री तुलनी भी उसी विश्वास को लेकर चल रहे हैं। वे लोगो को अपने अन्द < भ्रात्म-विश्वास पैदा करने 
की प्ररणा देते हैं श्रौर कहते है कि इस दनिया में कोई भी बुरा नहीं है। श्रच्छा काम करने की क्षमता हर किसी मे 
विद्यमान है। 

श्राचार्येश्री के सामने दास्तव मे बडा ऊचा ध्येय है, पर मानना होगा कि कुछ मर्यादाए उनके कार्य की उपयोगिता 
को सीमित फरती है। वे एक भम्प्रदाय विशेष के है, प्रत अन्य सम्प्रदायो को भ्रवसर है कि बे मानें कि वे उनके उनने 
निकट नहीं हैं। फिर वे आचार्य के पद पर बैठे है, जो सामान्य जनों के बराबर नहीं, बल्कि ऊँचाई पर है। इसके भ्रतिरिक्त 
उनके सम्प्रदाय की परम्पराए मी हैं। यद्यपि उनके विकासशील व्यक्षिसत्व ने बहुत-सी झ्नृषयोगी परम्पराओ्रों को छोड देने 
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का साहस दिखाया है । तथापि झ्ाज भी झनेक ऐसी चीजे है जो उत पर बन्धन लाती है । 


सहिष्णुता का प्रादर्श 


जो हो, इन कठिनाइयो के होते हुए भी उतकी जीवन-यात्रा बराबर अपने चरम लक्ष्य की सिद्धि की शोर ही 
रही है! उनमे सबसे बडा गुण यह है कि वे बहुत ही सहिष्णु हैं। जिस तरह वे प्रपनी बात बडी शान्ति से कहते है, उसी 
तरह वे दूसरे की बात भी उतनी ही शान्ति से सुनते है। अपने से मतभेद रखने वाले भ्रथवा विरोधी व्यक्ति से भी वात 
करने मे वे कभी उद्धिग्न नहीं होते । मैंने स्वय कई बार उनके सम्प्रदाय की कुछ प्रवुतियों की, जिनमे उनका भ्पना भी 
बड़ा हाथ रहता है, उनके सामने आलोचना की है, लेकिन उन्होने हमेशा बडी ग्रात्मीयता से समझाने की कोशिश की 
है । एक प्रसग यहाँ मुझे याद आता है कि एक जैन विद्वान्‌ उनके बहुत ही झ्रालोचक थे | हम लोग बम्बई मे मिले । सयोग 
में प्राचार्यश्ली भी उन दिनो वही थे। मैंने उन सज्जन से कहा कि भ्रापको जो शकाए है श्रौर जिन बातो से प्रापका मतभेद 
है, उनकी चर्चा झ्ाप स्वय भ्राचार्यश्री से क्यो न कर ले ? वे तैयार हो गये । हम लोग गये काफी देर तक बातचीत होती 
रही । लौटते मे उन सज्जन ने मुझसे कहा---/यशपालजी, तुलसी महाराज की एक बात की मुझ पर बडी श्रच्छी छाप पडी 
है ।” मैंने पूछा---“किस बात की ?” बोले, “देखिये, मैं बराबर अपने मतभेद की बात उनसे कहता रहा, लेकिन उनके 
बहरे पर शिकन तक नही भाई । एक शब्द भी उन्होंने जोर से नही कहा । दूसरे के विरोध को इतनी सहनणीलता से 
सुनना और सहना श्रासान बात नहीं है। 

अपने इस गुण के कारण आचार्य श्री ने बहुत से ऐसे व्यक्तियों को प्रपनी और आाकृप्ट कर लिया है, जो उनके 
सम्प्रदाय के नहीं है । 

अपनी पहली भट से लेकर भ्रव तक के अपने ससर्ग का स्मरण करता हूँ तो बहुत से चित्र झ्रॉँखों के सामने घूम 
जाते है। उनसे अनेक बार लम्बी चर्चाएं हुई है, उनके प्रवचन सुने हैं, लेकिन उनका वास्तविक रूप तब दिखाई देता है, 
जब वे दूसरों के दु ख वी बात सुनते है। उनका सवेदनशील हृदय तब मानो स्वय व्यथित हो उठता है और यह उनके 
चेहरे पर उभरते भावों से स्पष्ट देखा जा सकता है। 

पिछली बार जब वे कलकत्ता गये थे तो वहाँ के कतिपय लोगो ने उनके तथा उनके साधु-साध्बी वर्ग के विरुद्ध एक 
प्रचार का भवानक तूफान खडा किया था। उन्ही दिनो जब मै कलकता गया औ्रौर मैंने विरोध की बात सुनी तो झ्राचार्य श्री 
गे मिला । उनसे चर्चा की । आचार्यश्री ने बडे विद्धल होकर कहा--'हम साधु लोग बराबर इस बात के लिए प्रयत्तशील 
रहते हैं कि हमारे कारण किसी को कोई प्रसुविधा न हो ।'“'स्थान पर हमारी साध्वियाँ ठट्री थी। लोगों ने हम से श्राकर 
कहा कि उनके कारण उन्हे थोडी कठिनाई होती है । हम ने तत्काल साध्वियों को वहाँ भे हटाकर दूम री जगह भेज दिया। 
यदि हमे यह मालूम हो जाये कि हमारे कारण यहाँ के लोगो को परेशानी या अ्रमुविधा होती है तो हम इस नगर को छोड कर 
चले जायेगे । 

ग्राचायंश्री ने जो कहा, वह उनके ग्रस्तर से उठकर झाया था । 

भारत-भूमि सदा से प्राध्यात्मिक भूमि रही है भौर भारतीय सस्कृति की गूंज किसी जमाने में सारे ससार में 
सुनाई देती थी। झाचार्यश्ली की झ्रॉखो के सामने ग्रपती सस्कृति तथा सम्यता के चरम शिखर पर खडे भारत का चित्र 
रहता है। अपने देश से, उसकी भूमि से और उस भूमि पर बसने वाले जन से, उन्हे बडी भाशा है और तभी गहरे विश्वास 
के साथ कहा करते है--वह दिन ञ्राने वाला है, जब कि पशु बल से उकताई दुनिया भारतीय जीवन से भ्रहिसा और 
शान्ति की भीख मसाँगेगी।' 

प्राचार्यक्षी शत जीवी हों और उनके हाथो मानवता की अधिकाधिक सेवा होती रहे, ऐसी हमारी कामना है । 
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महामानव तुलसी 
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बिरला प्रा्टंस कालेज, विलानी 


आ्राचार्यश्री तुलसी का नाम भारत में नेतिक पुनरुत्थान के आन्दोलन का एक प्रतीक घन गया है। जीवन के 
विभिन क्षेत्रो मे व्याप्त अप्टाचार के विरुद्ध श्राचार्यप्ली तुलसी द्वारा प्रवतित अणक्त-प्रान्दो लन श्रत्धकार मे दीप-शिखा 
की तरह सबका ध्यान शाक्रृष्ट कर रहा है। एक मुग्ध विस्मय के साथ बुग देख रहा है कि एक सम्प्रदाय के झाक्ताय॑ मे 
इननी व्यापक संवेदनशीलता, दूरदशिता और ग्पने सम्प्रदाय की परिधि से ऊपर उठ कर जन-जीवन की ने तिक-समस्याओं 
से उलभने और उन्हे सुलझाने की प्रवृत्ति कंसे उत्पत्त हुई ? आचार्यश्रो तुलसी को निकट से देखने वाले यह जानते है कि 
इसका रहस्थे उनकी महामानवता भें छिपा है। मानतीय संवेदना से प्रेरित हो गर ही उन्होंने अ्रमतिकता के विम्द्ध अ्रण- 
क्त-तान्दोलन आरम्भ किया। श्राज के युग मे, जब कि प्रत्येक वर्ग एक-दूसरे को भ्रप्टाचार के लि उस्त रदायी सिद्ध करने 
का प्रयत्न कर रहा है और स्वय अपने को निर्दोष घोषित करना है आलायंश्री तुलसी अपने निर्लेग व्यक्तित्व के कारण 
ही थह भ्रनुभव कर सके कि भ्रष्टाचार एक बर्ग-विशेष की समस्या ने होकर निखिल मानव-समाज की समस्या है । जितनी 
व्यापक समरया हो, उसका समाधान भी उतना ही मूलग्राही होना चाहिए । आराचाय्यश्री तुलसी ने हस मानवीय समस्या 
बा मानवीय समाधान ही प्रस्तुत किया है । उनका सन्देश है कि जन-जीवन के व्यापक क्षेत्र मे, जो व्यक्त जहा पर खड़ा 
है, वह भ्रपने बिन्‍्दू के केन्द्र से वत्त बताते हुए समाज के अधिधिक भाग को परिशुद्ध करने छा प्रयत्न करे । यही कारण 
है कि जब अन्यान्य विचारक विवाद और तितक के द्वारा प्याज के छिलके उतारते ही रह गय, प्राचार्यश्री तुलसी भ्रपनी 
दृढ़ निष्ठा श्रौर श्रपार मानवीय सबेदना के सल्यल को लेकर अष्टाचार बी समस्या के व्यावहारिक समाधान मे सलग्त 
ही गये । 


पवित्रता का वत्त 


यह प्रभ्वीकार नहीं विया जा सकता कि किसी भी समस्या को उसके व्यापक सामाजिक परिप्रेक्ष्य मे ही समभा 
और सुलझाया जा सकता है , परन्तु जब तक सामाजिक वातावरण मे परिवर्तन नही हो, तब तक हाथ-पर-हाथ धर कर 
बेठे रहता भी तो एक प्रकार की पराजित मनोवृत्ति का परिचायक है। जो समाज-तत्र की भाषा मे सोचते हैं, वे बड़े-बड़े 
प्रॉकडों के साया-जाल मे उलभे हुए निकट भविष्य मे ही किसी वमत्कार के घटित होने की ग्राशा मे निश्चेष्ट बैठे रहते 
हैं, परन्तु जो मानव को व्यक्तिऋप में जानते है भ्रौर नित्यभ्रति सैक्डो व्यक्तियो के सजीव सम्पर्क मे झाते है, उनके लिए 
कार्य-क्षेत्र सर्देव खुला रहता है। झ्राचार्यश्री तुलसी के लिए व्यक्ति समाज की एक हकाई नही, प्रत्युत समाज ही 
व्यक्तियों की समष्टि है। वे समाज से होकर व्यक्ति के पास नही पहुँचते, वरन व्यक्ति से होकर समाज के निकट पहुँचने 
का प्रयःन करते है । समाज तो एक कर्पना है, जिसकी सत्यता व्यक्तियों की समष्टि पर निर्भर है, परन्तु व्यक्ति अपने- 
भ्राप मे ही सत्य है, हालाँकि उसकी सार्थकता समाज की मुखापेक्षिणी होती है। ग्राचायंश्री तुलसी का प्रणुब्रत-प्रान्योलन 
इसी व्यक्ति को लेकर चलता है, समाज तो उसका दूरगामी लक्ष्य है। वे व्यक्ति को सुधार कर समाज के सधार को चरम 
परिणति के रूप मे प्राप्त करना चाहते हैं, समाज के मुधार की प्रनिवार्य परिणति व्यक्ति का सुधार नही मानते | इसलिए 
उनका प्रयत्न ्पनै प्रारस्मिक रूप मै कुछ स्वल्प-सा, सगण्य-सा प्रतीत हो सकता है, परत उसमे महान्‌ सम्भावनाए शिपी 
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हुई है । कुछ निष्ठावान्‌ व्यक्ति समाज में एक ऐसा पवित्रता का वृत्त तो बना ही सकते है, जो उत्त रोत्तर बिस्‍्तृत होते हुए 
कभी सम्पूर्ण समाज को अपने घेरे के झ्न्दर ले सकता है। खेद है कि भ्रणुद्रत-आरन्दोलन की इस महती सम्भावना की प्रोर 
विचारको का ध्यान बहुत कम प्राकृष्ट हुआ है । 


मित्र, वाशनिक झौर सार्ग-दर्शक 


दस-बा रह वर्षों के सीमित॑ काल मे श्राचार्यश्री तलसी ने भ्रपने अणब्रत-प्रान्दोलन को एक नैतिक हविति का रूप 
प्रदान कर दिया है। इस भ्रान्दोलन का मूलाधार कोई राजनंतिक या आर्थिक संगठन नहीं, बल्कि आचार्य श्री तुलसी का 
महान्‌ मानवीय व्यक्तित्व ही है। एक सम्प्रदाय के मान्य श्राचार्य होते हुए भी प्राचार्यप्रवर ने अपने व्यक्तित्व को साम्प्र- 
दायिक से भ्रधिक मानवीय ही बनाये रखा है । झ्राचार्यप्रवर अण्‌त्र तियो के लिए केवल सघ-प्रमुख ही नही, उनके मित्र, दार्ण- 
निक भ्रौर मार्ग-दर्शक (#707, [2]050फ07 990 (50706 ) भी है। वे भ्पने जीवन की कठिनाइयो, उलभनो और सुख- 
दुख की संकडो बाते झ्राचार्य श्री तुलसी के सम्मुख रखते है प्रौर उनको भ्रपने सघ-प्रमुख द्वारा जो समाधान प्राप्त होता 
है, वह उनकी सामयिक समस्याओं को सुलभाने के साथ ही उन्हे वह नैतिक बल भी प्रदान करता है जो ग्रन्तत आध्या- 
त्मिकता की ओर ग्रग्नसर करता है। झाचार्यश्री तुलसी की दृष्टि मे हल है हलकापन जीवन का । आचार्यप्रवर मनुष्य के 
जीवन को भौतिकता के भार से हलका देखना चाहते है, उसके मन को राग-विराग के भार से हलका देखना चाहते है 
और पग्नन्‍्तत उसकी आत्मा को कर्मों के भार से हलका देखना चाहते है। उनकी दृष्टि ध्रृव-लारे की तरह इसी जीव- 
मुक्ति की ओर लगी हुई है, परन्तु वे लघ मानव को अँगली पकड़ कर धीरे-धीरे उस लक्ष्य की ओर झागे बढाना चाहते 
है । मेरी दृष्टि में आचार्यश्री तुलसी श्राज भी समाज-सुधारक नहीं, एक आत्म-साधक ही है और उनका समाज-सुधार 
का लक्ष्य आ्रात्म-साधना के लिए उपयुक्त पृष्ठभूमि का निर्माण करना ही है। 

श्राज के युग मे जबकि प्रत्येक व्यक्ति पर कोई-त-बोई लिवल' लगा हुआ है और दलो के दलदल मे ४ँसे हुए 
मानवता के पर मुक्त होने के लिए छुटपटा रहे है, किसी व्यक्ति मे मानव का हृदय और मानवता का प्रकाश देखकर चित्त 
में प्राक्नाद का अनुभव होता है। हमारा यह आह्लाद श्राश्चर्य मे बदल जाता है, जब कि हम यह अनुभव करते है कि एक 
बृहत एवं गौरवशाली सम्प्रदाय के श्राचार्य होने पर भी उनकी निर्विशिष मानवता झाज भी अक्षण्ण है। निस्‍्सन्देह 
ग्राचार्यश्री तुलसी एक महान्‌ साधक है, सहसो साधको के एकमात्र मार्ग-निर्देशक है। एक धर्म-सघ के व्यवस्थापक है श्ौर 
एक नैतिक आन्दोलन के प्रवर्तक है , परन्तु और कुछ भी होने के पूर्व वे एक महामानव है । वे एक महान्‌ सत और महान 
आचार्य भी इसी लिए बन सके है कि उनसे मानवता का जो मूल द्रव्य है, वह कसौटी पर क्से हुए सोने के समान शुद्ध है। 

ग्राचार्यश्वी तुलसी ने अपने आाचार्यत्व के पच्चीस वर्ष पूरे किये है और इसी उपलक्ष मे धवल-समारोह मनाया 
जा रहा है। सम्भवत रजत-समारोह इसलिए नहीं मनाया जा रहा है कि बह तो उनके लिए मिट्टी है। हाँ, श्वेताम्बर- 
परम्परा के श्राचार्य होने के नाते धवल का, उनके लिए कुछ झाकर्षण हो सकता है । उनकी सम्पूर्ण साधना धवलता की ही 
तो साधना है --बस्त्र की धवलता, चित्त की धवलता,वृत्तियो की धवलता ग्रौर भ्रन्तत आत्मा की अमल धवलता। श्राचार्य श्री 
तुलसी अपने को धवल बना कर ही सन्तुप्ट नहीं हुए, वे युग की कालिसा को भी घो-पोछकर धवल बना देने पर तले हुए 
है । इसीलिए तो श्राज उनके घवल-समारोह मे एक विचार और एक लक्ष्य में विश्वास रखने वाले सभी सम्प्रदायों और 
दलो के व्यक्ति सम्मिलित हो रहे है। इस धवल-समा रोह के उज्ज्वल क्षणो मे उन अ्रमल-धवल चरणो मे मेरा भी प्रणत 
प्रणाम | कया मेरा यह प्रणाम भी उस महामानव के चरणों मे जाकर धवल बन सकेगा ? 

हे गौरव-गिरि उत्तुंग काय ! 
पद-पूजन का भी क्‍या उपाय ? 


डर 


मारतीय संत-परम्परा के एक संत 
डा० युद्धबीर सिह 


भ्रध्यक्ष, ग्रौद्योगिक सलाहकार परिषद्‌, दिल्‍ली प्रशासन 


आचार्य प्रवर श्री तुलसी से मेरा सम्पर्क झ्राज से लगभग कोई झ्राठ-दच्य वर्ष पूर्व स्थापित हुआ । उसके बाद उनके 
द्शन भौर उनके भाषण सुनने का लगातार ग्रवसर मिलता रहा । उनकी कृपा से मैने तैरापथ, जिसके वे आचार्य है, उसक 
कुछ साहित्य झ्रादि और आचार्य श्री भिक्ष का जीवन-चरित्र भी पढा । 

प्राचार्य श्री तुलसी भारत के सन्‍तो की परम्परा में एक सस्त तुल्य हे । झ्राषकी वाणी में रस है, आपके र म्पर्क मे 
मनध्य श्रपनी प्रात्मा का उत्थान होते हुए श्रनभव करता है। आपका जीवन तपस्वी जीवन है और झ्ापका व्यक्तित्व ब्राक- 
पक है। एक छोटी-सी सम्प्रदाय के नेता होते हुए भी आपने हर मजहब और हर प्रान्त के अ्च्छे-अच्छे लोगो को आयर्पित 
किया है। प्रापके प्राचार्य-काल के पच्चीस वर्ष पृर्ण होने के इस शुभ झवसर पर मै झ्रापके चरणों गे श्रपनी क्ादिक शद्धाजति 
समर्पित करता हूं । 

आपने नैतिकता की ओर विशेष ध्यान दिया और उसी के लिए झणद्वत-आत्दोलन चलाया। ग्रान्‍दोलन मे 
बहुत से लोग सम्मिलित हुए और नि सन्देह उसका असर भी लोगो पर पडा है। मेरी कुछ ऐसी धारण है कि यदि आख्र्य- 
प्रवर एक साम्प्रद्रायिक झाचार्य न होकर मुक्त होते हुए ऐसा आन्दोलन चलाते तो उसका व्यापक असर होता । आ्रापके 
एक सम्प्रदाय के आचार्य होने के कारण जनता का श्यान सम्भवत इतना उस और झाकूपित न हुआ हो, जितना होना 
चाहिए था। फिर भी झापके त्याग, तपस्या और व्यक्तिगत प्रभाव से प्रभावित होकर बहुत से लोगों का नैतिक उत्थान 
हुआ है प्रौर होगा । 

मेरी ईश्वर से हादिक प्रार्थना है कि आचार्य प्रवर दीर्घायु हा श्रौर उनको जो शिष्य मिन, वे उनके कार्य को 
भागे बढाए और वे शिष्य न केवल उनके पथ में वत्कि उसके बाहर भी मिल, जिससे उनका अन्युपयोगी और भ्रत्यावध्यक 
प्रणब्रत-अान्दोलन देश में व्यापक रूप धारण करके देश की झ्राचार-हीनता श्लौर गिरती हुई नैतिकता को रोकने मे समथ 
हो, क्योंकि स्वतस्त्र भारत सर्वधा उन्नत तभी होगा, जब त्याग और तपस्या एवं सत्य और प्रहिसा के मूल सिद्धाल्तों को 
धारण करके उपका अचार ऊँचा होगा। ग्राचार्यजी को मै एक बार फिर नमस्कार करता हूँ श्रौर उनके प्रयत्नो की 
सफलता के लिए प्रार्थना करता हू । 





आचारय॑श्री का व्यक्तित्व : एक अध्ययन 


मुनिश्री रूपचन्दजी 


जीवन अनन्त गुणात्मक है। उसका विकास ही व्यक्तित्व की महत्ता का आधार बनता है। महान्‌ और साधा- 
रण, ये दोनों शब्द गणात्मक तारतम्य ही लिये हुए है, जो कि व्यक्ति-व्यक्ति के व्यक्तित्व का विभाजन करते है। भ्रन्यथा 
हम एक व्यक्ति के लिए महान्‌ और दूसरे व्यक्तित के लिए साधारण शब्द का प्रयोग तहीं कर सकते। आचर्षयश्री महान्‌ 
है, क्योकि उनका व्यक्तित्व महान्‌ है। उनका व्यवितत्व महान्‌ इसलिए है कि वे साधारण की भूमिका को विशिष्ट बनाते 
हुए चलते है । कोई भी व्यक्ति साधारण से ग्रस्पृष्ट रह कर महान्‌ नहीं बनता है । किन्तु बह साधारण को विशिष्ट बनने 
बा विवेक देता हे, इसलिए महान्‌ बनता है। मेरा विवेक सब पर छा जाये, यह चेतना का भ्रह हे । महत्ता उससे झ्रतीत 
है। वह प्रत्येक सुषुप्त विवेक को जगाने के लिए पथ-निर्देशन भी करती है और उसके समुचित विकास के लिए पर्याप्त 
अवकाश भी देती है। जहाँ इसका ग्रभाव होता है, वहाँ व्यक्ति अनुणास्ता बन सकता है, महान्‌ नहीं। सीधे शब्दों मे कह 
तो उसका अधिकार केवल बलेवर तक पहुँच सकता है, प्राण उसके लिए स्देव ही अगस्य रहते है। भ्ाच्ार्य श्री का 
व्यक्तित्व महान्‌ इसलिए है कि प्राण उतके लिए गम्य ही नहीं बने, किन्तु प्राणो ने उनका अ्रनुगसन कर उनका लक्ष्य भी 
पाया । 
आचार्यश्री का व्यक्तित्व बहुमुखी है। वे एक और जहाँ अध्यात्म-साधना में तललीन है, वहाँ दूसरी झोर एक 
बुहत रुघ के अनुशास्ता भी । तीसरी शोर वे व्यक्ति-व्यक्ति को समस्याश्रों को समाहित करने में तत्पर है तो चौथी ओर 
अध्ययन, स्वाध्याय और शिक्षा-प्रसार के लिए अथक प्रयास करते दिखाई देते है। प्राचीन ग्रागमिक साहित्य की शोध के 
लिए जहां वे अ्रहनिश जुटे हुए है तो इसके साथ ही जीवन की प्राचीन रूढता के उन्मूलन में भी वे बद्ध परिकर है। इस 
प्रकार उनके जीवन का प्रत्येक क्षण ग्रदम्य उत्साह ओर सतत गतिज्ीलता से ओत-प्रोत है। जीवन की डोर को हाथ में 
थाम जो उसको जितना प्रधिक विस्तार दे सकता है, वही व्यक्तित्व-विकास की समग्रता पा सकता है। व्यक्ति-व्यक्तित मे 
अपनत्व की पुट बिखेर देता व्यक्तित्व की सबसे वड़ी सफलता है। यह तभो सम्भव है, जबकि यक्त भ्रपने “व्यक्ति से 
ऊपर उठ कर अपना सब कुछ उत्सर्ग कर दे । जीवन ग्ननन्त तृष्णाओं बाग सगम-स्थल है । यह प्रत्येक जीवधारी की मामान्य 
भ्रवस्थिति थी | बिन्‍्तु चिन्तन की उदात्तता यही विश्राम लेना नही चाहती । वह श्र आगे बढती है श्रौर वहाँ त+ बढती 
है, जहाँ कि तृष्णाए छिछनी बनती हुई तृप्ति का भी पार पाने का यत्न करती है। तृप्णा और तृप्ति हमारी मानसिक 
कल्पनाओं की ही तो कलनाएं है। वे कलनाए जब उनका पार पा ल, तब व्यक्ति देहातीत बन जाता है। बसी स्थिति में 
उसके लिए भ्रागत और अ्नागत, दृश्य भर अ्रदृुश्य की सभी सीमाए होने पर उनसे बह बाधित नहीं हो सकता । क्योंकि 
उन्हें वह उत्माहपूर्वक झ्रात्म-सात्‌ करने का प्रण लिये चलता है, उत्सुकता श्रौर उद्विलता जैसा कोई भी तत्त्व उसके 
लिए ग्रवशेष नहीं रह जाता। 


जीवन को दो श्रवस्थाएं 


व्यक्षित और देवत्व जीवन की ये दो ग्रवस्थाए है । व्यक्तित्व वह है जो कि व्यक्ति का स्व होता है और देवत्व 
वहु है जो कि व्यक्तित्व को कुछ विशिष्ट ऐश्वर्य में समरोपित करता है। व्यक्तित्व लौकिक होता है श्रौर देवत्व अलौ- 
किक । अलौकिक हमारे व्यवहार को नहीं साथ सकता । वह व्यवहार के लिए सदा झ्रादर्श और शअ्रगम्य ही बना रहता है, 


१६६ ] प्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍्दन प्रस्य [ प्रधय 


इसलिए उसकी दृष्टि मे उस (देवत्व) का कोई मूल्य भी नहीं। झ्राचार्यश्री एव मानव है। इसलिए उनका अ्रकन भी 
उनके भ्रपने व्यक्तित्व से करना अधिक समुजित होगा। वे मानव है, इसलिए सभी मानव विवशताए भी उनसे उसी रूप मे 
विद्यमान है, जिस हूप मे प्रत्यक सामान्य जीवन के समक्ष आती रहती है । फिर भी उनका व्यवितत्व अन्य से विशिष्ट 
इसलिए है कि उन्होंने सामान्य की भूमिवा पार कर विवशताओं को परास्त हो नहीं किया, विन्‍तु उसे राहयोंगी गुणों के 
रूप मे परिवर्तित भी कर दिया । तिमिर को मिटाना उनके जीवन का लक्ष्य नही, किन्तु उसको आलोक में परिवर्तित कर 
देना, यहो उनका आत्म-घोष रहा है। विरोधी के साथ भी मित्रता का व्यवहार करना झटिसा का विकास है। किन्तु 
अहिसा वी पराकाष्टा वह है, जहाँ शत्रु नाम की कोई चोज रह ही न जाये, सब कुछ मित्र मे परिणत हो जाये । 

व्यक्ति की प्रत्येक प्रवृत्ति अपने म्रास-पास के वातावरण को अनुकूलता पाकर फरते-फूल यह स्वय एक निष्क्रियता 
है। सक्रियता वह है, जहाँ व्यक्ति जीवन भर स्थूल दृष्टि से निष्क्रिय रह कर भी गतिशीलता के लिए जूभता रहे । गति- 
शीलता कभी भी वातावरण की अनुकूलता सहन नहीं कर सकती। प्रतिकूल परिस्थिति में भी अपना धैर्य न खोये यह 
व्यक्ति की महत्ता का परिचायक है, किल्तु व्यक्त की महत्ता बहों दुगनी हो जाती है, जब कि वह पथ में आने बाले प्रत्येक 
रोडो को भी लक्ष्य का महत्व समझा कर उसमे गति-प्रेरकता भर द । इसमे आ्राचायथी सिद्धहस्त है। थे चलते है, प्रति- 
कूल परिस्थिति मे भी चलते रहे है, किन्तु अकेले ही नही, समूह का साथ लेकर चलते है। थे प्रत्येक व्यक्ति को महत्त्व देते 
है श्रौर उसकी योग्यता का अ्रकन भी करते हे। उनकी गति का क्रम भी यही है कि जो गति से ग्नजान है, उन्हे गति का 
भान कराना, जो जानते है, किन्तु फिर भी प्रमादवश रुद्व है, उन्दे प्रेरणा देता ौर गति करने वालो को निरस्तर ग्रागे 
बढ़ते रहने के लिए समुचित अ्रवकाश देना । योग्यता या मुल्यावन जहा नहीं दाता, वहाँ नई प्रतिभाए ता विकशित हो हा 
नहीं सकती । किन्तु विकसित ग्रतिभाए भी मुरका जाती है, रत उसका समुचित रूप से नियोजन करना गतिमत्ता के 
लिए अत्यन्त श्रावश्यक होता है । 


कुशल प्रनुशासक 


प्राचार्यश्री एक कुशल ग्रनुशासक है । अनुणास्ता बनना सहज हे, फिन्तू उसमे कुशलता निखर प्राये, यह अनुशासन 
की सफलता है। शासक शासितों के साथ घुल मिल जाये, यह कुशलता की कसौटी है। उस पर खरा उतरने बाला हो सच 
को विकास व विस्तार दे सकता है, क्योकि वहाँ अनुणासकत्व भी त्याग और बलिदान वी परिधि मं रहे वर अपनी की 
साधता है। आज जहाँ प्रनुशासन करने की व्यक्ति-व्यक्ति में भूख लगी हे, वहां उसके दायित्व को समभत का प्रयास कहाँ 
है ” आचायंश्री ने एक बार अपने प्रवचन मे कहा--अनुझ्नासक बनने की अपेक्षा अनुजासन का पालन करना अधिक सहज 
होता है। भ्नुशासन-पालन मे व्यक्ति को केवल अपनी ही चिन्ता होती है, किन्तु अनुशासकत्व में न जाने कितने ग्रनजानो 
की भी चिन्ता रखनी पड़ती है । अ्नुशासकत्व का दायित्व क्या लेना है, मानो कॉंटो का ताज धारण करना है !' किन्त 
दस पा तर भार का पहुत््न तभी है, जब प्रनुणासक उसके दायित्व को सम भं। वस्तु सत्य हमे बताता है कि प्रनुशासन 
करना एक पृथक्‌ कर्म है और उसके दायित्व को समभना एक प्रृथक्‌ कम । दायित्व के ब्रभाव भे ही प्रनुशासन लडखडाता 
है, ्रन्यथा अनुशासन में उच्छू खलता पनप ही नही सकती । वर्तमान राज्यतत्र विकास नहीं पा रहा है, समाज-व्यवस्था 
भी भ्रस्त-व्यस्त है और कह देना चाहिए कि वीते हुए 'कल' के माप-दण्ड आज' के समक्ष लडखड़ा रहे है और थाने वाले 
न के समक्ष आज । ऐसा क्यों है इसलिए कि दायित्व का श्रकन नही हो रहा है । ्नुश्ासकत्व प्नुश/सन को विवेक 
देता है कि वह भ्रपना कर्तव्य सम के । किन्तु उसके साथ ही यह प्रइन भी उभरता है कि उसका प्रपना भी कोई दायित्व 
होता होगा ” जहाँ यह चिन्तन नही होता, वही शासन क्रान्ति का रूप लेता है । 

तेरापथ शासन एकतत्रीय परम्परा पर आधारित है, इसलिए यह अ्रधिक भपेक्षित होता है कि उसका शास्ता 
योग्यता सम्पन्न हो । संघ के प्रत्येक व्यक्ति को नियन्‍्ता के रूप मे वह तभी स्वीकार्य हो सकता है जबकि झास्ता के प्रति 
प्रत्येक हृदय समान रूप से श्रद्धा भर समर्पण मे प्रन्वित हो और श्रद्धा व समर्पण को शास्ता तभी प्राप्त कर सकता है जब 


कि उसके समस्त व्यवहार एक इस प्रकार की कसौटी पर कसे हो, जो सर्वमान्य है। प्रजातत्र मे इसके लिए सम्भवत: 


क्प्याय | प्राचायंभी का व्यक्तित्व : एक सध्ययन [ १६७ 


इतना महत्त्वपूर्ण स्थान नही । किन्तु एकतत्र में इसका सर्वोपरि स्थान है । एकततन्न का प्रयोग वही भ्रसफल रहा है, जहाँ कि 
शास्ता के व्यवहा रो पर ग्रहता ते झपनता स्थान जमा लिया । एकतत्र की यही सबसे बडी दुबंशता है और यदि वह कुशल 
अनुशास्ता द्वारा पाट दी जाती है तो बहू समाज सम्भवत. भ्रन्य विसी समाज से उन्नति श्रौर विकास की घुडदौड मे पिछड 
नही सकता । म॒र्के एक घटना याद आ रही है । एक बार की बात है कि प्राचार्यश्री के समक्ष एक विवादास्पद प्रसग उप- 
स्थित हुआ । दोनो पक्षों ते भ्रपने-अपने पक्ष सबलता पूर्वक रखे । श्राचार्यश्री सुनते रहे भ्रौर सुनते रहे किन्तु एक शब्द भी 
उत्तर मे नही कहा । बात की समाप्ति पर दोनो ही पक्ष निर्णय सुनने को झातुर थे। पर “आ्राचार्यश्री ने निर्णय की प्रपेक्षा 
उसी दिन से एकासन (एक समय भोजन ) करना आरम्भ कर दिया। एकासन का १हला दिन बीता, दूसरा दिन बीता और 
तीसरा दिन भी बीत गया। दोनो पक्षो के ग्राग्रह पर यह निर्मम प्रहार था जो उसे सहन नहीं कर सका । उसके बन्धन ढीले 
पड़े प्रौर विवाद रवबय समाहित हो गया । तब सभी ने माना कि विवाद के ग्रन्त के लिए यह निर्णय उस निर्णय की भ्रपेक्षा 
कही अधिक भ्रमोष व सहज था । ऐसे एक नहीं, प्रनेको प्रवसर शास्ता के समक्ष ग्राते है जबकि ग्रनशासन स्वय प्रनुशासक्‌ 
का परीक्षण करना चाहता है । परीक्षण ही नही, कभी-कभी उसे झ्रनुशासित भी करता है ताकि सघ की सुचारुता बनी 
रहे | आचाय॑श्री इससे कितने फुशल भौर कहाँ तक सफल रहे है, इसके लिए तेरापथ सगठन का सर्वागीण विकास एक 
ज्वनन्त प्रमाण लिये हमारे सामने है । 

प्रत्यक चेतना का यह स्वभाव होता है कि वह अपने से भिन्‍न चेतना में कुछ वेशिष्टथ खोजना चाहती है। जहाँ 
स बह मिल जाता है, उसे वह सहर्षतया झपना समर्पण भी कर देती है, किन्तु समपंण भी अपना स्थायित्व नहीं गाडता है, 
जला उसे नित नई स्फुरणाए और उसे संवारने वाली साज-सज्जा मिलती रहे । अन्यथा वह अ्रस्थायी नही बन सकता । 
वशिष्टय भी जब दूसरी चेतना को देने का उपक्रम करने लगता है तब कृत्रिमता पनपने लगती है श्रौर वह उस दुबंलता 
को भ्रवसर पाकर प्रकट कर ही देती है। सच तो यह है कि वंशिष्टच से चेतना का समर्पण जब तक स्वय कुछ न कुछ ग्रहण 
करता रहेगा, तब तक ही वह निभ सकेगा । कुतिमता भले ही कुछ समय के लिए उसे भुलावे मे रख सकती है, किन्तु 
समपण उससे प्रेरणा नही पा सकता । इस दृष्टि से भी श्रद्धेय वग व्यक्तित्व उस रूप में निखरे यह अपेक्षित होता हे, जिसमे 
कि वढ़ सबकी श्रद्धा समान रूप से पत्रा सके। क्षण-स्थायी श्रास्था को प्रतिपल भटकने का भय बना रहता है तो उसे 
ग्रन्त तक निभाने में श्रद्धंय भी सफल नहीं हो सबता । यह एक ऐसा सम्बन्ध है जिसमे कि मस्तिष्क को अपेक्षा हृदय का 
प्राधान्य होता है । यही कारण है कि तक॑ उसे सिद्ध करने मे सदा ही प्रसफल रहा है। वस्तुवृत्त्या तेरापथ संगठन में जासक- 
शासित की भावना के प्राधान्य की अपेक्षा उसमें गुरु-शिष्य भाव रहे, इस भ्रोर विशेष ध्यात दिया गया है । नेनृत्व-पालन 
करने वालो मे नेता की ग्रनिवायं ता का भान हो, तभी शिप्यत्व का भाव उभरता है। वहाँ हृदय का प्राधान्य रहता है, 
मस्तिष्क का नही । यही कारण है कि एक भ्रकिचन सगठन जिसके संचालन मे ग्रर्थ का कोई प्रइन ही नही, श्राज दो सौ 
वर्षों से भी अ्रश्ुण्ण और गतिशीलता लिये भ्रपने लक्ष्य की ओर श्रग्रसर होता रहा है। मैं नही समभता कि विश्व के इति- 
हास में ऐसा एक भी उदाहरण मिलता हो जिसमें कि बिना किसी प्रकार के भौतिक मूल्यों के आधारित कोई भी सगठन 
का स्थायित्व इतने लम्बे समय तक और वह भी भअ्रपनी उत्तरोत्तर उज्ज्वलता और विकास को अपने में समेट चला हो। 
प्रसिद्ध विचारक ज॑नेन्द्रजी से एक बार तेरापथ के बारे मे उनके विचार पूछे गये तो उन्होंने बताया कि “जो कुछ मैं जानता 
हूँ, उससे इस संगठन के प्रति भुझभमे विस्मय का भाव होता है। कारण कि उसके केन्द्र में सत्ता नही है । सत्ता बे श्रधिका र, 
हथियार भौर सम्पत्ति से सुरक्षित और समर्थ बनाया जाता है । तो क्या तेरापथ को एक ऐसे रूप में ध्वीकार किया जा 
सकता है जो कि सत्ता झौर संम्पत्ति से दूर कुछ परम तत्त्वों से ही अपनी मौलिकता सचित करता हो । यह पूछने पर 
उन्होने बताया कि मैं इससे सहमत हूँ । कारण कि मैं भ्रास्तिक हूँ । श्रास्तिक का मतलब मै समष्टि को चित्‌-केन्द्रित और 
चित-सचालित मानता हूँ । यह चित्‌-अ्रस्तित्व का ससार है। मेरी श्रद्धा है कि जहाँ सगठन के केन्द्र मे यह चित्‌ तत्त्व 
है, वही संगठन का जीवन है भौर शुभ है। भनन्‍यथा संगठन मे संदिग्ध का मेल होता है और उससे फिर जीवन का अहित 
होने लगता है। मानव सगठन के सम्बन्ध मे यह श्रद्धा झ्राज खत्म हुई-सी जा रही है कि बिना सत्ता और सम्पदा के वह 
उदय में भ्रा सकता या कायम रह सकता है।'' इस प्रनास्था को टूटना चाहिए भौर मालूम होना चाहिए कि कुछ और 


१६८ ] झाचायभी तुलसी प्भिनस्दन प्रन्‍्थ [ प्रषम 
भी तत्त्व है--चिस्मय तत्व, आध्यात्मिक तत्त्व, नैतिक तत्त्व आदि, जिस के चारोझोर मानव-सघटना हो सकती हे 
झऔर होनी चाहिए । यदि ऐसा हो तो मेरा विश्वास है, हम देख पायेगे कि यह सघटना काल को भेदती हुई स्थायी बनती 
है, उसमे उगने और बढने के बीज रहते है । 


सप्राण नेतृत्व 


ब्यक्ति श्रौर संगठन इतने सश्लिष्ट और एकात्मक होते है कि हम उनमे विभेद देख ही नहीं सकते। यह तभी 
सम्भव है, जब उसका नेता सघटनात्मक प्रवृत्तियों मे अनुयायी वर्ग को एक-रस कर दे । एक-रसात्मकता व्यक्ति सठन के 
बीच मे अभिन्‍नता ही स्थापित नहीं करती, किन्तु बह उसमे भ्रपनी अनिवा्यता भी आरोपित कर देती है। वही न व्यक्ति 
सघ के लिए भारमूत बनता है भ्रौर न व्यक्ति के लिए संगठन ही रबतत्रता-प्रपहरण भरी स्थिति उपस्थित करता है। 
जैनेन्र जी के शब्दो मे--“मैं स्वतत्रता शब्द को बहुत ऊँचा नही मानता । मेरे निकट स्वतत्रता की सार्थकता सर्वथा देने मे 
है, लेने मे तनिक भी नही, भ्र्थात मुझे प्रेम प्रिय है। श्रपनी स्वतन्नता उस नाते मुझे अप्रिय भी हो सकती हे । झ्राचाय 
तो, मान लो, एक के बजाय प्रनेक भी हो सकते है। लेकिन क्या आदमी मे श्रत्त करण और विवेक भी दो हो सकते है । 
क्या विवेक के भझ्राधिपत्य को स्वतन्नता का घातक वहना होगा ? यदि श्राचार्य सत्ता भोगी नही है, उस समाज या सघ के 
प्रन्त करण का प्रतीक है तो उसमे मै पूरा-पूरा शचित्य देखता हूँ ।” किन्तु यह सव वभी सम्भव है जबकि प्राचार्य या 
सध-सचालक उसमे सजीवता भर दे । मानव की प्रत्येक कृति अपने में एक अकल्पित सम्भार लिए हुए है। पर वह 
सम्भार तभी खलता है, जब वह प्राण-शून्य बन जाता है। प्रत्येक कला मे ग्रमरन्व वही निखरता है, जब वह सजीव 
और जीवन्त हो । निष्प्राण तो यह शरीर भी भारभूत बन जाता है । आचार्यश्री की यह सर्वाधिक विशेषता रही है कि 
उन्होंने भ्रपने नेतृत्व को सप्राण बनाये रखा है । इसे नेता की ही सफलता मानना चाहिए। अनुपालक वर्ग तो उसे रूढ व 
निष्प्राण बनाने को प्रतिपल तत्पर दिखाई देता है । वह सघ की प्रत्येक पद्त की शरीर से ही पतइने का प्रयत्न करता 
है। उसके साथ चेतना कही छूट न जाये, यह कार्य उसके नेता से ही सम्भव होता है। यही कारण है कि तेरापथ अपनी 
उज्ज्वलतर धारा लिए भ्रविरल गति से भ्रागे बढ रहा है। 


सफल कलाकार 


उनके जीवन का कलात्मक पक्ष ग्रश्चिक प्रभाव और प्रवाह पूर्ण रहा है। सत्य, शिव, सुन्दर मनष्य का स्वभाव 
है। बह उसे अपने जीवन मे साकार देखना चाहता है। हन्तु वहू तभी सम्भव है जबकि वह अपनी प्रत्येक क्रति में कला- 
त्मकता भर दे। हम सत्य, शिव, सुन्दर का रचनात्मक रूप कला को मान ले तो कोई ग्रसगत नहीं होगा। इस प्रकार 
प्रवुत्ति की प्राणवत्ता के लिए यह झावद्यक है कि उसमे बला का रूप निखरे। प्रत्येक बस्तु मे जो मस्सता और सौन्दर्य 
का दर्शन होता है, वह कला का ही परिणाम है। कलाकार उसमे जितनी अधिक कलात्मकता भर पाता है, उसमें सौन्दर्य 
उतना ही प्रधिक चमत्कार लिये अवतरित होता है। धरती का प्रत्येक प्रण अपने में सौन्दर्य समेटे हुए है। परन्तु उसका 
प्रक्रियात्मक और प्रयोगात्मक रूप केवल कलाकार के हाथा से ही सम्भव होता है। उसकी कुशलता प्रत्येक नीरसता में 
सरसता उडल देती है। सस्कृत व्याकरण की दुरूहता से उसके छात्र श्रनभिज्ञ नही है। सम्भवत व्याकरण की इस दुरूहता 
के कारण सस्कृत लोक-भाषा बनने मे श्रभी तक सफल नही हो रही हे । किन्तु यही विषय जब आचार्यश्री के द्वारा विद्यार्थी- 
गण पढते है तो सचमुच ही यह अनुभव होता है कि यह विषय प्रन्य विपयो से कम रमान्मक नही । पर यह अनुभूति 
व्याकरण की सुगमता सिद्ध तही कर सकती । यह तो अध्यापक की विलक्षणता है जो कि अपने प्रध्यापन में वह कलात्म- 
बाता भर देता है जिससे विद्यार्थी उसे काव्य की-सी मरसता प्राप्त कर सके। इसका यह परिणाम है कि वे व्याकरण 
दर्शन, तर्क-शास्त्र भर आझ्रागमिक ज्ञान जैसे दुर्गंभ विषयो को भी सफलतापूर्वक प्रसारित करते रहे है। उन्होने सस्ते 
का सागोपाग अध्ययन स्वय तो किया ही, किन्तु सघ के शिक्षा-पाठ्य क्रम मे प्र मुख स्थान देकर मृत-भाषा कही जाने वाली 
सस्कृत-भाषा को जीवन्तता दी है। ठीक इसी प्रकार उन्होने अपने प्रत्येक किया-कलापो मे कला की पुट का आरोपण किया 


भ्रध्याय ] प्राचायंभो का व्यक्तित्व : एक प्रध्यंयन [ १६६ 
है या उनकी प्रत्येक प्रवृत्ति मे कला का स्फुरण सहज रूप से हुआ है, क्योकि वे सफल बलाकार जो ठहरे । 
प्रपनो भ्रात्म-साधना 


श्राचायंश्री के व्यक्तित्व का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण पक्ष जिसे कि मै मानता हें, उनकी अपनी झात्म-साधना है । 
प्रत्येक व्यक्तित्व अपनी दुर्बलताओं से भ्रधिक मर्माहत होता है। यह ग्राघात भी ऐसा होता है जिसका दि. कोई उपचार 
नही । व्यक्तित्व की सबसे बडी झ्रसफलता वह होती है, जहाँ व्यविन स्वय अपने से ही कतरा जाता है। इसका अभाव 
प्रत्येक क्रिया में कुष्ठा भरता है और भ्रन्तत प्रसफनता और निराज्ञा के अ्रतिरिकत कुछ भी हाथ नही भ्राता । 
सामान्यतया साधना और ससार दोनो के क्षेत्र सर्वथा पृथक्‌ू-पृथक होते है। साधना के अभ्यास काल के लिए 
यह ग्रावद्यक भी होता है। भ्रन्यथा ससार की टेडी-मेडी पगइडियों मे बह कभी ही भटक जाये । किन्तु साधना की परि- 
पक्‍्वता में समार उससे अरस्पृष्ट नही रहता है। साधक के लिए सम्‌चा ब्रह्माण्ड साधनामय हो जाता है। वह साधना के 
उत्कर्ष का फल है । उसके लिए यह भ्राववयक होता है कि साधक अपने क्रिया-कलापो मे साधना का समारोहण कर दे । 
वह श्रपनी प्रवृत्ति और साधना के बीच विलगता न पनपने दे। प्राय साधक वही फिसलता है जबकि वह साधना श्रौर 
प्रवृत्ति के बीच सामजस्य नही रख पाता। जो इस पर विजयी बना, वह भ्रध्यात्म की भाषा में जीवन-मुक्त बना । 
ग्राचार्यश्री अपनी वर्नमान अवस्था मे साधना की कौन-सी भूमिका पार कर रहे है, यह प्रश्न सम्भवत उनके लिए नहीं 
है, किन्तु हमारे लिये अवश्य है जो कि बुद्धि के कठघरे मे बंध्रे हुए है। के अपने मे जो कुछ बनना चाहते है या जो कुछ है, 
वह उनके लिए कुछ भी विद्येष नहीं। क्योंकि वे अपने मे एक-रमस है। एक-रसता में कुछ भी भिन्‍न नही रह जाता और 
उसो एक-रसता में वे साधना और ससार को घ॒ला-मिला देखना चाहते हे । व्यक्ति और साधनाके बीच भे समय की रेखाए 
खिच जाये, यह उनको बिल्कल मान्य नहीं। उनके अपने शब्दों मे “वि्ञार प्रवाहमान रहते है, तव तक उनमे स्वच्छता 
रहती हे । उसका प्रवाह रुकता है, वे पकिल बन जाते है । रूढियाँ ब्रनावश्यक नही होती। व्यक्ति या समाज को जीवित 
रखने के लिए देश-काल के अनुरूप रूढि का सालम्बन लेना होता है। यहाँ पर रूढिवाद नही है । रूढिवाद वह है, जो देश- 
काल के बदले जाने पर भी देश-काल-जनित स्थिति को न बदलने का आग्रह करे।” इसी भावना को लक्षित करते हुए 
कहा गया 
इस काल पुरुष को रेखा में सिमटे जोवन को 
उप्त भ्रसोम फी झोर बढ़ाना चाहते हो, 
व्यवहार जहां पर तरल रूप ले बह जाता 
उत्तचरम सत्य को व्यक्त बनाना चाहते हो । 
सच तो यह हे कि ग्ाचार्य श्षी जो कछ है, हमारे समक्ष है और जो कुछ बनना चाहते है, वह भी दृष्टि से श्रोभल 
नही_है। फिर हमारे अन्तर-चक्षु या चर्म-चक्षु उन्हें कहोँ तक परखते है, यह अपनी-अपनी योग्यताओ पर भी 
श्रवलम्बित है । 





द्वितीय संत तुलसी 
श्री रामसेवक भरोवास्तव 
सहसम्पादक--नवभारत टाइम्स, बम्दई 


सन्‌ १६५५ की बात है, जब श्रणुब्रत-श्रान्दोलन के प्रवर्तक श्राचार्यश्री तुलसी वम्बई में थे और कुछ दिनो के 
लिए वे मलण्ड (बम्बई का 7क उपनगर ) में किसी विशिष्ट समारोह के सिलसिले मे पधारे हुए थे । यही पर एक प्रवचन 
का भ्राय|जन भी हुआ था । सार्वजनिक रथान पर सार्वजनिक प्रवचन होने के नाते मैं भी उसका लाभ उठाने के उद्देश्य से 
पहुँचा हुआ था । 

प्रवचन मै कुछ भ्रनिच्छा से ही सुनने गया था, क्योकि इससे [व मेरी धारणा साधुग्नो तथा उपदेशको के प्रति, 
विशेषतया धर्मोपदेशको के प्रति कोई बहुत भ्रच्छी न थी और ऐसे प्रसगो में प्राय महात्मा तुलसीदास की उस पक्ति को 
दोहराने लगता था जिसमे उन्होंने पर उपदेश कुशल बहुतेरे, जे भ्राचरहिं ते नर न घनेरे कहकर पाखटी धर्मपदेशको की 
अच्छी खबर ती है। परन्नु ग्राचार्यश्री तुलसी के प्रवचन के बाद जब मैंने उनकी ओर उनके शिप्यो की जीवनचर्या का 
निकट से निरीक्षण कियातव तो मै स्वय अपनी लघुता से बरबस इतना दव-सा गया कि आत्म-ग्लानि एक अभिशाप बन 
कर मेरे पीछे पड गई और प्रावार्यश्री तुलसी ज॑से निरीह सत के प्रति अनजाने ही श्रथ्द्धा का भाव मन में लाने के कारण 
बडा पश्चात्ताप हुआ मारे लज्जा के मै कई दिनो तक फिर किसी ऐसे समारोह में गया ही नही । 


मुनिश्री से भेंट 


कुछ दिन बाद मुनिश्री नगराजजी की गेवा में मे उपस्थित होने का सौभाग्य मिला । आपने मे; अणग्रत पर 
कुछ साहित्य तेयार करने की प्रेरणा दी । मैंने अपनी असमर्थता के साथ अपनी हीनता का भी स्प्प्टत ; निवेदन किया 
भौर बताया कि अणुब्रत-प्रान्दोलन के किसी भी नियम की कसौटी पर मै खश नहीं उतर सकता , तब, ऐसी स्थिति म 
इस विषय पर लिखने का मे: क्या अ्रधिकार है ? मुनिश्वी ने कहा कि अणब्रत का मूलाधार सत्य है और सत्य-भाषण कर 
आपने एक नियम का पालन तो कर ही लिया । इसी प्रकार आप भ्मन्य नियमों का भी निर्वाह कर सके गे । मभे कुछ प्रोत्सा- 
हन मिला और मैने अ्रण॒व्रत तथा भ्राचार्य श्री तुलसी के कतिपय ग्रन्थों का अध्ययन कर कुछ समभने की च्ेष्टा की ग्रौर 
एक छोटा-सा लेख मनिश्री की सेवा मे प्रस्तुत कर दिया । लेख ग्रत्यन्त साधारण था, तो भी मनिश्री की विशाल सहृदयता 
ने उसे ग्पना लिया | तब से भ्रणुत्रत की महत्ता को बुछ प्राकने का मुभे सौभाग्य मिला भौर मेरी यह श्रान्ति भी मिट 
गई कि सभी धर्मोपदेशक तथा सत निरे परोपदेदशक हो होते है। सच तो यह है कि गोस्वामी तुलसी की वाणी की वास्त- 
जिक सार्थकता मैंने भ्राचार्यश्री तुलसी के प्रवचन मे प्राप्त की । 


जीवन भोर मृत्यु 


गोस्वामी तुलसी ने नैतिकता का पाठ सर्वप्रथम प्रपने गृहरथ जीवन में और सवय अपनी ग हिणी से प्राप्त किया 
था, किन्तु झाचार्यश्री तुलसी ने तो श्रारम्भ से ही साधु-वृत्ति ग्रपनाकर प्रपनी शाधना को नैतिकता के उस सोपान ह 
पहुँचा दिया है कि गृहस्थ भर सन्यासी, दोनों ही उससे क्ृतार्थ हो सकते है। तुलसी-कृत रामचरितमानस की जि 
गोस्वामी तुलसी ने 'स्वान्स सुखाय' के उद्देश्य से की, किन्तु वह 'सर्वान्त सुखाय' सिद्ध हुआ, क्योकि सतो की सभी विभू- 
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तियाँ ग्रौर सभी कार्य भ्रन्यों के लिए ही होते प्राए है। परोपकाराप सतां विभूतम ।फिर आचायंश्री सुलसी ने तो आरम्भ 
से ही भ्रपने सभी कृत्य परार्थ ही किए है और परार्थ को ही स्वार्थ मान लिया है। यही कारण है कि उनके भ्रणुत्नत- 
आन्दोलन में वह शक्ति समायी हुई है जो परमाणु शक्ति-सम्पन्त बम से भी नही हो सकती, वयोकि प्रण॒त्रत का लक्ष्य 
रचनात्मक एवं विश्वकल्याभ है और श्राणविक शस्त्रों का तो निर्माण ही विध्व-सहार के लिए किया जाता है । एक जीवन 
है तो दूसरा मृत्यु । तो भी जीवन मृत्यु से सदा ही बडा सिद्ध हुआ है झौर पराजय मृत्यु की होती है, जीवन की नही । 
नागासाकी तथा हिरोशिमा में इतने बड़े विनाश के बाद भी जीवन हिलोरे ले रहा है और मृत्यु पर अट्वृह्दास कर 
रहा है । 


बास्तबिक मृत्यु 


मानव की वास्तविक मत्यु नेतिक छ्ास होने पर होती है। नैतिक आचरण से हीन होने पर वस्तुत मनुष्य 
मृसक से भी बुरा हो जाता है, क्योकि साधारण मृत्यु होने पर 'झ्रात्मा' अश्रमर बनी रहती है। न हुन्यते हस्यमाने शरौरे 
(गीता) । किन्तु नैतिक पतन हो जाने पर तो शरीर के जीवित रहने पर भी आत्मा' मर चुकती है और लोग ऐसे 
व्यक्ति को हुृदयहीन', अनात्मवादी', मानवता के लिए कलक' कहकर पुकार उठते है। इसी प्रकार नैतिकता से हीन 
राष्ट्र चाहे जैसा भी श्रेष्ठ शासनतन्त्र क्यों नश्नगीकार करे, वह जनता की आत्मा को रूसी तथा सम्पन्न नही बना सकता। 
ऐसे राष्ट्र के कानून तथा समस्त सुधार-कार्य प्रभावकारी सिद्ध नहीं होते और न उसकी कृतियों में स्थायित्व ही आने 
पाता है, क्योकि इन क्ृतियों का आधार सत्य और नतिकता नहीं होती, अपितु एक प्रकार की अबसरवादिता अथवा 
अवसरसाधिका वृत्ति ही होती है। नैतिक सबल के बिता भौतिक सख-साधनो का वस्तुत कोई मूल्य नहीं होता। 


प्रण शोर प्रणुद्वत-प्रान्दोलन 


श्राज के युग मे झ्राणविक शक्ति का प्राधान्य है और इसीलिए इसे प्रणु युग की सज्ञा देना सर्वथा उपयुक्त 
प्रतीत होता है। विज्ञान श्राज अपनी चरम सीमा पर है श्रौर उसने ग्रणुमात्र मे भी ऐसी शक्ति खोज निकाली है, जो 
झखिल विश्व का सहार कुछ मिनटों मे ही कर डालने में समर्थ है। इस स्वंसहारकारी शक्तित से सभी भयभीत हे और 
तृतीय विश्वव्यापी युद्ध के निवारणार्थ जो भी प्रयास प्रकारान्तर से आज किये जा रहे है, उनके पीछे भी भय की यही 
भावना समायी हुई है । 

पद्चमी राष्ट्रा की सगठित शक्ति से भयभीत होकर रूस ने पूत आणविक शस्त्रास्त्रा के परीक्षण की घोषणा 
ही नही कर दी है, वस्तृत वह दो-चार परीक्षण कर भी चुका है। रूस के इस आचरण की स्वाभाविक प्रतिक्रिया अमरीका 
पर हुई है भझौर अमरीका ने भूमिगत झ्राणविक परीक्षण झ्रारम्भ कर दिये है । 

झमरीका प्रक्षेपास्त्रो की होड मे रूस से पहले से ही पिछडा हुआ है और इसीलिए रूस का उस दिशा मे और 
अधिक बढने का मौका वह कदापि नही दे सकता । साथ ही, विह्व के ग्रन्य देशों पर भी इसकी प्रतिक्रिया हुई है और 
बेल्प्रेड मे श्रायोजित तटस्थ देशों का सम्मेलन इस घटना से कदाचित्‌ अत्यधिक प्रभावित हुआ है, क्योकि सम्मेलन शुरू 
होने के दिन ही रूस ने प्रपनी यह झ्रातककारी घोषणा की है। इस प्रकार भ्राज का विश्व प्राणविक शक्ति के विनाश- 
कारी परिणाम से बुरी तरह त्रस्त है। सभी ओर '“त्राहि-त्राहि-सी मची हुई है, क्योकि युद्ध शुरू हो चकने पर कदाचित्‌ 
कोई 'त्राहि-बाहि' पुकारने के लिए भी शेष न रह जायेगा । इस विषम स्थिति का रहस्य है कि शान्ति के श्रावरण मे युद्ध 
की विभीषिका सर्वत्र दिखाई पड़ रही है ” 


परिय्रह प्लौर शोषण को जनपित्री 


जब मानव भौतिक तथा शारीरिक सुखो की प्राप्ति के लिए पाशविकता पर उतर पाता है भौर श्रपनी आत्मा 
की प्रान्तरिक पुकार का उसके समक्ष कोई महत्त्व नहीं रहता, तब उसकी महत्त्वाकाक्षा परिग्रह श्रौर शोषण को जन्म 
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देती है, जिसका स्वाभाविक परिणाम साज्राज्य प्रथवा प्रभुत्व-विस्तार के रूप में प्रकट होता है। अपने लिए जब हम 
भ्रावध्यकता से प्रधिक पाने का प्रयास करते है, तब निश्चय ही हम दूसरों के स्वत्व के श्रपहरण की कामना कर उठते है, 
क्योकि झौरो की वस्तु का भ्रपहरण किये बिना परियग्रह की भावना तृप्त नही की जा सकती। यही भावना औरो की 
स्वतन्त्रता का भ्रपहरण कर स्वच्छन्दता की प्रवृत्ति को जन्म देती है, जिसका व्यवहारिक रूप हम 'उपनिवेशवाद' में 
देखते हैं । शोषण की चरम स्थिति क्रान्ति को जन्म देती है, जैसा कि फ्रास और रूस में हुआ्ला भशौर झन्‍्तत हिसा को ही 
हम मुक्ति का साधन मानने लगते है तथा साम्यवाद के सबल साधन के रूप में उसका प्रयोग कर शान्ति पाने वी लालसा 
करते हैं, किन्तु शान्ति फिर भी मृग-मरीचिका बनी रहती है । यदि ऐसा न होता तो रूस शान्ति के लिए झ्रणविक परी- 
क्षणो का सहारा क्यो लेता और किसी भी समभौता-वार्ता की पृष्ठभूमि में गक्ति-सन्तुलन वा प्रश्न क्यो सर्वाधिक महत्त्व 
पाता रहता ? 


मिशण्यासरण 


भारत के प्राचीन एवं भ्र्वाचीन महात्माग्रो ने सत्य और भ्रहिसा पर जो भ्रत्यधिक बल दिया है, उसका मुख्य 
कारण मानव को सुख का वह सोपान प्राप्त कराना ही रहा है, जहां तृष्णा और विनुष्णा का कोई चिह्न शेष नही रह 
जाता । सभी धर्मों ने अ्रपरिग्रह और त्याग पर ग्रत्यधिक बल दिया है, जो मूलत सत्य और अ्रहिसा के ही रूपाम्तर है । 
सत्य की प्राप्लि के लिए सत्य का श्राचरण गझ्रनिवाय॑ बताया गया हे--सच्च लोगम्सि सारभूय (जैन ) यम्हि सच्च च 
धम्मो चर सो सुची (बौद्ध) भहमनृतात्‌ सत्यमुपैसि (बैदिक)। 

वास्तविक धर्म मनसा, वाचा और कमंणा शुद्धाचरण माना गया है और मन से भी प्रविकृत श्राचरण करने 
बाले को 'पाखण्डी' तथा 'मिथ्याचारी' बताया गया हे--- 

कमें स्द्रियाणि समम्य य प्रास्ते मनसा स्मरन्‌। 
इच्चियार्थान्विमृदात्मा मिध्याचार स उच्यते॥ --गीता 

सिध्याचरण स्वय अपन में एक छुलना है, सब औरो में भी अविश्वास उत्पन्त करे, तो इसमें आ्राउचय हो क्या 2 ? 

विश्व की महान्‌ शक्तियाँ ज्ञान्ति के नाम पर युद्ध की गृप्त रूप से जो तैगरारियाँ कर रही 3, यह मिथ्याचरण 
का ही द्योतक है और इसीलिए पूर्व तथा पव्चिम में पारस्परिक विश्वास का नितान्त काम होकर मय की भावना उद्दीप्त 
हो उठी है । 

भारत में झ्राज सर्वोत्कृष्ट प्रजातन्त्र विद्यमान होते हुए भी प्रजा (जनता) सुखी एव सन्तुष्ट क्यो नहीं है ? 
मद्यनिषेध के लिए इतने कड़ कानून लागू होने पर और केन्द्र द्वारा इतना अधिक प्रोत्साहन दिय जाने पर भी वह कारगर 
होता क्यो दिखाई नही पडता ? अ्रष्टाचार रोकने के लिए प्रशासन की ओर से टनना ग्रधिक प्रयास किये जाने पर भी 
वह कम होने के स्थान में बढ़ क्यो रहा है ? इन सबका मूल कारण मिथ्याचरण नही तो और क्या है ? झ्रान्त्रिक अथवा 
आत्मिक विकास किये बिना केवल बाह्य-विकास वन्धन-म्‌क्ति का साधन नहीं हो सकता । विज्ञान तथा अण शक्ति का 
विकासमात्र ही उत्थान का एकमात्र साधन नहीं है। 

अणुशक्ति (विज्ञान) के साथ-साथ प्राज ग्रणु्रत (नैतिक ग्राचरण ) को अपनाना भी उतना ही, अपितु उससे 
कही प्रधिक, महत्व रखता है, जितना महत्त्व हम विज्ञान के विकास को देते है 
झ्राथिक स्वतन्त्रता का मूलाधार भी मान बैठे है। 

अणुब्रत के प्रवर्तक भ्राचार्य श्री तुलसी के शब्दों म भारतीय परम्परा मे महान्‌ वह है जो त्यागी है । यहाँ का साहित्य 

त्याग के ब्रादर्शों का साहित्य है। जीवन के चरम भाग मे निग्न॑न्थ या सन्‍्यासी बन जाता तो सहज बृत्ति है ही, जीवन के 
श्रादि भाग मे भी प्रव्॒ज्या आदेय मानी जाती रही है यवहरेब विरजेत तवहरंव प्रव्नजेत । ५ 

त्यागपूर्ण जीवन महात्रत की भूमिका या निग्नेन्थ वृत्ति है। यह निरपवाद सयम- 
विरवित की भ्रपेक्षा है। जो व्यकित अत्यन्त विरक्ति और भअत्यन्त 


और जिसे राजनीतिक स्वतन्त्रता के बाद 


मांग है, जिसके लिए भ्रत्यन्त 
ते अविरकित के बीच की स्थिति मे होता है, वह ग्रणब्रती 
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बनता हैं। झानत्द गाथापति भगवान्‌ महावीर से प्रार्थना करता है--- भगवन्‌ | आपके पास बहुत सारे व्यक्तित निम्नेन्ध बनते 
हैं, किन्तु मुभमे ऐसी शक्ति नही कि मै निग्नेन्थ बनूं । इसलिए मै श्रापके पास पाँच अ्रणन्नरत और सात दिक्षाबत, हादश 
ब्रतरूप गृही धर्म स्वीकार करूँगा।* हु 

यहां शक्ति का अर्थ है विरक्‍्ति। ससार के प्रति, पदार्थों के प्रति, भोग-उपभोग के प्रति जिसमे विरक्ति का 
प्राबल्य होता है, वह निर्भन्‍्थ बत सकता है। श्रहिसा गौर अ्रपरिग्रह का बत उसका जीवन-धर्म बन जाता है। यह वस्तु 
सबके लिए सम्भव नहीं। ब्त का अ्रणु-रूप मध्यम मार्ग है | ग्रश्नती जीवन शोषण और हिसा का प्रतीक होता है और महा- 
बती जीवन दु शकय । इस दा मे अ्रणुत्बती जीवन का विकल्प ही शेष रहता है। 

झणब्रत का विधान ब्तो का समीकरण या सयम श्रौर असयम, सत्य और श्रसत्य, भ्रहिसा और हिसा, अपरिय्रह 
और परिग्रह का मिश्रण नही, प्रपितु जीवन की न्यूनतम मर्यादा का रवीकरण है । 


सारिशत्रिक आन्दोलन 


ग्रणृत्नत-श्रान्दोलन मूलत त्ारित्रिक भ्रान्दोलन है। नैतिकता झौर सत्याचरण ही इसके मूलमत्र है। श्रात्म-विवे- 
खन और आत्म-परीक्षण इसके साधन है। प्राचार्य श्री तुलसी के प्रनुसार यह प्रान्दोलन किसी सम्प्रदाय या धर्म-विशेष कै लिए 
नही है। यह तो सबके लिए और सार्वजनीन है। श्रण॒द्गबत जीवन की वह न्यूनतम मर्यादा है जो सभी के लिए ग्राह्म एव 
शक्‍य है। चाहे आत्मवादी हो या भ्रतात्मवादी, बड़े धर्मज्ञ हो या सामान्य संदाचारी, जीवन की न्यूनतम मर्यादा के बिना 
जीवन का निर्वाह सम्भव नहीं है। अनात्मवादी पूर्ण अ्रहिसा मे विश्वास न भी करे, विन्‍्तु हिंसा झच्छी है, ऐसा तो नहीं 
कहते । राजनीति या कूटनीति को अनिवाय मानने वाले भी यह तो नहीं चाहते कि उनकी पत्नियाँ उनसे छलनापूर्ण व्यव- 
हार करे। श्रसत्य और अप्रामाणिकता बरतने वाले भी दूसरे से सच्चाई श्र प्रामाणिकता की श्राशा करते है। बुराई 
मानव वी दुलवंता है, उसकी स्थिति नहीं। कल्याण ही जीवन का चरम सत्य है जिसकी साधना ब्रत (झ्राचरण) है। श्रणु- 
ब्रत-प्रादोलन उसी की भमिका है। 


प्रणुन्नत-विभाग 


प्रणुक्षत पाँच है--श्रहिसा, सत्य, श्रचौर्य, बह्म चर्य या स्वदार सतोष पर अ्रपरिग्रह या इच्छा-परिमाण । 

१. भ्रहिसा---अ हिसा-अणुत्रत का तात्पर्य है--अनर्थ हिसा से झ्रनावश्यकता शुन्य केवल प्रमाद या झज्ञानजनित 
हिंसा से बचना। हिसा केवल कायिक ही नहीं, मानसिक भी होती है भौर वह श्रधिक घातक सिद्ध होती है। मानसिक 
हिसा में सभी प्रकार के शोषणो का समावेश हो जाता है झ्लौर इसी लिए भ्रहिसा मे छोटे-बडे अ्रपने-बिराने, स्पृष्य-अस्पृष्य 
भ्रादि विभेदों की परिकल्पना का निषेध श्रपेक्षित होता है। 

२ शत्य---जीवन की सभी स्थितियों मे नोकरी, व्यापार, घरेलू या राज्य अथवा समाज के प्रति व्यवहार में 
सत्य का झ्राचरण प्रणज्नती की मुख्य साधना होती है। 

३ झच्ोर्य--लोभाविले झ्ाययद प्रवत्तम्‌ (जैन) लोके भ्रदिन्‍्त तादियति तमह ऋ्सि बाह्मणं (बौद) प्रचौर्य 
में मेरी निष्ठा है। चोरी को मैं त्याज्य मानता हूँ । गृहस्थ-जीवन में सम्पूर्ण चोरी से बचना सम्भव ते मानते हुए श्रणृत्रती 
प्रतिशा करता है-- १ मैं दूसरो की वस्तु को चोर-वृत्ति से नही लूंगा, २ जानबूककर चोरी की वस्तु नही खरीदूँगा भौर 
न चोरी में सहायक बनूँगा, ३ राज्यनिषिद्ध वस्तु का व्यापार व झायात-निर्यात नही करूँगा, ४ व्यापार मे प्रप्रमा- 


णिकता नही बरतूँगा। 
४. भ्रह्मजर्य-- १. तबेसु वा उत्तम बंभघेर (जेन), २- माते कामगुणे रमसस्‍्सु चित्त (बौद्ध) ३. बह जरयेंग 


१ नो खलु श्रह तहा संबाएति मुण्डे जाव पष्बह्सए। प्रहण्ण वेबाणप्पियाणं झन्तिए पंचाणुग्दयं सत्तसिल्वावहयं ढाहुस चिहूं 
मिहिधम्स पडिवश्जिस्सासि--उपासकददांग ।६ १ ॥। 


श्छ्ड ] प्राचार्यभी तुलसी ध्रभिनसवत प्रस्य [ प्रचभ 


लच्ला देवा भत्यभपाध्तत (वेद) । 

ब्रह्मा चये ग्रहिसा का स्वात्मरमणात्मक पक्ष है । पूर्ण बरद्माचारी न बन सकने को स्थिति मे एक पत्नीव्रत का पालन 
झ्रणृत्नती के लिए प्रनिवार्य ठहराया गया है । 

५. भ्रपरिग्रह---१ 'इच्छाहु भ्रागाससम भ्रणांतया (जेन ), २ तण्हक्खपो सव्ध दुक्ले जिनाति (बौद्ध),३ मागुष 
कस्यस्त्रिद्धनम्‌ (बंदिक ) परिग्रह से तात्पय संग्रह से है । किसी भी सद्गृहस्थ के लिए संग्रह की भावना से पूर्णतया विरत 
रहना प्रसम्भव है। प्रत भ्रणुश्नत मे भ्रपरिग्रह से सम्रह का पूर्ण निषेध का तात्पर्य न लेते हुए भ्रमर्यादित सम्रह के रूप मे 
गृह्ठीत है। भणुव्रती प्रतिज्ञा करता है कि वह मर्यादित परिणाम से भ्रधिक परिग्रह नही करेगा । वह घूस नही लेगा। लोभवश 
रोगी की चिकिस्यः मे ग्रनुचित समय नहीं लगायेगा। विवाह श्रादि प्रसगो के सिलसिले मे दहेज नही लेगा, श्रादि । 

इस प्रकार हम देखने है कि अ्रणुत्रत विशुद्ध रूप मे एक नेतिक सदाचरण है और यदि इस अभियान का सफल 
परिणाम सिकल सका तो वह एक सहस्र कानूनों से कही अ्रधिक कारगर सिद्ध होगा भर भारत या भ्रन्य किसी भी देश में 
ऐसे ग्राचरण से प्रजातन्त्र की सार्थकता चरितार्थ हो सकेगी । प्रजातन्त्र धर्मनिरपेक्ष भले ही रहे, विन्तु जब तक उसमे 
नैतिकता के किसी मर्यादित मापदण्ड की व्यवस्था की गुजाइश नही रखी जाती, तब तक वह वास्तविक रखलस्‍्त्रता की 
सृष्टि नही कर सकता और न ही जनसाधारण के प्राथिक स्तर को ऊचा उठा सकता है । स्वतन्त्रता की ओट में रबन्छ- 
न्दता और ग्राथिक उत्थान के रूप में परिग्रह तथा शोपण को ही खुलकर सेलने का मौका तव तक निम्सदेह बना रहेगा, 
जब तक हर झ्राणविक यग मे विज्ञान को महा के साथ-साथ ग्रणब्रत जैसे किसी नैतिक बन्धन की महत्ता की भी भली- 
भॉति भ्रौँका नही जाता । विश्व-शान्ति की कुझ्जी भी इसी न॑तिव बन्धन में निहित है। वस्तुत पंचणील, सह-प्रग्लित्व, 
धामिक सहिष्णुता ग्रण॒श्नत के भ्गोवाग जैसे ही है। भ्रत आचायली तुलसी का अणकब्रत-भ्रानदोलन भ्राज के श्रणयग की एक 
विशिष्ट देन ही समझा जाना चाहिए। 

भारत विद्वव में यदि प्राचीन अथवा पग्र्वाचीन काल मे विसी कारण सम्मानित रहा ग्रथवा ग्राज भी है तो अपने 
सत्य, त्याग, अहिसा, परोपकार (अपरिय्रह) झ्रादि नैतिक गुणी के कारण ही, ने कि अपनी सैन्य क्षवित झ्ववा भौतिक 
झक्ित के कारण । किस्तु, ग्राज देश मे जो आटाचार व्याप्त है और नैतिक पतन जिस सीमा तक पहला चुका है, उसे एक 
नेहरू का ग्रावरण' कब तक ढेके रटेगा ? एक दिन तो विश्य में हमारी कलई खल कर ही रहेगी और तब विश्व हमारी 
वास्तविक हीनता को जान कर हमारा निरादर किये बिना न रहेगा। ग्रत भारतवारियों के लिए ग्राणविक शक्ति के 
स्थान में झाज ग्रणुश्रत-आत्दोलन को शक्तिशाली बनाना कही प्रिक हितकारी सिद्ध होगा और मानव, राष्ट्र तथा विद्यव 
का वास्तविक कल्याण भी इसी मे निहित है । 

ग्राचार्यश्री तुलसी का वह कथन, जो उन्होंने उस दिन अपने प्रवचन में कहा था, मुझे ँ्राज भी याद है कि एक 
स्थान पर जब हम मिट्टी का बहुत बड़ा और ऊँचा ढेर देखते है तब हमे सहज ही यह ध्यान हो जाना चाहिए, किसी अन्य 
स्थान पर इतना ही बडा और गहरा गइढा खोदा गया है। 

शोषण के बिना सग्रह भ्रसम्भव है । एक को नीचे गिराकर दूसरा उन्नति करता है। किन्तु जहाँ बिना किसी का 
शोषण किये, बिना किसी को नीचे गिराये सभी एक साथ आत्मोन्नति करते है, वही है जीवन का सच्चा और आइवत मार्ग । 

कहे अ्णुत्नत' नैतिकता का ही पर्याय है भौर उसके प्रवर्तक श्राचायंश्री तुलसी महात्मा तुलसी के पर्याय कहे जा 
सकते है। 





युवा आचाय और वृद्ध मन्त्री 
सुनिश्नी विनयवर्धनजी 


प्राचायश्री तुलसी ने बाईस वर्ष की भ्रल्पतम आयु मे ग्राचाय-पद का भार सम्भाला। उनके मन्‍्त्री मनिश्री 
मगनलालजी उस समय लगभग उनसे तिगुनी भ्रायु मे थे। युवा आचार्य भौर वृद्ध मन्‍्त्री का यह एक श्रनोखा मेल था। 
योग्य सेवक का मिल जाना भी स्वामी के सौभाग्य का विषय होता है। योग्य मन्त्री का मिल जाना राजा का श्रपना 
सौभाग्य है ही । मन्‍्त्रीमनि एक तपे हुए राजसेवक थे । इससे पूर्व वे क्रश चार झाचायों को श्रपनी असाधारण सेवाए 
दे चुके थे। आ्राचार्य श्री तुलसी ने उन्हे मन्त्री-पद से विभूषित किया, पर इससे पूर्व भी वे अपनी कार्य-क्षमता से मत्रीमनि 
कहलाते लगे थे। उनका मन्‍्त्रीत्व सर्वसाधारण से उदभूत हुआ और यथासमय प्राचार्य श्री तुलसी के द्वारा मण्डित हुआ | 
ग्राचारयश्री के शासनकाल मे लगभग तेईस वर्ष की सेवाए उन्होने टी । उनके जीवन की उपलब्धियाँ भ्रगली पीढ़ी के लिए 
एक खोज का विषय बन गई है। प्रत्येक उपलब्धि के पीछे उनका नीति-कौशल ही श्राधारभूत था। एक-एक करके पाँच 
प्राचायों से वे सम्मानित होते रहे । यह एक विलक्षण बात थी । इसके मख्य कारण दो थे एक तो यह कि प्रत्येक आचार्य 
के पास समर्पित होकर रहे । अपनी छोग्यता और प्रभाव का उपयोग उन्होंने उनके लिए किया। बे नितान्स निष्काम सेवी 
भे। सर्दवापद्गतो राजा भोग्यो भवति मंत्रि्णा का विचार उनको छू तक नही गया था। श्राचायंश्री तुलमी जब सघ 
के नूतन झधिनायक बने तो उन्होंने अपना सारा कौजल चतुविध सघ का ध्यान उनमे केन्द्रित करते के लिए लगाया। 
उन्होंने भ्राचारय॑ श्री को प्रस्त* ग रूप से सुकाया---झ्राप समय-समय पर साधु-साश्वियों के बीच मुभे कोई न कोई उलाहना 
दिया कर, इससे श्रन्य सभी लोग झनुशासन में चलना सीखेगे । ग्राचार्यवर ने ऐसे प्रयोग अनेको बार किये भी । एक बार 
की घटना है---कुछ एक प्रमुख श्रावक किसी बात के लिए अनुरोध कर रहे थे। मस्त्रीसुनि ते भी उनके प्रनुरोध का 
समर्थन किया। श्रावकों ने कहा--प्रव तो श्राप फरमा ही दीजिये, मत्रीमुनि ते भी हमारा समर्थन कर दिया है। 
प्राचायंत्री ते श्रोजस्त्री शब्दों मे कहा--क्या मैं सब बाते मगनलालजी स्वामी के निर्देश पर ही करता हूँ। सब श्रावक सस्न 
रह गए। युवक प्राचार्य ने अपने वृद्ध मल्त्री को कितना झ्वगणित कर दिया | पर विशेषता तो यह थी कि मत्रीमुनि का 
नूर जरा भी बिगड़ा नही । वे प्राचार्यों के लिए विनम्र परामशदाता थे। स्पष्टवादिता व सिद्धान्तवादिता का हौग्रा उनके 
सिर पर नही था। लोग उन्हे कभी-कभी 'जी हुजूर' भी बतलाते, पर झ्राचार्यों के साथ बरतने की उनकी भ्रपनी निश्चित 
नीति थी । यही कारण था कि विभिन्‍न नीति-प्रधान प्राचायों के शासन-काल मे समान रूप से रहे । ताना ऋभफावात उनके 
ऊपर से गुजरे, जिनमे भ्नेको के चरण डगमगा गए, पर वे अपनी नीति पर भ्टल रहे भ्रौर उनका सुन्दर परिणाम जीवन 
भर उन्होने भोगा । 

वे भ्रपने जीवन में सदेव लोक प्रिय रहे । जीवन के उत्तरार्ड मे तो मानो वे सर्वथा भ्रनालोच्य ही हो गए। इसका 
कारण था, विरोध का प्रतिकार उन्होने विरोध से नहीं किया। 'प्रतृणे पतितों बह्लिः स्वयमेषोपशास्यति' की कहावत 
चरितार्थ हुई। प्रतिस्पर्धी भी नि.सन्‍्तान होकर समाप्स होते गए। लोकप्रियता का एक भ्रन्य कारण था कि वे दायित्त्व-मुक्त 
रहना पसन्द करते थे । बहुत धोड़े ही काम उन्होने भ्रपने जिम्मे ले रखे थे। झ्राचार्य ही सब काम निबटाते रहे, यह उनकी 
प्रवृत्ति थी। किसी को झनुगृहीत कर श्रपना प्रभाव बढाने का शौक उनमे नहीं था। उनका विश्वास था--भलाई ग्नसन्दिग्ध 
नहीं होती, उसमे किसी की बुराई भी बहुधा फलित हो जाती है। इसलिए निलिप्तता ही व्यक्ति के लिए सुखद मार्ग है। 
इस विदवास में सब लोग भले ही सहमत न हो, पर उनकी लोकप्रियता का तो यह एक प्रमुख कारण था ही । 
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उनके जीवन में सित नये उन्नेध भ्राते रहते थे । बहुधा पश्रत॒काश प्राप्त व्यक्ति बहुत दिनो तकलीफ कर अपना 
प्रभाव सीमित करता है। मंत्रीमुनि ९० वर्ष तक जीए। वर्षों तक वे वार्धधय भौर रुग्णावस्था से पूरी तरह ग्रसित रहे, 
पर उनके जीवन की यह विलक्षण बात थी कि परिस्थितियाँ स्वय बदलकर उनके लिए किसी न किसी प्रकार से श्रेय 
बटोर कर ले श्राती। टाला गया भी श्रेय उन्हे चतुर्ग णित होकर मिलता । इस प्रकार ये अपने जीवन के भ्रन्तिम क्षण तक 
नूतन ही बने रहे । उनके जीवन का एक उल्लेखनीय आनन्द था--धोर तपस्वी मुनिश्वी सुखलालजी गौर विद्या वारिवि 
मुनिश्री सोहनलालजी जैसे प्रात्म साथ मुनियों कायोग | 

वे अस्यन्त मित-भाषी थे | उनके मुख से सदैव नपी-तुली बात निकलती । दूसरों को देने के लिए उनको प्रमुख 
शिक्षा थी-- 

“बचन श्तन मुश्कोट है, होट कपाट बणाय। 
सम्भल-सम्भल हरफ काढिये, नहीं परवश पड जाय 

यही दोहा बचपन में उन्होंने मुभे याद करवाया था । 

हो सकता है उनकी वाणी का सयम ही उनके लिए वाकसिद्धि बन गया हो। अनेकानेक लोग आज भी उनके 
वचन-सिद्धि की गाथा गाते हैं। सरदारशहर की घटता है। मनिश्री नगराजजी व मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी दिल्ली की ओर 
विहार करा रहे थे । मत्रीमुनि पहुँचाने के लिए कुछ दूर पधारे। वन्दन और क्षमायाचना की वेला मे मत्रीमुनि ने मुनिश्री 
नगराजजी के कान मे कहा-- देखो, दिल्‍ली जाग्रो हो, जवाहरलाल नेहरू स्यू भी बात करनी पड़े तो भी मन में सकोच 
नहीं राखणो । शासण री बात बताने में कोई डर नही । मुनिश्री वहाँ से विहार कर गये । प्रधानमन्त्री नेहरु से मुनिजनों 
का तब तक कोई सम्पर्क नही था। कोई भासार भी सामने नहीं थे। उसी वर्ष प्रथम वार मुनिश्री से प्रधानमन्त्री को 
४० मिनट बातचीत हुई । मुनिश्ली ने जिस निस्सकोच भाव से अणब्रत-प्रान्दोलन का कार्यक्रम सामने रखा वे अ्रत्यन्त 
प्रभावित हुए । उन्होंने मुनिश्री से झ्राचाय श्री को दिल्ली बुलवाने का भी झामन्त्रण करवाया। अणुद्रत-सभा में भाग लेने 
की बात भी उसी समय निश्चित कर दी । यह वही वर्ष था जिस वर्ष ग्राचायंवर सरदारशहर चतुर्मास कराकर केवल 
ग्यारह दिनो मे दिल्‍ली पधारे | राष्ट्रपति तथा नेहरुजी ने प्रथम बार श्रणुत्रत आयोजनो में भाग लिया। इस प्रकार मत्री- 
मुलि मगनलालजी स्वामी की वाक्सिद्धि के उदाहरणों को सजोया जाये तो एक बहुत बड़ा ग्रन्थ बन सकता है। 

उनकी सेवाए तेरापथ साधु-सघ के लिए महान्‌ थी | कौन जानता था भेदपाट की पंघरीली भूमि भे जन्मा यह 
आलक महान्‌ धर्म-सघ का मन्‍्त्री बनेगा | कौन जानता था, केवल बारह आने की विद्या पढने वाला बालक इतना श्रसा- 
धारण, दूरदर्शी और झनुपम॒ मेघावी होगा। पर यह कहावत भी सत्य है--“होनहार विरवान के होत चीकने पात” । जब ये 
पाठशाला मे पढ़ते थे तो गुरु ने बुद्धि-परीक्षा की दृष्टि से सभी छात्रों से पुछा--यज्ञोपत्रीत की खूंटी कौनसी है ” उपस्थित 
छात्र एक-दूसरे का मुँह ताकने लगे | गुरु ने इनकी श्रोर देखा तो उन्होंने झट से उत्तर दे डल--यज्ञोपदीत की खंटी कान 
है। गुरु और छात्र सभी इस उत्तर से झानन्द-विभोर हुए । है 

यह है सक्षेप में युवा झाचार्य के वृद्ध मत्री की जीवन गाथा । 





संत-फकौरों के अगुऋआा 
बेगम प्रलोक्षहीर 


भष्यक्षा, समाज कल्याण बोर्ड, उत्तरप्रदेश 


यह जानकर निहायत खुशी हुई कि श्राचायंश्री तुलसी धवल समारोह समिति श्रणुत्रत-भान्वोलन के रहनुमा 
झाचार्यश्री तुलसी जी का श्रभितन्दन समारोह मनाने जा रही है भ्रौर उनकी शान में एक प्रभिनन्दन ग्रन्थ भी तैयार कर 
रही है। 

झआाचायंश्री तुलसी हमारे देश के उन सत-फकीरो के भ्रगुत्रा हैं, जिन्होने इस बात को महसूस किया कि देश की 
आजादी को कायम रखने के लिए यह बहुत जरूरी है कि हमारे देश के रहने बालों का नैतिक और चारित्रिक स्तर ऊचा 
हो | इसके बिना किसी तरह से हमारी श्रसली तरक्की मुमकिन नही है | इसलिए उन्होने प्रपने साढे छ सौ शिष्य साधुभो 
और साध्वियो का रकान इस शोर खीचा कि सारे देश का ध्यान अणब्रत-प्रान्दोलन के भ्रसूलो की ओर खीचने मे जुट 
जाओ । इतना ही नही, उन्होने श्रपने तेरापथ समाज के साथ सारे देश को यह महसूस कराया कि अणुव्रत के भ्रसूलो पर 
चलना हमारे लिए बहुत जरूरी है । 

एक बार जब ग्रणुब्रत-प्रान्दोलन का सालाना जलसा सन्‌ १६५७ मे सुजानगढ (राजस्थान) मे हुआ तो उत्तर- 
प्रदेशीय प्रणुक्षत समिति के सयोजक ने हमे भी उसमे भाग लेने की दावत दी । यह पहला मौका था जब हमने नजदीक से 
आचार्यश्री तुलसी और उनके विदवन्‌ व बहुत-सी विद्याओ व हुनरो मे माहिर शिष्यो, साधुश्रो और साध्वियो को देखा | 
ये सभी ग्रच्छे-प्रच्छे घरो के थे भ्रौर सारे दुनियावी सुबो को छोड कर इस नये सुख की दुनिया मे श्रा चुके थे, जिसे हम 
रूहानी जिन्दगी का सुख कहते है । 

प्राचारयश्री तुलसी से मिलने पर हमने देखा कि वे सही माने मे एक फकीर की जिन्दगी बसर करते हुए इस 
बात की कोशिश मे जुटे हुए हैं कि हमारी तरक्की के साथ-साथ सारी दुनिया की तरक्की हो। यही वजह है कि हिन्दू, 
मुसलमान, सिक्‍्ख, ईसाई सभी लोग उनके बताये हुए अ्रणुत्रत के अ्सूलो को पसन्द करते हैं । 

ग्राज के जमाने मे हम इन्सान का आ्िक स्तर लो ऊचा करने मे जुटे हुए है, लेकिन उसके मुकाबले मे उसके 
जीवन का स्तर ऊचा करने की कितनी कोशिश हम कर रहे हैं, यह सोचने की बात है | हम प्रपने देश की तरक्की के लिए 
पचवर्षीय योजना चला रहे है, लेकित परवर्षीय योजनाग्रो की कामयाबी के लिए जरूरी है कि देश मे रहने वालो का नैतिक 
और चारित्रिक स्तर काफी ऊचा हो | इसके बिना देश मे राष्ट्रीय चेतना नहीं जाग सकती है । 

यह तो सभी लोग जानते है कि सच बोलता चाहिए, किसी को सताना नही चाहिए, दुनिया भर की दौलत बटो- 
रने की क्रोशिश नहीं करती चाहिए, लेकिन सवाल यह है कि कितने लोग इस बात पर झमल करते हैं ? ग्राचायंश्री तुलसी 
का झान्दोलन महज लक्चर देने का या नसीहत देने का ग्रान्दोलन नहीं है बल्कि यह उन बातों पर भ्रमल करने का 
आन्दोलन है । भ्राचायंश्री तुलसी और उनके शिष्य खुद महाब॒तों का पालन करते हुए हरएक को इस बात के लिए राजी 
करने की कोशिश करते हैं कि कम-से-कम लोग अणुद्ग तो पर चलने का अ्रहद करे । इसके लिए वे, जो लोग इन प्रसूलो को 
पसन्द करते है, उनसे प्रतिज्ञा-पत्र भरवाते है कि कम-से-कम एक साल वे इन असूलो पर जरूर चलेगे। इस तरह से यह 
महज्ञ कहने की नहीं, बल्कि करने की तहरीक़ है, जगने श्रौर जगाने की तहरीक है, नामुमकिन को मुमकिन बना देने की 
तद्दरीक़ है। भाचायंश्री तुलसी ने मरीज इसान की नब्ज़ को झच्छी तरह से समझा है। उसे इसानियत का पैगाम किस 
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तरह सुनाया जाये और उस पर चलते के लिए किस तरह जोश पैदा किया जाये, यहाँप्राज के जमाने मे भौर लोगी की बनि- 
स्पत ज्यादा भ्रच्छी तरह समभा है। 

श्राज सबसे ज्यादा कमी चरित्र की है। झ्ाज इस चरित्र की कमी की वजह से एक इसान दूसरे इसान का ऐत- 
बार खो चुका है, एक जमात दूसरी जमात का ऐतबार खो चुकी है और एक मुल्क दुसरे मुत्क का ऐतवार खो चुका है । 
इस बे-ऐतबा र (झ्रविश्वास ) के जमाने मे हरणक को एक-दूसरे से खतरा पैदा हो गया है और इस खतरे का सामना करने 
के लिए दुनिया के मुल्क श्रणवम और उदजन बम आझादि का सहारा ले रहे हैं, जिनके इस्तेमाल से त सिर्फ एक मोहल्ला 
या एक दहर, बल्कि सूबे-के-सूबे, देश-के-देश साफ हो जायेगे । ऐसे नाजुक जमाने में श्रणबम के मुकाबले में श्रणब्रत-प्रान्दी- 
लन चला कर आाचायंश्री तुलसी ने दुख और निराशा के अन्धकार में भटकती हुई दुनिया को सुख-शान्ति की एक नई 
रोणनी दी है । 

यह ठीक है कि प्रणुब्रत-प्रान्दोलन के चलाने वाले श्राचार्यश्री तलसी जैन-ब्वेताम्बर तेरापथ-समाज के नव 
श्राचार्य हैं, परन्‍्लु मेरी दृष्टि मे श्राचार्यश्री तुलसी दुनिया को मानवता का वही सन्देश सुना रहे है जिसे कभी योगिराज 
कृष्ण ने सुनाया, महावीर स्वामी ने सुनाया, महात्मा गौतम बुद्ध ने सुताया, जिसके लिए हजरत मुहम्मद साहब ने हिज- 
रत किया श्रौर हमारे देश के राष्ट्रपिता महात्मा गाधीजी शहीद हुए | ग्राज उसी मानवता का सन्देश, इसानियत का 
पेगाम आचार्य क्री तुलसी और झाचाय विनोबा भावे हमे सुना रहे है । 

हमारा यह फर्ज है कि तन, मन और जी-जान से जहाँ तक मुमकिन हो, उनके इस आन्दोलन को कामयाव 
बनाने की हम पूरी कोशिश करे । इसी मे हम सबकी भलाई है, हमारे देश की भलाई है झ्ौर हमारी इस दुनिया की भी 
भलाई है । 

श्राज ऐसे महात्मा आचार्य श्री तुलसी का घवल समारोह मनाया जा रहा है। समझ में नही आता, किन शब्दा 
में मैं अपने ज़ज्बात का इज़हार कहूँ, किन शब्दों मे अपसी भावनाजलि पेश करूँ। फिर भी इन चन्द शब्दा में मै ग्रपनी 
ख्वाहिश का इज हार करती हूँ कि वे चिरायु हो श्रौर सब लोगो की इसी तरह अणव्त-आन्दोलन झौर मैत्री-दिवस ग्रादि 
के जरिये रहुनुमाई कर जिससे कि हमारी यह दुनिया आज की फंली हुई मुमीबतों से नजात पा सके, छटकारा पा सके । 
आ्रादमी सच्चे माने मे प्रादभी बन कर एक-दूसरे का मान करना सीख सके । सब लोग मिल-जुलकर सुख से रह सके और 
इसान की खुशहाली के लिए किन बातो की जरूरत है श्रौर किन बातो की नही है, यह समझ सके, एक जौहूरी की तरह 
हीरे भर पत्थर की पहचान कर सके । 





भारतीय दर्शन के अधिकृत व्याख्याता 


सरवार ज्ञानसिह राड़ेवाला 
सिचाई प्ोर बिशलो मंत्री, पंजाव सरकार 


सत औौर गुरु का महत्त्व भारतवर्ष में सदा से रहा है। गुर नानक ने भी सत-सेवा और गुरु-भक्ति पर अ्रधिक- 
से-प्रधिक बल दिया । ग्राचायंश्री तुलसी केवल सत ही नहीं, वे सत-तायक हैं। उनको वाणी साढ़े छ सौ साधु-साध्वियों 
की बाणी है। भ्रणुब्रत-आन्दोलन का प्रवर्तन कर आपने सारे देश को नतिक उद्बोध दिया है। देश में इसकी सबसे बडी 
प्रावरवकता थी । देश प्राजाद हुग्ना श्रौर बडी बडी योजनाए यहाँ क्रियान्वित हो रही है। पर देशवासियों का चारित्र यदि 
ऊँचा नही हो जाता तो वह भौतिक निर्माण केवल बिना रूह का शरीर रह जाता है। रोटी श्रौर कपड़े से भी ग्रधिक जरूरी 
मनृष्य का भ्रपता चरित्र है, पर भ्राज हम जो महत्त्व रोटी और कपडे को दे रहे है वह चरित्र को नही । रोटी श्रौर कपडे 
की समस्या भी तभी बनती है, जब मनुष्य का चरित्र ऊँचा नही रहता । मनुष्य जो श्रपने बारे मे सोचता है, बह पड़ोसी 
के बारे में नही सोचता) छोटे स्वार्थों के लिए बडे स्वार्थों का हनन करता है। 

भारतवर्ष धाभमिक देश कहलाता है । हम बात-बात में धर्म की दुह्ाई भी देते है, पर धर्म का जो स्वरूप हमारे 
जीवन-व्यवहार मे मिलना चाहिए, वह नही मिल रहा है। श्राज धर्म केवल मठो, मन्दिरो, गुरुद्वारो तक ही सीमित कर 
दिया गया है | धर्म का सम्बन्ध जीवन व्यवहार के प्रत्येव क्षण से रहना चाहिए । बाजारों भौर आफिसो में जब तक धर्म 
नही पहुँचता, तब तक देश का कल्याण नही है। धरम के श्रभाव मे ही भूठा तौल-माप, चोरबाजारी और रिश्वत श्रादि चल 
रहे है। जहाँ तक मैं समभ पाया हूं, भ्रणुत्रत-आन्दोलन का जन्म धर्म के इसी दबे पहल को उठाने के लिए हुआा है । भ्रणुत्नत- 
श्रान्दोलन धर्म को बाजारों, आफिसो और राजनंतिक व सामाजिक क्षेत्रो मे लाना चाहता है। भ्रणुत्रतो का हार्द है. किसी 
भी क्षेत्र मे काये करता हुआ व्यक्ति अपने धर्म-कर्म को न खोये | इन्सानियत का खयाल रखे । कोई भी अनैतिक कर्म न 
करे। भ्रणुक्रत-झान्दोलन का जितना विस्तार हमारे देश मे होगा, उतना ही देश हर माने मे ऊँचा होगा । 

मुझे यह जान कर बहुत ही प्रसन्‍नता हुई कि आचार्यश्री के नेतृत्व मे साढे छ सौ साधु-साध्विजन व्यवस्थित 
रूप से सारे देश मे नैतिक जागृति का कार्य कर रहे हैं। मैंने दिल्‍ली मे मुनिश्नरी नगराजजी के पास वह तालिका भी देखी, 
जिसमे श्रणुत्रत केन्द्रो का और वहाँ कार्य करने वाले साधुजनो का पूरा ब्यौरा था। सत्रमुच यह कार्य साधु-सतो से ही 
होने का है। भारतवर्ष के कोटि-कोटि लोग जिस श्रद्धा से उनकी बात सुनते है, उतनी श्रौर किसी की नहीं। उसका एक 
कारण भी है श्रौर वह यह है कि वे जो कहते है, उसका अपने जीवन मे पालन करते है । वे शिक्षा भ्रणुब्रत की देते है प्रौर 
सस्‍्वय महाबलों पर चलते है | दूसरे सभी लोगों मे कथनी शौर करनी का वह झ्रादशश नही मिलता, झ्रत उनकी कही बात 
उतनी कारगर नही होती । 

किसी भी देश की महत्ता और सफलताग्रों का मूल्याकन केवल भौतिक उपलब्धियों से ही नहीं किया जाता, 
बल्कि नैतिक धरातल से ही लगाया जाता है। भारतीय सस्‍्कृति का चिरकाल से यही दृष्टिकोण रहा है और स्वाधीनता 
के उपरान्त इसी लक्ष्य को मूते रूप देने की प्रावश्यकता थी। इस दिद्या में मनोयोग से काम करने वाले महानुभावों मे 
ग्राचायंश्री तुलसी तथा इनके द्वारा प्रवर्तित भ्रणुश्नत-ग्रान्दीलन ने प्रन्य सस्थात्रो के लिए एक श्रादर्श स्थापित किया है । झत* 
ऐसे समाज सुधारक भारतीय सस्कृति के महान्‌ विद्वान और भारतीय दर्शन के भ्रधिकृत व्याख्याता के श्राचायंत्व के पत्चीस 
वसन्त पूरे हो जाने के उपलक्ष में जो ग्रभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशित किया जा रहा है, वह न केवल आभार प्रदर्शन मात्र ही है, 
झपितु इससे हमे सतत कर्मरत रहने भौर राष्ट्‌ मे भावनात्मक ऐक्य स्थापित करने की प्रेरणा भी प्राप्त होगी । 


--६३२३3-- 


परम साधक तुलसीजी 


श्री रिघभदास रांका 
सम्पादक, जेत जगत्‌ 


बारह साल पहले मैं झ्राचायंश्री तुलसीजी से जयपुर मे मिला था। तभी से परस्पर मे झ्राकषंण भौर श्रात्मीयता 
बराबर बढती रही है। यद्यपि पिछने कुछ वर्षों से इच्छा रहते हुए भी मैं जल्दी-जल्दी नही मिल पा रहा हूँ, फिर भी निक- 
टता का सदा प्रनुभव होता रहता है और भ्राज भी उस अनुभव का आनन्द पा रहा हूँ । 

धवल समारोह उन पर श्राचार्य-पद का उत्त रदायित्व प्राप्त होकर पच्चीस वर्ष बीतने के निमिन्त से मनाया जा 
रहा है, यही इसकी विशेषता है। व्यक्ति का जन्म कब हुआ झौर उसकी कितने साल की उम्र हुई, यह कोई महत्त्व की 
बात नही है। पर उसने अभ्रपने जीवन में जो कुछ वैजिष्ट्य प्राप्त किया, कोई विश्ञेष कार्य किया हो, वही महत्त्वपूर्ण 
बात है । 

इस जिम्मेदारी को सौपले समय उनकी आयु बहुत बडी नही थी । उनके सम्प्रदाय मे उनसे बयोवुद्ध दूसरे सत भी 
थे, परन्तु उनके गुरु कालूगणीजी ने योग्य चनाव किया, यह तुलसीजी ने झ्राचायं-पद के उत्तरदायित्व को उत्तम प्रकार 
से निभाया, इससे सिद्ध हो गया । 


कुछ ग्रादंकाएं 


वेसे किसी तीर्थकर, भ्रवतार, पैगग्बर, मसीहा ने जो उपदेश दिया हो उसकी समयानुसार व्याख्या करने का 

कार्य आचार्य का होता है। उमर तुलसीजी ने बहुत ही उत्तम प्रकार से किया, यह कहना ही होगा । कुछ लोग उन्हे प्राचीन 
परम्परा के उपासक मानते हैं और कुछ उस परम्परा में कान्ति करने वाले भी । पर हम कहने है कि वे दोनों भी जो कहते 
है, उसमे कुछ न कुछ सत्य जरूर है, पर पूर्ण सत्य नही है। तुलसीजी पुरानी परम्परा या परिपाटी चलाने है, यह ठीक है, 
पर शाश्वत सनातन धमे को नये झब्दों मे कहते है, यह भी असत्य नहीं है। कई लोगों को इसमे छल दिखाई देता है तो 
कईयो को दम्भ । उनका कहना है कि यह सब अपना सम्प्रदाय बढाने के लिए है। लेकिन तुलसीजी छल या माया का 
ग्राश्नय लेकर प्रपने सम्प्रदाय को बढ़ाने का प्रयत्न कर रहे हो, ऐसा हमे नही लगता। क्योंकि उनमे हमे इस सम के 
दर्शन हुए है कि कुछ व्यक्तियों को तेरापथी या जैन बनाने की अपेक्षा जैन धर्म की विशेषता का व्यापक प्रचार करना 
ही श्रेयस्कर है। उनमे इच्छा जरूर है कि अ्रधिक लोग नीतिवान्‌ चरित्रशील व सद्गुणी बने । यदि व्यापक क्षेत्र मे काम 
करना हो तो सम्प्रदाय-वृद्धि का मोह बाधक ही होता है । 

यदि भ्राज कोई किसी को अपने सम्प्रदाय मे खीचने की कोशिश करता है तो हमे उस पर तरस ग्राता है। लगता 
है कि वह कितना बेसमक है भर तस्तवो के प्रचार की एवज में परम्परा से चली आई रूढियों के पालन मे धर्म-प्रचार 
मानता है। हमे उनमे ऐसी सकुचित दृष्टि के दर्शन नही हुए । इसलिए हम मानते हैं कि उनसे छल सम्भव नहीं है। 

दभ या प्रतिष्ठा-मोह के बारे मे भी कभी-कभी चर्चा होती है । उनके प्रतिकूल विचार रखने वाले कहने है कि 
वे जैसा जो भ्रादमी हो, वेसी बात करते हैं। मन मे एक बात हो और दूसरा भाव प्रकट करना दभ ही तो है। यदि इतने साल 
परिश्रम कर यही साधनाकी हो तो रत्न को चन्द रुपयो मे बेचने जैसा है ही । जब साधना के मार्ग मे दभ से बढ कर कोई 
दूसरा बाधक दुर्गुण न हो,तब क्या तुलसी जी जेसा साधक--विकास मार्गे का प्रतीक--इसी दभ मे उलभ जायेगा,विश्वास नहीं 
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होता । हमने देखा है कि उनसे चर्चा करने के लिए श्राते वालों में कई बहुत उत्तेजित होकर ऐसी बाते भी कह बैठते हैं जो 
सहसा सभ्य और सस्‍्कारी व्यक्षित के मुंह से नही निकल सकतीं, फिर भी वे गरम नही होते, उन्हे उत्तेजित होते हमने 
नही देखा | यहू शान्ति साधना द्वारा प्राप्त है या दिखावा ? हमारी यह हिम्मत नही कि हम उसे दिखावा कहे । 

रही प्रतिष्ठा या बडप्पन की भूख की बात, सो इस विषय से कई भ्रच्छे लोगो के मन मे गलतफहमी है कि उनके 
शिष्य बडे-बड़े लोगों को लाकर उनका इतना अ्रधिक प्रचार क्यों करते है ? क्या यह बात आत्म-विकास में लगे हुए साधक 
के लिए उचित है ? इस प्रइन का उत्तर देना आसान नही है। प्राज विज्ञापन का युग है। भ्रच्छी बात भी बिना प्रचार के 
श्रागे नही बढती | यदि भ्रपनी प्रच्छी प्रवृत्तियों या आन्दोलन के प्रचार के हेतु यह सब किया जाता हो तो क्या उसे 
भ्रयोग्य या त्याज्य माना जा सकता है ? 

प्रतिष्ठा का मोह ऐसा है, जिसका त्याग करता हुआ दिखने बाला कई बार उसका त्याग उससे भ्रधिक पाने की 
भ्राशा से करता है। दूसरे पर झाक्षेप करते समय हम झपना आत्म-निरीक्षण करे, तो पता लगेगा कि हमारी कहनी और 
करती मे कितना श्रन्तर है। हमें कई बार श्रपने-आरपको समभने में कठिनाई होती है। लोक॑षणा को त्यागने का प्रयत्न 
करने वाले ही जानते हैं कि ज्यो-ज्यो बाह्य त्याग का प्रयत्न होता है,त्यो-त्यो बह प्रन्तर मे जड जमाता है । यह बात भपना 
मानसिक विद्लेषण,भ्रपनी वृत्तियों का निरीक्षण-परीक्षण करने वाला ही जानता है| कई बार त्याग किये हुए ऐसा दिखाई 
देने वाले के हृदय में भी उसकी कामना होती है तो कई बार बाहर मे दी हुई प्रतिष्ठा का भी जिसके हृदय पर असर न हुआा 
हो ऐसे साधक भी पाये जाते है। इसलिए तुलसीजी के हृदय मे प्रतिष्ठा का मोह है या धर्म-प्रसार की चाह इसका निर्णय 
हम जैसों को करना कठिन है, इसलिए इस बात को उन्ही पर छोड दे, यही श्रेष्ठ है। 


कर्मठ जीवन 


उन्होने जो धवल समारोह के निमित्त से वक्तव्य दिया, वह हमने देखा । वह भाषा दिखावे वी नहीं लगती, हृदय 
के उद्गार लगते है । हमारी जब-जब बात हुई, हमने जो चर्चा की, वह श्रान्तरिक और साधना से सम्बन्धित ही रही है । 
हाँ, कुछ समाज से सम्बन्धित होने से सामाजिक चर्चा भी हुई, पर अधिकाश से साधना सम्बन्धित होती रही है। इसलिए 
हम उन्हे 'परम साधक' मानते आये हैं झ्ौर कोई अब तक ऐसा प्रसग उपस्थित नहीं हुआ कि हमे अपने मत को बदलना 
पड़ा हो | हमे उनमे कई गणों के दर्दोंत हुए । ऐसी सगठत-चातुरी, ग॒गग्राहकता जिज्ञासावृत्ति, परिश्रमशीलता, भ्रध्यवसाय 
व शान्ति बहुत कम लोगो से पाई । हमने प्रत्यक्ष मे उन्हे बारह-बारह, चौदह-चौदह घण्टे परिश्रम करते देखा है | कई बार 
हमने उनके भकक्‍तो से कहा कि इस प्रकार वे उन पर भत्याचार तन करें। वे सबे रे चार बजे उठ कर रात को ग्यारह बजे 
तक बराबर काम करते है, लोगो से चर्चा या वार्ता होती रहती है। हमने देखा न तो दिन को वे श्राराम करते है और ने 
झपने साधुओं को करने देते हैं। ध्यान, चिन्तन, अध्ययन, व्याख्यान, चर्चा चलती ही रहती है | फिर जैन साधुझो की चर्या 
ऐसी होती है जिसमे स्वावलम्बन ही भ्रधिक रहता है। सभी धाभिक क्रियाए चलती रहती है । इतने परिश्रम के बाद भी 
सन्तुलन मे खोना कोई ग्रासान बात नही है। कोई उसके साथ दो-चार रोज रहकर देखे तभी पता चल सकेगा कि वे कितने 
परिश्रमी है और यह बिना साधना के सभव नही है । 

उन्होने अपने साधुओं तथा साध्वियो को पठन-पाठन, अध्ययन तथा लेखन में निषण बनाने में काफी परिश्रम 
झरौर प्रयत्न क्ये। उनके साधु केबल प्रपने सम्प्रदाय या धर्म ग्रस्थो या तत्त्वों से ही परिचित नही, पर सभी धर्मों और वादो 
से परिचित है। उन्होंने कई अच्छे व्याख्याता, लेखक, कवि, कलाकार तथा विद्वानों का निर्माण किया है। केवल साधुमरा को 
ही नही, श्रावक तथा श्राविकाओं को भी प्रेरणा देकर झ्ागे बढाया है। 


शाचाय का कार्य 


राजस्थान भौर राजस्थान मे भी थली जैसा प्रदेश, ऐसा समभा जाता है, जहाँ पुराने रीति-रिवाज और रुढियों 
का ही प्राबल्य है। उस राजस्थान मे पर्दा तथा सामाजिक रीति-रिवाजों को बदलने की प्रेरणा देना सामान्य बात नही है, पर 
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अत्यन्त कठिन कार्य है। उन्होने पर्दा प्रथा तथा सामाजिक क्रीतियों के प्रति समाज को सजग कर तया मोड दिया है। 
जैसे प्रगतिशील युवकों को लगता है कि वही पुरानी दवाई नई बोतल मे भरकर दे रहे है, उसी तरह परम्परावादियोको 
लगता है कि साधुश्रो का यह क्षेत्र नही, यह तो श्रावकों का--गृहस्थो का काम है। उनका क्षेत्र तो घामिक है। वे इस 
अऋभट मे क्‍यों पडते है। पर प्रगतिशील तथा परम्परावादियों के सिवा एक वर्ग ऐसे लोगो वा भी है जो प्राचीन सस्कृति 
में विश्वास या निष्ठा रखते हुए भी प्रच्छी बात जहाँ से भी प्राप्त हो, लेना या ग्रहण करना श्रेयस्कर मानता है । उन्हे ऐसा 
लगता है कि तुलसीजी प्राचार्य हैं और प्राचार्य का कार्य है, धर्म की समयोपयोगी व्याख्या करने का, सो वे कर रहे है। 
उन्होने केवल जैनियो के लिए ही किया है, सो बात नही है । वे राष्ट्रीय दृष्टि से ही नही, अपितु मानव-समाज की 
दृष्टि से ही कार्य कर रहे है । ग्रणुब् त-प्रानदोलन उसमीका परिणाम है। ग्रणुब्रत-प्रानदोलन मानव-समाज जिन जीवन-मूल्यो को 
भुला रहा था, उसे स्थापित करता है। मानव का प्रारम्भ से सुख-प्राप्ति का प्रयत्न रहा है। ऋषि-मुनि, सत साधक श्र 
मार्ग-दृष्टा तीर्थकर यह बताते ग्राये है कि मनुष्य सदगूणों को अपनाने से ही सुबी हो सकता है। सुख के भौतिक या बाह्य 
साधनों से वह सुखी होने का प्रयत्न करता तो है, लेकिन वे उसे सुखी नही बता सकते । सुखी बना जा सकता है, सदगुणों 
को अपनाने से । अणुन्नत उसे सच्ची दृष्टि देता है। केवल किसी बात की जानकारी होने मात्र से काम नही चलता, पर जो 
ठीक बात हो, उसे जीवन में उतारने का प्रयत्न हो, विचारों को श्राचार की जोड मिले, तभी उसका उचित्त फल प्राप्त 
होता है। प्रणुत्नत केवल जीवन की सही दिशा नही बताता, पर सही दिशा मे प्रयाण करने का सकल्प करवाता है और 
प्रयत्नपूर्वक प्रयाण करवाता है । 


शुभ को श्रोर प्रयाण 


भारत में सदा से जीवन-ध्येय बहुत उच्च रहा है, पर ध्येय उच्च रहने पर यदि उसका आचार संभव न रहे तो 
बह ध्येय जीवनोपयोगी न रह कर केवल वन्दनीय रह जाता है । पर भ्रणुत्रत केवल उच्च ध्यय, जिसका पालन न हो सके, 
ऐसा करने को नही कहता । पर वह कहता है, उसकी जितनी पात्रता हो, जो जितना ग्रहण कर सके, उतना करे | प्रारम्भ 
भले ही भ्रण से हो, पर जो निश्चिय किया जाये, उसके पालन मे दृढता होनी चाहिए । इस दृष्टि से ग्रणुत्रत शुभ की शोर 
प्रयाण कर दृढ़तापूर्वंक उठाया हुआ पहला कदम है। 

मनोवैज्ञानिक जानते है कि सकल्प पूरा करने पर आत्म-विश्वास बढ़ता है श्रौर विकास की गति मे तेजी आती 
है । इसलिए भ्रणुत्रत भले ही छोटा दिखाई पडे, लेकिन जीवन-साधना के मार्ग में महत्त्वपूर्ण कदम है । इस दृष्टि से आचार्य थ्री 
तुलसीजी ने अणुन्नत को नये रूप मे समाज के सन्‍्मुख रख कर उसके प्रचार में श्रपनी तथा अपने शिष्य-समुदाय और श्रन- 
यायियों की शक्ति लगाई । यह श्राज के जीवन के सही मूल्य भुलाये जाने वाले जमाने मे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण बात है । यदि 
इस आन्दोलन पर वे सारी शक्ति केन्द्रित कर इसे सफल कर सके तो केवल भप्रपने धर्म या सम्प्रदाय का ही नही, अपितु मानव- 
जाति का बहुत बडा कल्याण कर सकते है। किन्तु हमने देखा है कि श्रान्दोलन को जन्म देने वाले या शुरू करने वाले जब 


विभिन्‍न प्रवृत्तियो मे शक्ति को बाँट देते है, तव वह कार्य चलता हुआ दिखाई देने पर भी बह प्राणरहित, परम्परा से चलने 
वाली रूढ़ियो की तरह जड बन जाता है। 


भारत का महान्‌ श्रभियान 


यदि अणुब्रत-आान्दो लन को सजीव तथा सफल बनाने के उद्देश्य से श्राचार्यश्री ग्रपना सारा ध्यान उस पर केन्द्रित 
कर पूरी शक्ति से इस कार्य को करेंगे तो वह भारत का महान्‌ प्रभियान होगा, जो ग्रशान्त ससार को शान्त करने का 
महान्‌ सामर्थ्य रखता है। 

हमारा तुलसीजी की शक्ति मे सम्पूर्ण विश्वास है। वे इस महान्‌ 
जिससे अ्रशान्त मानव शान्ति की प्रोर प्रस्थान कर सके | 


हम भगवान्‌ से प्रार्थना करते है कि आचार्य तुलसीजी को दीर्घायु तथा स्वास्थ्य प्रदान कर, ऐसी शक्ति दे, जिससे 
उनके द्वारा भपने विकास के साथ-साथ समाज का अधिकाधिक कल्याण हो। 


न्‌ भ्रभियान को गतिशील बनाने का प्रयास करे, 


जन-जन के प्रिय 


मुनिश्री मांगीलालजी 'सधुकर' 


आचार्य तुलसी की यात्रा का इतिहास अणुक्रत-आ्रान्दोलन के ग्रारम्भ से होता है । यो तो आचार्यश्री की पद-यात्रा 
जीवन-भर ही चलती है, परन्त यह यात्रा उससे कुछ भिन्‍न थी । पूर्ववर्ती यात्रा मे स्व-साधन का ही विशेष स्थान था, पर 
इसमे स्व' के झ्रागे 'पर' श्रौर जुड गया । इसलिए जनता की दृष्टि मे इसका विशेष महत्त्व हो गया । 

इसके पीछे बारह वर्ष का लम्बा इतिहास है। प्रस्तुत निबन्ध मे कुछ ऐसी घटनाओं का उल्लेख करना चाहूँगा, 
जिनमे आाचार्यश्री तुलसी तेरापथ के ही नहीं, बल्कि जन-जन के ग्ाराध्य श्रौर पूज्य बन गये है । 

प्राचायश्री यात्रा प्रारम्भ करने के बाद राजस्थान, बम्बई, महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, उत्तरप्रदेश, विहार, बगाल 
तथा पजाब आदि देश के अनेक भागों मे करीब पन्द्रह-्सोलह हजार मील घूम चुके है । प्रतिवर्ष भारत के हो नहीं, अषित 
विदेशों के भी अनेक पर्यटक यहाँ पर आते है। उनके सामने पथवर्ती हरें-भरे लहलहाते खेत, कलकल वाहिनी खोतस्वि- 
निर्या, गगनचम्बी पर्वत श्रेणियाँ, प्राकृतिक दृश्यों की बहारे और अनेक दर्शनीय स्थलों की मनोरमता का अनिर्वेचनीय 
आनन्द लूटने का ही प्रमुख ध्येय होता है, परन्तु ग्राचायेश्री के लिए यह सब गौण है। वे इन सब बाहरी दृढ्यो की अपेक्षा 
मानव के गन्त स्थल मे छिपे सौन्दर्य-दर्शन को मुख्य स्थान देते है। दस मील चले या पन्द्रह मील, स्थान पर पहुँचते ही बिना 
विश्वाम स्थानीय लोगो वी समस्याओं का अध्ययन कर, उचित समाधान देना उन्हे विशेष रूचिकर है । वे थोड़े समय मे ्रधिक 
काय करना चाहते है, प्रत कही एक दिन, कही दो दिन और कही-कही तो एक ही दिन में तीन-चार झ्ौर पाँच-पॉच स्थानों 
पर पहुँच जाते है। लोग भ्रधिक रहने के लिए झाग्रह करते है, पर उनका उत्तर होता है--जो कुछ करना है, वह इतने 
समय में ही कर लो । दर्शक को आाइचर्य हुए बिना नही रहता, जब वे अपनी प्रभावोत्पादक शैली से भ्रनेक विकट समस्याझो 
का बहुत थोड़े समय में ही समाधान दे देते है । 


मासला एक दिन में सुलझ गया 


आचार्यश्री 'सेमड' (मेवाड) गाँव मे पधारे। उन्होंने सुना उस छोटे-से गाँव मे झनेक विग्रह है । वे भी दस-दस 
और पनद्रह वर्षों से चल रहे है। भाई-भाई के साथ मत-म॒ठाव, चाचा-भतीजे, बाप-बेटे, इ्वसुर-जमाई श्र सास-बहुझ्ो में 
भंगडा है। वे इस कलह को दूर करने के लिए कटिबद्ध हो गये | उस दिन झ्ाचार्य श्री के प्रतिश्याय का प्रकोप था। कण्ठ 
भी कुछ भारी थे, फिर भी उसकी परवाह किये बिना उस कार्य में जुट गये। एक-एक पक्ष की राम-कहानी सुनी, कोमल- 
कठोर णिक्षाएं दी और भविष्य मे क्या करना है, यह दिग्दर्शन किया । वादी-प्रतिवादियों का हृदय बदला। आ॥राचार्यप्रवर 
ने दोतो पक्षो को सोचने के लिए अ्रवसर दिया। सासकालीन प्रतिक्रमण के वाद पुन दोनों पक्ष उपस्थित हुए और आचार्यश्री 
की साक्षी से परस्पर क्षमायाचता करने लगे । कल तक जो ३६ के भ्रक की तरह पूर्व-पश्चिम थे और जिनकी आ्ाँखे ही नहीं 
मिलती थी, वे श्राज गले मिल रहे थे। अनेक पच व न्यायाधीश जिन सामलो को वर्षो तक नही सुलभा सके थे, वे एक दिन 
में सुलक गये । क्या वे परिवार इस उपकार को जीवन-भर भूल सकेंगे ? 
यह धर्म स्थान है 

आचारयंश्री के व्यक्तित्व मे एक सहज आकर्षण है। वे जहॉ-कही भी चले जाये सहख्नो व्यक्तियों की उपस्थिति 
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सहजतया हो जाती है। गाँव चाहे छोटा हो या बडा, प्रवचन के समय स्थान पूर्ण न भरे, ऐसे अवसर कम ही भाते हैं। 
श्राचार्य श्री के शब्दो मे “कहाँ से श्रा जाते है इतने लोग । न धूप की परवाह है झौर न वर्षा की। पता लगते ही परद्गह- 
पन्‍्द्रह मील से पैदल चले आते है। कितनो श्रद्धा है इन ग्रामीणों में । मै बहुत सुनता हूँ कि श्राजजल लोगों में धामिक 
भावना नही रही, पर यह बात मैं क॑से मान लूँ कि यह बात सही है ।* 

एक समय था जब कुछ पुराणपन्थियों ने कहा--स्त्री और छूद्र को धर्म-अ्रवण का अधिकार नहीं। भ्राचायश्री 
की दृष्टि मे यह गलत है। धर्म पर किसी व्यक्ति या जाति विशेष की मुहर छाप नही है। वह तो जाति-पाँति श्रौर बगे के 
भेदभावों से ऊपर उठा हुआ है। क्या वृक्षो की छाया, चन्द्रमा की चादनी श्रौर सरिता का शीतल जल सामान्य रूप से 
सभी के लिए उपयोगी नही होता ? उसी तरह धर्म भी किसी कठघरे मे क्यों बंधा रहे । जितना अधिकार एक महाजन को 
है, उतना ही श्रधिकार एक हरिजन को भी है । 

भ्रभी-अभी मारवाड यात्रा के दौरान मे श्राचायश्री 'सणया' नामक गाँव में थे। प्रवचन स्थल पर स्थानीय लोगों 
ने एक जाजम बिछाई। आ्ाचायंप्रवर परीक्षार्थी साधु-साध्वियो को अ्रध्ययन करवा रहे थे, ग्रत एक साधु ने प्रवचन 
आरम्भ किया । सभी वर्गों के लोग आ-आकर जमने लगे । एक मेघवाल भाई भी भ्राया और उस जाजम पर बंठ गया । 
तथाकथित धामिको को यह कंसे सह्य होता । थे उठे, झँखे लाल करते हुए उस भाई के पास पहुँचे श्लौर बुरा-भला कहते 
हुए वहाँ से उठने के लिए उसे बाध्य करने लगे। इस हरकत से उस भाई की शआ्रांखो में आँसू भा गये । ग्राचार्य प्रवर सामने 
से सारा दृश्य देख रहे थे। उनका कोमल हृदय पसीज उठा । अध्यापन मे मन नही लगा। तत्काल प्रवचन स्थल पर पहुँचे 
भ्ौर कहने लगे---भाइयो, यह क्या है ? एक व्यक्ति को भ्रस्पृश्य मात कर उसका अपमान करना कहाँ तक उचित है। धर्म- 
स्थान में इस प्रकार का अनुचित बर्ताव, यह तो साधुओं का अ्रपमान है। यह कोई श्रापकी साज-सज्जा देखने नही आया है 
प्रपितु सतो का प्रवचन और भ्राध्यात्मिक बाते सुनने के लिए आया है। उसे नही सुनने देता कितना बडा भ्रपराध है ! 

एक स्थानीय पच बोला--पर यह जाजम तो आआगन्तुक भाइयो के लिए बिछाई थी। यह बैठा ही क्यो । इसे 
क्या अधिकार था ? 

श्राचायंश्री--किसने कहा तुम इसे बिछाग्नो। यह श्रापकी है, श्राप चाहे जिसे विठाए, किन्तु सावंजनिक स्थान 
पर बिछा कर किसी व्यक्ति विशेष को जातीयता के श्राधार पर वचित करना, श्ञान्ति से बैठे हुए को अनुचित तरीके से 
उठाना, बिल्कुल गलत है| यहाँ भाषके पचायत भी तो होगी ? उसमे जितने पच है, क्‍या सारे महाजन ही है ? 

पच--नही, एक हरिजन भी है। 

आ्राचायंत्री --तो क्या पचायत के समय उसके बेठने की झलग व्यवस्था होती है 

पच्र --नही महाराज | वहाँ तो सभी साथ मे ही बंठते है । 

भ्राचायंश्री--तो फिर इस बेचारे ने प्रापका क्या बिगाडा है। इसके साथ इतना भेदभाव क्यो ? याद रखो, यह 
धर्म-स्थान है! 

इस प्रकार झाचायंश्री ने भ्रनेक तर्क॑-बितकों से ग्रस्पृष्यता की श्रोट मे होने वाली घृणा की भावना को दूर करने 
पर बल दिया । प्रवचन समाप्ति पर घटना से सम्बन्धित व्यक्ति आये और इस बात के लिए माफी माँगने लगे | वह मेघ- 
बाल भाई तो गदुगद्‌ हो रहा था । 


में निहाल हो गया 


बहुधा सुना जाता है कि झाजकल लोगो पर धार्मिक उपदेशो का असर नही होता । ठीक है,हो भी बसे जब तक 
उपदेश के पीछे वक्ता का जीवन न बोले । वक्ता मे श्रगर ग्रास्था हो तो श्रोता का जीवन तो पल भर मे बदल जाये। क्‍या 
दयाराम की घटना इस तथ्य को प्रभिव्यक्त नही करती । दयाराम की उम्न साठ वर्ष से ऊपर होगी । पर अब भी पति- 
पत्नी मिलकर हाथो से एक कुप्माँ खोदने मे ब्यस्त हैं। लम्बा कद, गठोला बदन, बडी-बड़ी डरावनी श्रखे व बिलरे 
नाल देख कर हरेक व्यक्ति तो उसे बतलाने का भी सम्भवत, साहस न करे। वह अपने जीवन मे अनेक लोगो की सिखा 
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उड़ा चुका था। यही उसका प्रमुख धन्धा है । 

झपने पाएवंवर्ती गवि मे झाचायेश्री का शुभागमन सुन कर दर्शनों की उत्कण्ठा जगी तो चल पडा । उपदेश सना, 
प्रच्छा लगा । राजिभर चिन्तन चला । सबेरे भ्राचायेश्री उसी की ढाणी के पास से गुजरे। पैर पकड लिये श्रौर कहने लगा--- 
थीडा-सा दूध तो लेना ही पडेगा। आप मेरे गरु हैं। मैं आपकी साक्षी से श्राज बतिज्ञा करता हूँ कि भ्रब से चोरी नहीं 
करूँगा, चाहे सौ सन सोना भी क्‍यों त हो, मेरे लिए हराम है। श्राचाय॑ प्रवर ने नियम दिलाते हुए दूध लिया तो वह हर्ष 
विह्नल हो गया । उसके मुँह से निकले शब्द 'मै निहाल हो गया' अ्रब भी मेरे कानो मे गुतगुना रहे है ! 


बाबा तो बोलता-देखता है 


आाचायंश्री पदराडडे मे थे । इधर-उधर की बस्तियो के भीलो को पता लगा कि एक बडे बाबा आये है, तो बःरीब 
पचास भाई इकट्ठे होकर भ्राये और बाहर से ही आचार्यश्री को देखने लगे। वे कुछ सकुचा रहे थे। सम्भवत सोच रहे 
थे कि बाबा हमारे से बात करे या न करे। आचाय॑ श्री ने उन्हे देखा तो उनका परिचय पूछने लगे। आचार्यश्री की मृदु- 
वाणी से वे इतने मुग्ध बने कि वही पर जम गये और कहने लगे---बाबा, हमे भी कुछ रास्ता बतलाइये । 

प्राचायंश्री ने बुराइयो के बारे में कहा, जो उनके जीवन मे व्याप्त थी तो एक बूढा भील खडा होकर कहने लगा--- 
'बाह! वाह बाबा तो बोलता-देखता है । तत्रस्थ श्रोताओं को झ्राइचयं हुआ, जब उन भीलो ने परस्पर विचार-विमर्श कर वर्षों 
में पलने वाली बुराइयो को तिलाजलि देते हुए शिकार, शराब और महीने मे एक दिन से अधिक मास खाने का त्याग कर 
दिया श्रौर यह विश्वास दिलाया कि हम हमारी जाति के शन्य व्यक्तियों को भी इन उपदेशों पर चलने के लिए प्रेरित करेगे। 


साहित्य प्रौर सेठ 


बच्चों में अच्छे सस्कार आए, यह सभी को काम्य है, पर ते कैसे आए, यह कोई नहीं सोचता । वे क्या करते 
है, कहाँ रहते है, क्या पढते है, इस पर ध्यान दिये बिना इस स्थिति मे परिवर्तन श्रा जाये, यह कम सम्भव है। इस कार्य 
को सम्पादित करने मे अ्रभिभावको का प्रादेश-निर्देश तो मुख्य है ही, सत्साहित्य भी कम महत्त्व नही रखता। पर व्यापारी 
समाज का साहित्य से क्या वास्ता !' इन वर्षों मे श्राचायंश्री की वरद प्रेरणा पाकर जहाँ भ्रनेक बालक व युवक इस श्रोर 
झचि लेने लगे हैं, वहाँ अ्रनेक प्रौढ भी इस ओर शाक पित हुए है । 

ग्राचायंप्रवर 'भि्षु ग्रन्थ रत्नाकर' पढा रहे थे । एक भरे-पूरे परिवार वाले सेठजी ग्राये । वे प्रच्छे तत्त्वज्ञ भौर 
समभदार श्रावक है। पुस्तक को देख कर पूछने लगे---कौनसी पुस्तक है ? 

प्राचायंश्री---'भिक्षु ग्रन्थ र॒त्नाकर' । स्वामीजी का समग्र साहित्य ऐसे तीन भागो मे द्विशताब्दी के श्रवसर पर 
प्रकाशित हुआ है । पढ़ा है या नही ? घर पर तो होगा ? 

सेठ--नही, गुरुदेव । मैं पोते--स्वय तो पढ ही नहीं सकता, कया करूँ मेगा कर ! 

भ्राचार्यश्री ने पोते शब्द को दूसरे अर्थ मे प्रयुक्त करते हुए कहा--पोते, स्वय नहीं पढ़ सकते तो क्‍या हुआा 
पोते (पौन्र ) तो पढ़ सकते है? पर कौन ध्यान दे । हजारो रुपये के गहने व भन्‍्य भाडम्बर की चीजे मेगा देगे, पर साहित्य 
नही | घर पर रहने से कही कोई पढ ले तो ? कहते है, बच्चो मे सस्कार नही पडते। कहां से भ्राये सस्कार ? उन्हे भ्रपने 
घर के साहित्य का ही पता नहीं है । 

सेठ--गुरुदेव ! श्राप ठीक फरमाते है। ऐसी ही बात है। घर पर रहने से तो कोई पढेगा ही। इस छोटी-सी 
घटना से उसमे साहित्य के प्रति काफी रुचि जागृत हो गई। अब वे बहुधा वाचन के समय अनुपस्थित नहीं रहते और 
साहित्य भी भ्रपने पास रखने लगे है । 


झपना प्रहोभाग्य समभ्ूंगा 
महता जी प्रच्छे पढ़े-लिखे भौर प्रत्येक बात को तर्क की कसौटी पर कस कर मानने वाले व्यक्ति है। वे प्रणुत्र त- 
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आन्दोलन के माध्यम से भ्राचार्यश्री के सम्पर्क मे श्राये, एक बार नही अनेक बार। सूक्ष्मता से श्राचार-विचारो का अध्य- 
यन किया और ग्रणुत्रती बन गये । उन पर अणृत्रतों की गहरी छाप है। ग्राहक को ग्राइचय हुए बिना नहीं रहता, जब 
बह उनकी दुकान पर पैर धरते ही निम्नोक्त हिंदायते पढता है: 
१. भाव सबके लिए एक है जो कि प्राइस कार्ड पर लिखे हुए है। 
२ भाव मे फर्क श्राते पर तीन दिन के दरम्यान कपडा वापस लेकर पूरे दाम लौटाने का नियम है। 
३ खरीद कर जाने के बाद भी मित्र-गण नापसन्द कर दें तो कपडा वापस लेकर दाम लौटाने की सुविधा है । 
ऐसा केवल लिखा ही नही गया है, इसे ग्रक्षरश क्रियान्वित किया जाता है। यही कारण है कि उनकी दुकान 
की प्रतिष्ठा प्रतिदिन वृद्धिगत है। इस बार उन्होने आचायंश्रो की पद-यात्रा मे साथ रहने का कार्यक्रम बनाया । ते केवल 
१५ दिवस साथ में रहे, पर इस दौरान मे ग्राचार्यश्री द्वारा प्रतिपादित तन्‍्वों का खूब सूक्ष्मता से अ्रध्यपन किया। अ्रणु- 
व्रतों का प्रचार तो उनका मुख्य ध्येय ही बन गया है। , वे जाने लगे तो उनका जी भर आया, पर जाना जरूरीथा, अत 
बिवश थे । दो दिन बाद अपनी इस यात्रा की चर्चा करते हुए अपने एक मित्र को पत्र लिखा उसमे उनके मानसिक भावों 
की प्रतिध्वनि स्पष्ट सुनाई देती है। कुछ पक्तियाँ इस प्रकार है-- मैं यह अनुभव कर रहा हूँ कि मारी जिन्दगी में सिर्फ ये 
१४ दिन ही काम के रहे है, बाकी सब निकम्मे । जो कृपा गृरुदेव की मुझ पर इन दिनो रही, उसको जन्म-जन्मान्तर 
भी भूल मही सकता । मेरी तरफ से गुरुदेव के चरणो मे प्रतिज्ञा पत्र श्रज॑ कर देना कि मैं तेरापथ तत्त्व, अणक्त-प्रान्दो- 
लन, नया मोड़ व भविष्य में ग्रपके किसी भी श्रादेश पर ग्रपना सब कुछ झ्र्पण करने में अपने झ्रापका झहोभाग्य समभेगा । 
आ्रापका 
चन्दनमल महता 


लो बाबा इसे ही स्वीकार करो 


श्राचार्यप्रवर जहाँ कही भी जाये, अपने कार्य का गौण नहीं करते । उनका यह ध्येय रहता है कि वोई भी व्यवित 
उनके पास न तो खाली हाथ भ्राये और न खाली हाथ जाये । इसका मतलब यह नही कि उन्हें कोई अश्र्थ चाहिए । उसे तो 
मे छूते भी नहीं। जब उन्होने मेवाड यात्रा के दौरान में श्रादिवासी क्षेत्र मे प्रवेश किया तो बहुत से गरासियों (भीला) ने 
उनका स्वागत किया | प्राचायंश्री ने मन्द-मन्द मुस्कराहते हुए पूछा--अरे भाई | खाली हाथ ही थ्ाये हो या भेट के लिए 
भी कुछ लाये हो ? 

सब एक-दूसरे का मुँह ताकने लगे । एक भाई कुछ पैसे लेकर ग्राग आया और कहने लगा--बाबा मरे पास तो 
इतने ही पैसे है। भ्राप स्वीकार कीजिये। 

स्मितवदन भ्राचार्यश्री ने कहा--बस इतने ही ? इस छोटी-सी भट से क्या होगा ? मै तो ऐसी भेट चाहता हूं 
जो तुम्हे सबसे ब्रधिक प्रिय हो । 

वह बेचारा प्रसमजस मे पड गया। आखिर जब श्राचार्यश्षी ने सारा भेद खोला तो बह प्रसन्‍त होकर बोला-- 
बाबा ! प्रौर तो कोई लत नही है एक शराब जरूर पीता हूँ । 

आचायंश्री--कितनी पीते हो । 

व्यक्ति--बाबा | कितनी का मत पूछिये, वर्ष में पॉचसो, सातसो, हजार का कुछ भी पता नही है। 

श्राचार्य श्री--भाई, शराब तो बहुत खराब है, भ्रनेक बुराइयो की जड़ है। इसको तुम इतना प्रश्नय क्यों देते हो? 
जिस भ्रर्थ को प्राप्त करने के लिए दिन-भर कडी मेहनत कर खून-पसाना एक करते हो, उसे यो बरबाद करो, क्या यह 
उचित है ? क्या मैं तुमसे यह भेट माँग लूं ? है 

कुछ देर तो वह सोचता रहा। प्राखिर पौरुष जागा, श्रागे श्राया श्रौर बाला--लो बाबा | इसे हो स्वीकार 
करो। मैं आपके खरण छूकर कहता हूँ कि प्रव इसको ओर ग्राँख उठा कर भी नही देखूँगा । 


प्रध्याप ] सम-खन के प्रिय [ १६७ 


में तो मनुष्य हूँ 


झ्राचार्यश्री के जीवन मे जहा पृष्णस्स कश्यई, तहा तुच्छुस्स कत्थई, अहा तच्छुस्स कर्थई, तशा पुण्णस्‍्स करथई 
यह महावीर की वाणी पूर्ण रूप से चरितार्थ होती है। वे किसी व्यक्ति को, वह छोटा या हीन है, इस दृष्टि से नहीं 
प्रॉकते, किन्तु उसकी मनुष्यता का अकन करते हैं। उनके सामने भ्रन्य भेद भ्रतात्त्विक हैं। वे मानवता को विभकत देखना 
नहीं चाहते । 

एक ्यक्त्ति ने प्रशन किया---आाप हिन्दू हैं या मुसलमान । 

झाचारयंश्री--भाई न तो मैं हिन्दू हूँ शौर न मुसलमान | क्योकि अगर मुझे हिन्दू कहे तो मेरे सिर पर चोटी नहीं 
है और भगर मुसलमान कहे तो दाढ़ी नही है। भ्रत मैं तो मनुष्य हैँ सौर मनुष्यता का ही विकास चाहता हूँ । 


जत-प्रियता के तीन सूत्र 


व्यक्ति साधना का फल पाना चाहता है, क्योकि वह उसे प्रिय है पर साधना के क्षेत्र मे उततरते हुए सक्चाता है, 
क्योंकि उसमे कुछ बलिदान करना पडता है, बह उसे अभिप्रेत नही है । भ्राचार्य श्री का प्रटल विश्वास है कि हमे कुछ कार्य 
करना है तो बाधाओं को पार करते हुए भी चलना होगा। याद रहे हीरे मे तभी चमक भ्राती है, जब वह खरसाण पर 
चढता है। भ्रत आज की परिस्थितियों को देखते हुए भ्राचारात्मक धर्म के साथ-साथ विचारात्मक घर्मं को भी विकसित 
किया जाना चाहिए। हमारा है इसलिए सत्य है, यह भराग्रह व्यक्ति की बुद्धि को कुठित कर देता है। उसमे नये-नये भन्वे- 
षणों की ग्राश्षा आकाश कुसुम ही सिद्ध होगी। जो व्यक्ति चिन्तन के द्वार खुले रख कर सत्य का प्रन्वेषण करता है, उसके 
सामने कठिनाइयाँ टिक नही सकती, वे स्वय कपूर हो जाती है। झ्ाचायं श्री इसी के मूर्त रूप हैं। भ्रगर सक्षेप मे कहा जाये 
तो आचायंश्री की जन-प्रियता के तीन सूत्र है . 

१ आचार व विचारों में उच्चता । 

२ प्रनाग्रह बुद्धि । 

३ दूसरों के विचारो को सहने को क्षमता । 

इस वर्ष उन्हे भ्राचायं पद प्राप्त किम पूरे २५ वर्ष सम्पन्न हो रहे है। इस बीच मे उन्होंने सहस्रो व्यक्तियों का 
तेतत्व किया है, लाखो व्यक्तियों को मार्गं-द्शन दिया है व करोडो व्यक्तियो को अपने विचारों से लाभान्वित किया है। 
ग्राज भारत में ही नही, विदेशी व्यक्तियो की जबान पर भी उनका नाम है। जनता के लिए उनके चरण-चिह्न मार्ग-दर्शन 
का कार्य कर रहे है, इसलिए वे आज जन-जन के प्रिय बन गये है। 
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अनुदासक, साहित्यकार व आन्दोलन-संचालक 


श्रो माईदयाल जैन, बी० ए० (प्रानस ), बी० टी० 


इस युग कौ ज्ञान-विज्ञान का युग कहते है और झाज के साधारण से शिक्षित स्त्री-पुरुष का यह दावा है कि वह 
सु-सूचित (१४८॥।-ग्र/०7८0) भी है, पर वास्तविकता इसके विपरीत ही है। इस बात का मुभे; तब पता लगा जबकि 
श्रप्नेल सन्‌ १६५० मे आचायंश्री तुलसी अ्रपती.शिप्य-मण्डली सहित दित्ली प्रारे और मैने उतके आन वी बात जैन 
जनता से सुनी । वे बाते विपक्षीय आलोचना से पूर्ण थी। पर मै मान॑ कि जैन-समाज की प्रवृत्तियों में तीस वर्ष तक भाग 
लेने पर भी मैंने इवेताम्बर तेरापथ या आचारयश्री तुलसी का नाम नही सुना था | उनके सम्बन्ध मे कुछ ज्ञान न था। इस 
अ्रज्ञान से मुझे दु ख ही हुआ । 

श्रौर यदि मै यहाँ यह कह द॑ कि जैन-समाज के भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रदाय वालो में आज भी इतनी विलगता है कि 
वे एक-दूसरे के बारे में बहुत कम जानते है, तो कोई अ्तिशयोक्ति न होगी। हमारे ज्ञान की यही स्थिति दूसरे धर्मो के 
सम्बन्ध में है। यह है हमारे ज्ञान की सीमा | इस स्थिति को बदलने के लिए परस्पर अधिक मेल-जोल बहाना होगा। 

श्रौर मैं ठहरा उग्र सुधारक, बुद्धिवादी तथा लेखक | पर श्रद्धा, धर्म-प्रम तथा जिज्ञासा की मुभमे न तब ऊमी 
थी, न अभ्ब है। इसलिए मैं उनके भाषण में गया। पास ही बैठा - बिल्कुल भ्रगजान-सा, झ्ज्ञात-सा । उनके भाषण की ओर 
तो मेरा ध्यान था ही, पर मेरी आँखे --पैनी भ्रॉखे---उनके व्यक्तित्व तथा उनके हृदय को जाँचने पड़तालने की कोशिश 
कर रही थी। 

उनके तेजस्वी चेहरे, सुगठित गौर वदन, मँफले कद और आकर्षक चुम्बकीय व्यक्तित्व और उनके विद्वत्तापूर्ण 
सत्तुलित तथा सयत भाषण की मेरे मन पर भ्च्छी छाप पड़ी । मै निराश नही हुआ, बरिक उनकी तरफ खिचा और उनसे 
फिर मिलने की तीम्र अभिलाषा लेकर घर लौटा । 

यह थी मेरी उनसे पहली भेट--साक्षात्‌ , पर मौन, या यो कहिए कि यह था उनका प्रथम दर्शन । 

ओर तब से भ्राज तक तो मुझे उतसे दिल्ली, हिसार, पानीपत तथा सोनीपत में कई बार मिलने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ है। उनसे बात हुई है, उन्हे पास से देखा भी है। उनके कई शिष्य-साधुओं से मेरा व्यक्तिगत गहरा परिचय है 
और उनका तथा उनके योग्य विद्वान्‌ मुनियों द्वारा रचित बहुत-सा साहित्य पढा है। उनके द्वारा सचालित अणब्नत- 
प्रान्दोलन को सब रूपो में मैंने देखा है, उसकी सराहना भी सुनी है और १रोक्ष मे उस झान्दालन की झ्ालोचना, जैन- 
श्रजैन दोनो से सुनी है। जैसे राष्ट्रपति भ्रादि की प्राचार-सीमाए है, वैसे जैन साधु तथा पट्टधर झ्राचाय के पद के प्रनुसार 
उन्हे कुछ झाचार-मर्यादाए निभानी होती है भौर उन सीमाश्रों मे रह कर वे प्रशसनीय काम कर रहे है। इसलिए उसके 
प्रति मेरी श्रद्धा बढी है। उनके महत्त्व का मै कायल हुआ हूँ और मै उनको जैन-समाज श्रौर देश की गौरवपूर्ण, महान 
विभूति मानता हूँ । 

मैं उनके जीनव को इन तीन पहलुओ से देखता हँ---१ जैन ड्वेताम्व॒र तेरापथ के पट्रंधर आचार्य, २ कला- 
प्रेमी तथा साहित्य-सेवी और ३ अणुब्रत-झ्रान्दोलन के प्रवरतंक तथा सचालक। किसी महात्मा के व्यक्तित्व को अलग 
बॉटना कठित है, क्योकि वह तो एक ही है, पर विचार करने के लिए इस पद्धति मे झ्लासानी रहती है । 

आ्राचार्यश्री तुलसी ग्यारह वर्ष की बाल्यावस्था मे दीक्षा लेकर जैन साधु हुए और ग्यारह वर्ष तपस्या, साधु 
जीवन तथा कठोर प्रशिक्षण के बाद और भपनी योग्यता पर अपने गरु--आ्राचार्य के द्वारा बाईस वर्ष की ग्रायु मे (वि०- 


भ्रध्याय ] प्रमृहातक, साहित्यकार व ह्ास्दोलन संचालक [ १८६ 


से० १६६३) मे भ्राचार्य चुने गए श्रौर तब से अरब तक, पच्चीस वर्षों से, भ्पने इस पद के उत्तरदायित्व तथा कर्तव्यों को 
बड़ी योग्यता से पूरा कर रहे हैं। इनके साधु तथा साध्वी शिष्य-मण्डल की सख्या सात सौ के लगभग है और भनुयायी 
श्रावक-अ्राविकाशो की सख्या भी बडी है। तमाम साधु-साध्वियों के प्रनुशासन भौर समस्त तेरापथ की घामिक प्रवृत्तियो 
का सचालन आप करते हैं । श्राज जबकि समस्त देश मे राजनतिक दलो, मंत्री-मण्डलो, दफ्तरो और कालेजों तथा विश्व- 
विद्यालयो मे प्रनुशासन हीनता या प्रनुशासन कम होने की बात देख-सुन रहे हैं, तब क्या यह बात कम श्राधचयं की है कि 
उनके शासन के विरुद्ध कही कोई ग्रावाज्ञ सुनाई नही देती । इस पद को जैन-समाज मे इतनी सुन्दरता से चलाने का श्रेय 
जैन तेरापथी समाज को ही है। ऐसी व्यवस्था जैन-समाज के दूसरे सम्प्रदायो मे है ही नही,भारत के दूसरे सम्प्रायो मे भी 
नहीं है। साधुत्व के साथ-साथ प्रेमपूर्ण शासकत्व के इस सम्मिलन से भ्राज के शासक बहुत-कुछ सीख सकते है। श्रपने 
प्राधीन साधु-माध्वियो के शिक्षण, प्रशिक्षण, ज्ञानबद्धन तथा उनकी गुप्त योग्यताओं को उभारने मे वे कितने दत्तचित्त 
तथा प्रयत्नशील है, इसका मुझ कुछ ज्ञान है। सन्‌ १६५१ को दिन के दो बजे मैं पानीपत धर्मशाला मे उनसे मिलने गया 
ग्रौर तब मैंने देखा कि वे झ्रपने कुछ शिष्यो को सस्कृत-ग्रथ पढा रहे थे । मैं यह देखकर चकित रह गया। मैंने उन्हे प्रात 
चार बजे से रात के नौ-दस बजे तक भिन्‍न-भिन्‍न कार्यों मे व्यस्त देखा है श्रौर यह दिनचर्या एक-दो दिन की नहीं, बल्कि 
नित्य की है। काम करने की इतनी श्रथाह शक्ति का कारण उनकी लगन समाज, धर्म सथा देश के लिए कुछ कर गत रने 
की तीज इल्छा ही हो सकती है। 

जैन-समाज प्रपने विपुल साहित्य तथा कला-प्रेम के लिए प्रसिद्ध है। पर मानना पड़ेसा कि गत दो-चार सौ वर्षों 
में इस प्रवृत्ति मे कमी ही झ्ाई है। किन्तु आचार्य तुलसी ने राजस्थान के अपने गुहस्थ अनुयायियो तथा साधु-साध्वियों मे 
साहित्य-पठन, साहित्य-सर्जन और कला की प्रवृत्तियो को बढावा दिया है। उनके कई शिष्य झाशुकवि, प्रच्छे वक्ता, 
लेखक, विचारक तथा चिन्तक है। झवधान या स्मृति के धनी भी कई साधु है और ये सब काम या इन प्रवृत्तियों को 
प्रोत्साहन देने का कार्य वही व्यक्ति कर सकता है, जिसे इन बातो में स्वय रूचि हो, जो स्वय इन गुणों से विभूषित हो । 
और ये साधु इन प्रवृत्तियों से समाज, साहित्य तथा कलाम्रो के लिए प्रशसनीय योगदान दे रहे है । 

ग्रौर अब शअ्रन्त मे उनके महत्त्वपूर्ण आन्दोलन “अणुद्ध त-झ्रान्दोलन' के सचालक के सम्बन्ध में लिखना 
चाहूँगा। अणुव्रतो की कल्पना पूर्णतया जैन कल्पना है श्रौर वह गृहस्थो के वास्ते है । छोटे रूप में भ्रहिसा सत्य, चोरी 
न करने, भ्रपरिग्रह तथा ब्रह्मचर्य को पालन बरना ही ग्रणुत्रत है। वे विभाज्य नही है, सबको पालन करना पढ़ता है। पर 
श्राज के युग मे जब मानत्र ब्रतो, बन्धनों तथा नियमों से दूर भागता है, तब उसे अ्रणब्रतो की बात कह कर उसे ब्तों मे 
स्थिर करना है । इसलिए आवचारयंश्री ने इनके बहुत से भेद-प्रभेद करके उन्हे श्राज की स्थिति के भ्रनुकूल बनाकर देश 
की करोड़ों जनता तथा विदेशों के रहने वालो के सामने नैतिक उत्थान के लिए रखा है। अपने-झ्रापको तथा अपने सैकडो 
शिध्य तथा शिष्याओं को उसकी सफलता के लिए झ्ान्दोलन मे लगा दिया है। इस झ्ानदोलन की तुलना श्राचार्य विनोबा 
के 'भूमिदान प्रान्दोलन' तथा अमरीका बालो के 'नेतिक पुनरुत्थान श्रान्दोलन (४०7४ रि९-बाधा800ा। ०४शाथा।) 
से की जा सकती है। मुझे मालूम हुआ है कि भारत के बृद्धिवादी तथा पत्रकार शौर राजनीतिज्ञ इसे शका की दृष्टि से 
देखते थे, कुछ को आज मी शका है, पर यह झ्ाचार्यश्री के सतत प्रयत्न का फल है कि यह श्रान्दोलन ग्राज लोकप्रिय बन 
गया है। इस आन्दोलन की सफलता समय लेगी और इससे देश का लाभ ही होगा। पर इस आन्दोलन को स्थायी बनाने 
के लिए इसके सचालकों को इसके सचालन-प्रवन्ध को किसी महान्‌ सस्था के अधीन करना होगा, जैसे कि गाधीजी प्रपनी 
प्रवुत्तियों को सस्था-आधीत कर देते थे। पर यह दूसरी बात है कि इस आन्दोलन के सचालक के रूप में आपने अपने सक्रिय 
तथा रचनात्मक कल्पनाशील व्यक्ति होने का परिचय दिया है। 

झ्राचार्यजी झ्रभी पचास के इधर ही है । और यह झ्ाणा या कामना करना ठीक ही है कि भ्रागामी पचास वर्षों 
में उनसे समाज, देश तथा धर्म को अस्यधिक लाभ होगा । 


् 


अवतारी पुरुष 
श्री परिपूर्णानन्द वर्मा 


भारत सतो का देश है। हमारे यहाँ एक से एक बढकर सत पैदा हुए है। उन्हीं की कृपा तथा प्रसादी से यह 
देश नैतिक, सामाणिक, तथा धामिक दृष्टि से सब देशो से महान्‌ है। यह गये की बात है। यह मिथ्या श्रहकार नहीं है। 
मैंने दो आर ससार का भ्रमण किया है। मैं उसी भाधार पर यह बात दावे के साथ लिख रहा हूँ । पुलिस तथा जैल के 
महकमे से मेरा घना सम्बन्ध है। मैं प्रपराध शास्त्र का विनम्र सेवक हूँ । इसी नाते मैं कह सकता है कि धनी-से-धनी, उग्र 
समाजवादी तथा वर्गवादी, प्रजातन्त्रीय तथा पूँजीवादी देशो मे श्राज जितनी झनेतिकता तथा भ्रष्टाचार है, उतना भारत 
में नही है। किन्तु ससार के दूषित वातावरण से हम कब तक बचे रह सकते है। हमवो भी उसी गत्ते में जाने की श्राशका 
है। हम भ्रभी तक सम्हले हुए हैं इसलिए कि भ्रव भी बड-बडे साधु सत जन्म लेकर हमको उँगली पकड़ कर सही रास्ते पर 
चला देते है । 

सुमन्तभद्वराचायं हमे एक बडी सीख दे गए थे। वह थी मानवता की । मानवता के सेवक साधु के चरणों मे सिर 
सवाते समय एक चीज ध्यान में रखते है। वह यह कि उनके चरण वहाँ नही है, जहाँ दिखाई पडते है, वहाँ नही है, जहाँ 
हमारा सिर टिकता है। उनके चरण उन दीन दु खी ग्रात्माओ की टोलियो और बस्तियों में है, पीडित तथा पतित कहे 
जाने वालो की गोद मे हैं, प्रतएब बडे-बड़े धनी मानी लोग जो सतों की सेवा को ही सब कुछ समभते है, वे एक बडी 
भारी भूल करते हैं। सतो के कथन का पालन करने से उनकी श्रसली सेवा होती है । 

मैं ऊपर लिख आया हूँ कि हमारे देश में बड़े-बड़े सत सर्दव श्राते रहे है--भ्रवतार लेते रहे है । ऐसे भ्रवतारी, 
पुरुष भ्राचायंश्री तुलसी भी है। मैंने जब कभी इनसे भेट की, इनसे बाते की, इनका उपदेश सुना, मुझे बडी प्रेरणा मिली । 
मुझे ऐसा लगा कि उनके उपदेशों का भ्रनुकरण कर हम श्रपने देश तथा समाज को बहुत ऊँचा उठा सकते हैं । 

भ्राचायं भ्री तुलसी जैसे सत भाग्य से पंदा होते है। जितना हो सके हम इनसे ले ले---3पदेश और इनकी विकट 
तपस्था का वरदान श्रौर उसी के सहारे प्रपनी नैया चलाए । 





आचायश्री के दिष्य परिवार में आशुकवि 


मुनिश्री मानमलजी 


शताब्दी के इस पाद मे सारा विश्व ही नव-तव उन्मेषमूलक रहा। सभ्यता, संस्कृति श्रौर समाज-व्यवस्था की 
दृष्टि से मौलिक उन्मेष इस भ्रवधि में हुए। घटनाक्रम की इस द्वुत गति के साथ तेरापथ साधु-सघ मे आचार श्री तुलसी 
के शासनकाल के पच्चीस वर्ष भी श्रप्रत्याशित उन्मेषक बने । अ्रनेको श्रभिनव उन्मेषों मे एक उन्मेष झआशुकवित्व का बना । 
कविता यो ही कठिन होती है भौर सस्क्ृत भाषा का माध्यम पाकर तो वह नितानत कठोरतम ही बन जाती है। प्राचीन 
काल मे भो कुछ एक मेधावी लांग ही सस्क्रत के आशुकृवि हुआ करते थे। तेरापथ के इतिहास मे म॒निश्वी तथमलजी, 
मुनिश्री बुद्धमल्लजी, मुनिश्नी नगराजजी आाद्य भ्राशुकवि है। इस नवीत धारा के प्रवाहित होने मे आशुकविरत्न 
प० रघुनन्दन शर्मा प्रेरक स्रोत बने है। उनका सहज और मधुरिम झ्राशुकवित्व मेधावी मुनिजनों के कर्ण वोटर पर गुन- 
गनाता-सा ही रहता था। मुनिजनों की स्फीटिकोपम मेघा मे उसका पश्रतिबिम्बित होना स्वाभाविक ही था। प्रकृतिलब्ध 
माने जाने वाली आशुकवबिता अनेक मूनियों की उपलब्धि हो गई | सर्वसमाधारण और विद्वत्‌ू-समाज में इस ग्रलोकिक देन 
का अ्रदूभत समादर होने लगा। श्राचार्यश्री तुलसी के शिप्यो की यह एक अनुपम ऋड्धि समझी जाने लगी। हर विशेष 
प्रसंग पर, राष्ट्रपति डा० राजद्धरप्रसाद की और आचाये श्री के वार्तालाप पर, विनोबा भावे और भ्रचायेश्री के वार्तालाप 
प्रसग पर मुनिश्री नपमलजी और मुनिश्री बुद्ध मल्लजी की प्रभावात्यादक ग्राशु कविताए हुई । पूना में सस्क्ृत बाग्वधिनी 
सभा की ओर से आचारयंश्री के ऋश्भिनन्दन मे एक सभा हुई । मुनिश्री नथमलजी को आशु कविता के लिए विषय मिला-- 
स्ग्धरावत्तमालम्ध्य घटो यन्त्र विवर्ण्यताम्‌ अर्थात्‌ स्रग्धरा छन्‍्दो मे घटी यन्त्र का वर्णन करे। मुनिश्री ने तत्काल प्रदत्त 
विषय पर चार ख्रग्धरा छन्द बोले । सारी परिषद्‌ मन्त्र-मुग्ध-सी हो गई । 

ग्राचार्यश्री पजाब पधारे। अम्बाला छावनी के कॉलेज मे आाचारयंश्री के प्रवचन का कार्यक्रम रहा। मुनिश्री 
बुद्धमललजी ने आ्राधुनिक शिक्षा विषय पर धारा प्रवाह ग्राशु कविता की। श्रोताओ्रो को ऐसा लगने लगा कि मुनिजी पूर्व 
रचित इलोक ही तो नही बोल रहे है । चालू विषय के बीच में ही श्रसिपल महोदय ने एक जटिल से राजनैतिक पहलू पर 
भाषण दिया और कहा --इस भाषण को आप सस्क्ृत हलोकों में कहे। मुनिश्री ने तत्काल उस क्लिष्टतर भाषण को 
सस्कृत मे ज्यो का त्यो दुहराया और सारा भवन झ्ादचर्य-मग्त हो उठा । 

सुनिश्री नगराजजी सस्कृत भाषा की राजधानी वाराणसी में पधारे। रात्रिकालीन प्रवचन में श्राशुकवित्व का 
ग्रायोजन रहा । प्रनेकानेक सस्कृत के विद्वान्‌ व प्रतिष्ठित नागरिक उपस्थित थे। प्रदत्त विषय पर श्राशुकवित्व हुआ । 
प० महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य ने श्राशुकवित्व पर अपने विचारप्रकट करते हुए उपस्थितलोगों से कहा--सस्क्ृत पद्म रचना 
को कितना सहज रूप मिल सकता है, यह मैंने जीवन मे पहली वार जाना । 

बध्यई में बगाल विधान परिषद्‌ के श्रध्यक्ष और देश' के शीर्षस्थ भाषाशास्त्री डा० सुनीतिकुमार चटर्जी ने 
मुनिश्री नगराजजी से भेट की । भ्राशुकवित्व का परिचय पाकर उन्होने मुनिश्री से मिविदन किया, श्राप एक ही इलोक में 
जैन-दर्शन का हार्दे बतलाए। मुनिश्री ने जीवन श्र मृत्यु श्रात्मा की पर्याय है, मोक्ष श्रात्म-स्वभाव का भश्रस्तिम विकास 
है, भ्रत. उसकी उपलब्धि के लिए प्रत्येक व्यक्ति को सतत प्रयत्तशील रहना चाहिए, इस भाव का एक सुन्दर इल्नोक 
तत्काल उन्हे सुनाया । डा० सुनीतिकुमार गद्गद्‌ हो उठे भौर बोले, इस इलोक में अपूर्वय भाव-गरिमा भरी है। सस्कृत मे 
ऐसा ही एक इलोक प्रचलित है, जिसमे सारे वेदान्त का सार भा गया है। 


१६२ ] ....श्रचार्यओं तुलसी ग्रशिभ्दन प्रश्य [ प्रथम 


पह प्रसंग पांच वर्ष से भी श्रिक पुरामा हो जला है। विहानेब हि जानाति विदृश्ञनपरिश्रमम्‌ की उक्ति इस 
प्रसग पर एक अपूर्व ढग़ से चरितार्थ हुई है। कलकत्ता से प्रकाशित 'जैन भारती' के ता० २७ प्रगस्त, १६६१ के एक श्रक मे 
एक सवाद प्रकाशित हुप्ना है, जिसमे बताया है--दिनाक १६ श्रगस्त, ६१ शनिवार को इण्डियन मिरर स्ट्रीट स्थित कुमा र- 
सिंह हॉल मे श्रीपूर्ण बन्द जी श्यामसुखा भ्रभिनन्दन समिति की ओर से व्यामसुखाजी की अस्सीवी वर्षगांठ के उपलक्षे मे 
माननीय डा० सुनीतिकुमार चटर्जी की अध्यक्षता मे एक झ्भिनन्दन समारोह प्रायोजित किया गया, जिसमे श्री श्याम- 
सुखाजी को एक अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किया गया। समिति के मन्‍्त्री श्री विजयसिह नाहर व अ्रध्यक्ष श्री नरेद्धसिहजी 
सिंधी प्रभूति सज्जनो ने इयामसुखाजी के जीवन-प्रसग प्रस्तुत किये। भ्रध्यक्ष श्री चर्जी ने श्री श्यामसुखाजी के बगाल मे 
जैनधर्म के प्रचार-कार्य की सराहना करते हुए कहा कि जैन दर्शन हमेशा ससार को एक नया ग्रालोक देता ही है। गत कुछ 
वर्ष पूर्व बम्बई में जैन मुनिश्री नगराजजी से मेरा साक्षात्कार हुआ, जो सस्कृत के आशुकवि ये । उनके द्वारा तत्काल रचित 
सस्कृत के दो पद्यो का उच्चारण करते हुए श्री चटर्जी ने कहा कि इन दो पद्मों मे ज॑तधर्म क्या है? इसका एक सुन्दर 
चित्र प्ररतुत किया गया है! श्रन्त मे जैनधर्म श्र जैन विद्वानों के प्रति निष्ठा व्यक्त करते हुए श्रध्यक्ष महोदय ने 
श्री श्यामसुखाजी को प्रभिनन्दन ग्रन्थ भेंट कर सम्मानित किया । 

मुनिश्नी का ग्राशकवित्व बहुत ही सरल श्रौर मामिक होता है। झाचायंश्षी तुलसी जब राजगृही के वैभारगिरि 
की सप्तपर्णी गुहा के द्वार पर साधु-साध्वियों की परिषद्‌ मे विराजमान थे, उस प्रसंग पर मुनिश्री नगराजजी के आशु- 
कवित्व रचित इलोको का एक इलोक था 

प्राचार्याणासागसात्‌ साधुवन्दे , साध्वीवन्द साथंसन्न प्रपूते.। 
विद्ववल्याता सप्तपर्णी गृहेयम, सजाताद्य इेतवर्णी गहेयम्‌ ॥ 

मुनिश्नी महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' के भी झआशुकवित्व सम्बन्धी रोचक सस्मरण बने है। कुछ वर्ष पूर्व उनका एक 
श्रवधात प्रयोग कान्स्टीट्यूशन क्लब, नई दिल्‍ली में हुआ | उसमे बहु सव्यक ससद सदस्य, राजपि टण्डन, लोकसभा के 
अध्यक्ष श्री अनन्तशयनम्‌ झ्रायगर झादि प्रनेको गणमान्य व्यक्ति तथा गृहमत्री प० पन्‍्त झादि अनेक केन्द्रीयमत्री उपस्थिल 
थे। सस्कृतज्ञ श्री अ्रनन्तशयनम्‌ श्रायगर ने श्राशुकविता का विषय दिया--रसक गल ह रन्छ्रे हस्तियूब प्रविष्टम्‌ ग्रर्थात्‌ 
मच्छर के गले में हाथियों का भुण्ड चला गया। इस विचित्र विषय पर मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी ने बहुत सुन्दर इलोक 
प्रस्तुत किए, जिसका साराश था--आज बड़े-बड़े वेज्ञानिको ने परमाणुओं की शोध में अपने-प्रापकों इस तरह खपा दिया 
है कि मानो मच्छरो के गले मे हाथियो का भुण्ड समा गया हो । सारी सभा बहुत ही चमत्कृत हुंई। यह रोचक सस्मरण 
अगले दिन प्राय सभी दैनिक पत्रों मे प्रमुख रूप से प्रकाशित हुआ । 

राष्ट्रपति भवत मे जब उनका एक विशेष भ्रवधान-प्रयोग हुआ तो प्रधानमत्री प० जवाहरलाल नेहरू ने आशु 
कविता के लिए उन्हे विषय दिया--सह्यूवनिक' प्र्थात्‌ कृत्रिम चाँद। रूस ने उन्ही दिनो ग्रन्तरिक्ष कक्षा मे स्पृतनिक छोड़ा 
था। मुनिश्री ने तत्काल कतिपय इलोक इस अद्भुत विषय पर बोले, जिन्हे सुन कर सएरे लोग विस्मित रहे । 

आचार्यश्री के शिष्य परिवार मे श्राज तो इने-गिने ही नहीं, किन्तु अनेकानेक ग्राशुकाव है। झ्राचार्यवर की 
पुनीत प्रेरणाओ्रो ने श्रपने सध को एक उरवर क्षेत्र बना दिया है । 


ऋ्रमा में प्रकाश किरण 
महासती श्री लाडांजी 


आचाय॑श्री तुलसी भ्रमा के सघन निशीथ मे प्रकाश किरण लेकर भ्राये । तब जनता जडता की नीद में डूबी हुई थी । 
आपने तिमिर की गोद मे सोये हुए एक-एक व्यक्ति को सहलाया, जागे हुए को पथ बतलाया । पथिक की प्रकाश दिखाया, 
प्रकाशित पथ वालो को मजिल की निकटता का श्राभास दिया । इसीलिए जन-मानस झापको ध्रमा में प्रकाश किरण 
मानता है। आपने भात्म-झालोक में स्वय को पहचाना, दत्पश्चात्‌ अपनी ही अनुभूतियों को जनता तक पहुँचाया, जिसे 
जनता प्रपनी ही भ्रनुभूति मान लौन हो रही है। पथ-दर्शन पा रही है। झ्रापका दिव्य आलोक अनेक रूपो मे निखरा । 
अज्ञानियों के लिए ज्ञान का झ्रक्षय कोष बन कर आया । संघीय विद्या-विकास प्राज श्रापको सरस्वती पुत्र के रूप मे देख 
रहा है। भरन॑तिक जीवन जीने वालो को सुगस साधना का पथ दिखाया। साधना से कतराने वालो का साहस बढाया। 
सयम को अनावश्यक समझने वालो की मान्यता का परिष्कार किया, दानवीय वृत्तियों से लोहा लिया। सदाचार और 
सहनीति की नई व्याख्या दी और एक ही वाक्य में कहे तो आपने दिग्मूढ़ मानव को राजपथ दिखलाया । 

झ्राज कृतज्ञ मानव समाज आपके प्रति श्रद्धाजलि अप्ित कर रहा है । आपको पाकर जगत गौरवान्वित है। श्राप 
जैसे जगत बन्धु को बन्धु रूप में प्राप्त कर मै विशेष रूप से गौरवान्वित हूँ । 


कह 


शत बार नमस्कार 
श्री विद्यावतो मिश्र 


बारता है आज यग तुम्हे शत बार नमस्कार ' 
शत बार नमस्कार 
भूले हुए पथी वो तुमने राह दिखायी, 
फिर ध्येप-प्राप्ति को पुनीत चाह जगायी, 
ऐसा लगा कि लक्ष्य धाम ही रहा पुकार ! 
शत बार नमस्कार [| 
तुमने न बहुन ही बड़े आदर्श सजाये, 
पारस से छू के लौह भी है स्वर्ण बनाये, 
भय-श्योक-प्रस्त विश्व को तुमने लिया उबार ! 
शत बार नमस्कार | 
चाहे जो आये इसमे कोई रोक नही है, 
ऐसा सुरम्य अन्य कोई लोक नही है, 
तम तोम कहाँ ज्योति राशि का हुम्ना प्रसार | 
शत बार नमस्कार ! ! 


आधुनिक युग के ऋषि 


श्री सुगनचन्द 
सदस्य, उत्तरप्रदेश विधान परिषद्‌ 


आधुनिक युग के ऋषि आचार्य तुलसी श्राज वही कार्य कर रहे है जिसे प्राचीन ऋषियों ने उठाया था। प्रात्म- 
बत्‌ सर्वभूतेषु शोर वसुर्थव कुटुम्बकम्‌ की भावना को रवय जीवन में उतार कर वे सारे समाज को उसी तरफ ले जाने का 
प्रथत्न कर रहे है । 

भारतीय समाज ने राम, कृष्ण, बुद्ध, महावीर स्वामी, स्वामी दयानन्द, गाधी, विनोबा झ्ादि महापरूषो को पदा 
कर जिस ऊँचाई का परिचय दिया है, श्राप उसी परम्परा को ग्रक्षण्ण कर रहे है। हमारा दर्शन सत्य, शिव, सुन्दर और 
सत्य, प्रेम तथा करुणा की जिस सुदृढ नीब पर आधारित है, उस नींव को आपगे बल मिलेगा, एसी श्राशा है 

आ्राप सादा जीवन और उच्च विचार तथा तप, त्याग, संथम की भारतीय परम्परा को समाज में उतारने के 
प्रथत्त में निरन्तर लगे हुए है । 

अणक्नत-प्रान्दोलन यह सिद्ध करता है कि जब तक व्यक्ति ऊँचा नहीं उठेगा, तब तक समाज >'चा नही उठ 
सकता और व्यवित का निर्माण छोटी-छोटी बातो को जीवन में उतारने से ही होता है। जिनको हम छोटी बात और 
छोटा काम कहते है, उन्ही कामो ने ससार के महान्‌ परुषों को महान्‌ बनाया है। राम ने शबरी के बेर साये, काण ने 
भठी पत्तले उठाई, गाधीजी कातने श्रौर बुनने वाले बने, विनोबा ने भगी का काम विया। इन्ही छोटे कामों ने इन्हे महान 
बनाया। यही नही इस देश में जितने भी ऊंचे साधु-सत हुए है वे भी ऐसा ही छोटा-मौटा काम करते रहे। कबीरदास 
जुलाहे का काम करते थे । वे कपडे का ही ताना-बाना नहीं बुनते रहे बटिक्रि जीवन का ताना-वाना भी उसी के साथ बनते 
रहे । उनका प्रसिद्ध भजन कीनी कौनो बीनो चदरिया में पच तत्त्व और घरीर-तत्त्व का कितना युन्दर विश्लेषण किया 
गया है, जिसे कोई योगी ही कर सकता है। पर कबीर ने सीधी-सादी भाषा में बह॒त ही सुन्दर ढग से इसे व्यक्त किया है। 
इसी तरह रंदास ने मोची का काम किया, दादृदयाल ने धोवी काओऔर नामदेव ने दर्जी का। ये सभी सन भारत के 
अमत्य रत्नो मे है। 

| साध-सतो का भ्रविर्भाव समाज-सचालन के लिए स्देव होता रहा है और आगे भी होता रहेगा। सरकार 

समाज को अनुशासित कर सकती है, पर उसे बदल नहीं सकती । ग्राज तक दुनिया की किसी सरकार ने सभाज को या 
सामाजिक मृल्य को नही बदला, न उनमे बदलने को क्षमता ही है। यह काम तो साथ-सत ही कर सकते है और झरब तक 
करते आए है तथा आगे भी करते रहेंगे । कानून द्वारा किसी को रोका नहीं जा सकता है, दराया जा सकता है, किसी 
का हृदय नहीं बदला जा सकता। झ्ाज के यूग मे भी विज्ञान ने प्रकृति पर बहुत-कुछ विजय पा ली है, मनृष्य चन्द्रमा तक 
पहुँचने की तंयारी में है, पर विज्ञान स्वय मनुष्य को बदलने मे असफल रहा है। यही कारण है कि आज विज्ञान का उप- 
योग निर्माण के बजाय सहारक भस्त्रो में किया जा रहा है । 

श्राज दुनिया के सामने दो ही मार्ग है, सर्वोदिय या सर्वनाश । इनमे से ही किसी एक को चनना होगा। यदि 
विज्ञान का सम्बन्ध प्रहिसा से हुआ तो इस धरा पर ऐसा स्वगोंपम सुख ग्रायेगा जो श्राज तक कभी आया भी नहीं, पर 
अ्रगर विज्ञान का सम्बन्ध हिसा मे हुआ तो जैसा कि ग्राज हो रहा है, इतना बडा विनाश भी इसी प्रथ्वी १र होगा, जितना 
कभी हुआ्ला नही, वल्कि सृष्टि ही समाप्त न हो जाये, यह खतरा भी पैदा हो गया है । 


झध्याय | झ्राधुनिक य॒ग के ऋषि [ १६५ 


विज्ञान अपने-प्राप में प्रशस्त है, पर प्रश्न है उसके प्रयोग का। प्रयोग करने वाला मनुष्य है, इसलिए सबसे 
श्रावश्यक भ्रब यही है कि मनुष्य को कंसे बदला जाये और कौन बदले ? कैसे बदला जाये, इसका उत्तर है, मनृष्य के 
सस्कार बदले जाये, और कौन बदलेगा, इसका उत्तर है, ऋषि-महपि, साधु-सत । इस“'लए आज विज्ञान के यूग में, जहाँ 
सर्वंताश खड़ा है, साधु-सलों का मूल्य और भी बढ जाता है। श्राज मानव-सृष्टि का कल्याण इन्ही के हाथो सुरक्षित है । 

झ्राज लोगो के मन मे यह शका होने लगी है कि नंतिकता का कोई मूल्य है भी या नही और समाज को उससे 
कुछ लाभ भी होगा या नही ? क्योंकि श्राज चारो ओर विकास के साथ-साथ अ्रप्टाचार और झ्रनेतिकता का भी 
फैलाव होता जा रहा है। मानवीय मूल्यों का ह्ास होता जा रहा है । जनता को यह सोचने को मजबूर फर दिया गया है 
कि नतिकता हमारा सरक्षण और अनतिकता का मुकाबला व र भी सकेगी या नही या समाज में जीने के लिए श्रन॑ति- 
कता का झ्राश्नय ही लेना पडेगा। पर जरा गभीरतापूर्वक सो चने पर लगता है कि नैतिकता के बिना एक क्षण भी समाज 
चल नही सकता । यही बन्धन समाज को एक तत्त्व में पिरोये हुए है। यदि यह बन्धन टूट गया तो न तो समाज रहेगा, न 
भ्रष्टाचार रहेगा । 

नैतिकता का प्रभाव समाज में क्या है और कितना है, यह नापा नहीं जा सकता । बल्कि इसका प्रवाह 
लोगो के दिलों मे निरन्तर बहता रहता है। कभी धारा वेगव्ती हो जानी है, कभी मन्द पड़ जाती है। साध-सतो के, 
महाप॒रुषों के प्रभाव से यह बढती-घटती रहती है। आज विनोवा के प्रभाव ने लोगो से कई हजार ग्रामदान दिलवा दिया, 
जो इतिहास की रावेधा अभूतपूर्व घटना है । उसी तरह ग्राचायंश्री तुलसी जो कार्य कर रहे है, उसका प्रभाव समाज पर पड 
रहा है। हजारों लोगो का जीवन उन्होने बदला है। पंदल ही नगे पाँव सारे देश का भ्रमण कर रहे है । 


कप 
श्म् 2 


बे हैं, पर नहीं हैं 


मुनिश्नी चम्पालालजी (सरदारशहर) 


वे शासक है, उन्होने प्रनुशासन किया है, पर तलवार से नहीं, प्यार से। 
वे ग्रालोचक है, उन्होंने कडी श्रालोचनाए की है, पर धर्म की नहीं, धर्म के दम्भ की | 
वे वैज्ञानिक है, उन्होने अनेक आविष्कार किये है, पर हिसक शस्त्रों के नही, शान्ति के थस्त्रो के । 
वे क्रान्तिकारी है, उन्होने बगावत की है, पर पापियों के विरुद्ध नहीं, पापों के विरुद्ध । 
वे चिकित्सक है, उन्होने सफल चिकित्सा की है, पर मानव के तन की नहीं, मन की। 
वे द्रष्टा हैं, उन्होंने सब के सुख-दु ख को देखा है, पर तुला से तोलकर नही, स्वय से तोलकर । 
ने युगपुरुष हैं, उन्होंने युग को नई मोड दी है, पर औरो को मोडकर नही, पहले स्वय मुडकर । 


ब,्राचार्यओ के जीवन-निर्माता 


मुनिश्री श्रीषन्दजी 'कमल' 


जो एक को जानता है, बह सबको जानता है और जो सवतो जानता हे, वही एक को जातता है। एक और सब 
में इतना सम्बन्ध है कि उन्हें सर्वथा पृथक कर, जाना ही नटी जा सकता । इस शाब्वत सत्य की भाषा मे कहा जा सक्रता 
है, जो आचार्यश्रो तुलसी को जानता है, वह पूज्य कालगणी वो जानता है मोर हो पृज्य कालगणी को जानता है, वही 
झ्राचार्यश्री तुलसी को जानता है। इन दोनों मे इतना तारनम्य है कि उन्हें प्रथक्‌ कर, जाना ही नही जा सकता । प्राचार्य श्री 
तुलसी बाईस वर्ण में महान्‌ सघ के सर्वाधिकार सम्पल्त भ्राचार्य बने, यह उतना आाइचर्य नहीं, जितना ग्राइ्चर्य यह है कि 
उस ग्रल्प भ्रवस्था मे इतना बड़ा दायित्व एक महान्‌ आचार्य ने एक युवक को सौपा । आचारयेशथा तुलसों पूज्य कालुगणी पर 
डलने निर्भर थे कि उनको वाणी आपके लिए सर्योपिरि प्रमाण था। झाज भी इतने निर्भर है कि अपनी सफलता का बहूत 
कुछ श्रेय उन्हीं को देते है । प्रमोद और विरोध दोनो स्थितियों में उन्हीं का आजम्पन लेकर चलते ऐ। अपने कतृत्व पर 
विश्वास करते हुए भी उस नाम से महान्‌ आलोक और अ्रपूर्व श्रद्धा का सबल पाते है । कोई विचित्र ही परर्परता है। ऐसा 
तादास्म्य मैने अपने जीवन में अ्न्यत्र नही देखा । 

कालूगणी करुणा और वात्सत्य के पारावार थे। तेरापथ के साव-साल्वियों और श्रावक-क्षाविफाए आज भी 
उनके वात्सत्य की मधुर स्मृतियों से ओत-प्रोत है। उनका वात्सल्य सर्व सुलभ था। विद्या फी अभियरद्वि में उन्होंने अमित 
प्यार बिखेरा | इतने पुरस्कार बॉटे कि विद्या स्वय पुरस्कृत हो गई। छोटे साधुओं की पढ़ने मे रच कम हाती। सरकत 
व्याकरण के अ्रध्ययन को वे स्वय अलणी' शिला चाटना कहते थे। चराने वाले कुशल हा तो चाटने बाला वी कमी नहीं 
है । उन्होंने प्रपना अमृत सीच-सीच उसे इतना स्वादु बना दिया कि उमे चाटना प्रिय हो गया । 


कठोर भी म॒दु भी 


आचार्य बनते-बनते उन्होंने एक स्वप्न देखा । उसमे सर्फद चमकीले छोट-छोटे बछरे देसे । शिप्यो वी बहत वद्धि 
हुई । केवल वृद्धि का महत्त्व नही होता । कसौटी सरक्षण में होती है। उनका हृदय मस्तिएक पर सदा अधिकार किये ग्हा, 
इसलिए उनके सामने तर्क उठा ही नही । दर्पण में सबका प्रतिब्रिम्व होता है, पर उसका प्रतिबिस्व सबसे नहीं होता। वे 
कोई विचित्र ही थे । स्फटिक से कम उज्ज्वल और पारदर्शी नहीं थे, फिर भो उनका प्रतिबिम्व उन सबने टिया, जो 
उनके सामने श्राये । उन्होने च।हा तो किसी का प्रतिबिम्ब लिया, नही तो नहीं। उनकी ग्रात्मा मे सतल प्रनिविम्बित थे 
मघवागणी, जो अपने दैहिक सौन्दर्य के लिए ही नही, किन्तु अपने आत्मिक सौन्दर्य के लिए भी विश्वत थ। गगाजल- 
सा निर्मल था उनका जीवन । स्फटिक-सा स्वच्छु था उनका मानस । वे नहीं जानते थे गाली क्या होती है और क्या होता 
है क्रोध ? विषयो से इतने विरत कि उन्हे इन्द्रिय-कामनाओं की पूरी जानकारी भी नही थो। जिन्हे आत्मलीन कहा जाता 
है, उन्ही की पक्तित के थे वे महान्‌ योगी । उनका मानस प्रतिबिम्बित हुझ्ना कातृगणी मे । जब्र कभी उनके मेंह से मघवागणी 
का नाम निकल पड़ता तो उनकी प्राँखों मे मघवासणी का चित्र भी दीखता | जिसे जीवन मे एक बार भी वासना न छ पाए, 
जो केवल प्रपने ग्रत्तर में हो रम जाए, बह कितना पवित्र होता है, इसकी कल्पना ५ लोग नहीं कर सकते, जो वासना को 
दृष्टि से ही देखते है और वासना के मस्तिष्क से ही सोचते है। जितने पवित्र मघवागणी थे, उतने ही पत्रित्र कालगणी थे 
ग्रौर जितने मृदु मघवगाणी थे, उसते ही मद काणगणी थे । पर सथवागणी कही भी कोर नहीं थे। उनके अनशन मे 


भ्रध्याय ] प्राच्रायभी के शोबत-निर्माता [ १६७ 


मुदुता बोलती श्र शासन मौन रहता । पर काल्गणी के व्यक्तित्व के एक कोने मे कठोरता भी छिपी थी। उनका मानस 
मृदु था, पर भ्रनुशासन म॒दु नही था। वे तेरापथ को व्यक्ति देना चाहते थे। व्यक्ति-निर्माण अनशासन के बिना नहीं 
होता । इसलिए उनको कठोरता मृदुता से अधिक फलवती थी। वे कोरे स्नेहिल ही होते तो दूसरो को केवल खीज पाते, 
बना नहीं पाते । वे कोरे कठोर होते तो न खीन पाते और न बना पाते । उतकी मृदुता कठोरता का चीवर पहने हुए थी 
श्रौर उनकी कठोरता मृदुता को समेटे हुए थी | इसीलिए वे बहुत रूखे होकर भी बहुत चिकने थे और बहुत चिकने होकर 
भी बहुत रूखे थे। जिन व्यक्तियों ने उनका स्निग्प रूप देखा है, उन्होंने उनका रूखा रूप भी देखा है। ऐसे बिरल ही होंगे 
जिन्होंने उनका एक ही रूप देखा हो । 

वे कर्तव्य को व्यक्ति से ऊचा मानते थे। उनकी दृष्टि में व्यक्ति को ऊँचाई कर्तव्य के समाचरण से ही फलित 
होती थी । मन्त्री मुनि मगनलालजी रवामी उनके अभिन्‍न हृदय थे । बचपन के साथी थे । सुख-दु वर के समयोगी थे । फिर 
भी जहां कर्तव्य का प्रइन था, वर्हा क्तंव्य ही प्रधान था, साथी नहीं । प्रतिक्रमण की वेला थी। मन्‍्त्री मुनि गृहस्थों से बात 
करने लगे। कालूगणी ने उलाहने की भाषा में कहा--“भ्रभी प्रतिक्रमण का समय है, बातो का नहीं।” जो व्यक्ति कर्तव्य 
के सामने अपने अभिन्‍न हृदय की अपेक्षा नही रखता, वह दूसरों के लिए कितना कठोर हो सकता है, यह स्वय कल्पना- 
गम्य है। वे यदि धर्मप्राण नही होते नो उनकी कठोरता निर्ममता में बदल जाती। पर वे महान्‌ धर्मी थे। विस्मृति का 
वरदान उन्हे लब्ध था। भूल परिमाजन पर वे इतने म॒दू थे कि उनके साथ शत्र-भाव रखने वाला भी उनका ग्रपूव॑ प्यार 
पाता था। कठोरता और कोमलता का विचित्र सगम उस महान व्यक्तित्व मे था। 

बट के बीज को देखकर उसके विस्तार की कल्पना नहीं की जा सकती हे, पर वह बीज से बाह्य नहीं होता! 
तेरापथ के विद्या-विस्तार के बीज कालूगणी थे। विद्यार्नन के लिए काल की कोई मर्यादा नहीं होती । समूचा जोबन 
उसके लिए क्षेत्र है । कालूगणी ने हसे प्रमाणित कर दिखाया। श्राचार्य बने, तव श्रापकी श्रवस्था तेतीस वर्ष की थ्री। उस 
समय झापने ढाई महीनों में समग्र सिद्धान्त चर्द्रिका कण्ठस्थ की। आाचाये हेमचन्द्रकूत अभिधान विन्तामणि जब्दकोध 
आप पहले ही कण्ठरथ कर चुके थे। आपने सकल्प किया--मैं और मेरा साध-साध्वीगण संस्कृत व प्राकृत के पारगामी 
बने । आपने भ्रपने जीवनकाल में ही उसे फलित होते देखा था । तेरापथ की अ्धिकाश प्रतिभाए उन्ही के चरणों मे पहल- 
वित हुई है । 

उनमे स्पृह्दा और निस्पृहता का विचित्र याग था। विद्या के प्रति उनकी जितनी स्पृह्टा थी, उतनी ही बाह्य 
मम्बन्धों के प्रति उनकी निम्प्रहता थी। दिए से दिया जलता है---इसमें बहुत बडी सच्चाई हे। कालूगणी के आलोकित 
पथ्च से आचार्य श्री तुलसी अपना पथ झालोकित करते है। उन्ही का भाषा म---'मै जब सुनता हु कि कुछ लोगों को श्रद्धा 
हिल उठी, तब मुरभे, बह वृत्त स्मरण हो आता हे, जब कालगणी ने कुछ सतो के सामने अपने भाव व्यक्त किये थे। उस 
समय थली (बीकानेर राज्य) में देशी-विलायता' का संघर्ष चलता था। तब वहां दूसरी सम्प्रदाय के साथ झआा। कुछ 
लोग उनके पास जाने लगे, उतकी झोर भुके । तब कुछ सतो ने कालगणी के सामने निराशाजनक बाते की । उनके उत्तर 
मे ग्राचार्यवर ने कहा, कोई किधर ही चला जाये, मुर्भ, इस बात की कोई चिन्ता नहीं। हमने दीक्षा किसी के ऊपर नहीं 
ली है, प्रपनी श्रात्मा का सुधार करने के लिए ली है। मेरे तो स्वप्न में भी यह नहीं आता कि ग्रमुक श्रावक चला जायेगा 
तो हम क्या कर गे ? श्राखिर श्रावकों से हमे चहर के पैसे तो नही लेने हे । श्रावक हमारे अनुयायी हे, हम श्रावका के 
नहीं। साधग्रों | तुम्हे निश्चिन्त रहना चाहिए। मन में कोर्ट भय नहीं लाना चाहिए । न जाने कितनों बार ये बाते 
मुझे रमरण हो आती है ग्लौर इससे झ्रपार झत्मबल बढता हे । 

स्वावलम्बन उनके जीवन का ब्रत था । वे आदि से ही श्रपनी धुन में रहे ! न पद को लालसा थ्री श्रौर न कोई 
बस्तुओ के प्रति श्राकर्षण था। छठे ग्राचायं माणकगणी दिवमत हो गए। वे अपना उत्तराधिकारी चुन नहीं पाये थे। 
तेरापथ के सामने एक बहुत बडी समस्या खडी हो गई । प्रत्येक साध इस स्थिति से चिन्तित था। जयचन्दजी नामक एक 
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१९८ ] श्राच्वायंश्री तुलसी प्रभिनन्दन प्रन्य [ प्रथम 


साभ्‌ ने कालूगणी से पूछा, “प्राचार्य कौन होगा ?” आपने उत्तर दिया, 'तू और मै तो नही होगे । झौर कोई भी हो । 
उससे अपने को क्या ? ” उस समय आप बाईस वर्ष के थे। ढाई मास तक तेरापथ मे प्राचार्य की अनुपस्थिति रही। उस 
समय सारा कार्य-सचालन पूज्य कालगणी और मस्‍्त्री मनिश्ली मगनलालजी स्वामी ने किया, फिर साध-परिषद्‌ ने डालगणी 
को अपना आचार्य चुना। उन्होंने उस युगल का कार्यकुशलता की भूरि-भूरि प्रशसा की । 

डालगणी मनुष्य के बहुत बहे पारण्थी थे । उन्होंने मन्त्री मुनि से पूछा -- ग्रदि मै ग्राचाय पद का दायित्व नहीं 
गंभालता तो तुम लोग किसे सौपते ? मन्त्री मुनि ने कहा, यह कंसे हो सकता है ? जो दायित्व आये उससे कोई भी गण- 
हित चाहने वाला कैसे हूर भाग सकता है ?” डालगणी ने कहा, 'फिर भी कल्पना करो, यदि मै इस दायित्व को लेना 
स्वोक्ार नही करता तो तुम लोग बया करते ? ' थे इस प्रइन को दोहराते ही गए, तब मन्‍्त्री मूति ने कहा, 'कालूजी वो 
सौपते ।' डालगणी भ्राइचर्यचकित रह गए। उन्होंने कहा, 'मै सब ओर घूम गया, पर मगनजी ' यहा नही पहुँच पाया, 
जहाँ पहुंचना था, वहाँ नही पहुँच पाया ।' 

कालगणी की आन्तरिक सम्पदा जितनी समृद्ध थी, उतनी बाह्य सम्पदा नही थो। उनकी झात्मा में जितना 
था उतना बाणी में नही था। वे जितने गण के थे उतने व्यक्ति के नहीं। उन्होंने एक प्रसण में डालगणी से वहा था, 
'मै कोहनी तक हाथ योइना नही जानता । फिर भी गण और गणी के प्रति मेरा अन्तरग उतस कहीं अधिक निष्ठावान्‌ 
है, जो कोहनी तक हाथ जोडते है।” उनका 'स्व' बडा प्रबल था। वह यदि अभिमानजनक होता तो परिणाम काल में 
निश्चित ही विकार उत्पन्न करता | किन्तु बह निरपेक्ष भाव से प्रसूत था। इसीलिए उसने दायित्व भाव को सजग रखा 
और क्वत्रिम व्यवहार को सुपुप्त । अ्चायश्री ने ठीक ही कहा है, “जो झात्मभाव में जागृत होता है, वह व्यवहार से सुप्त 
होता है और जो व्यव्रहार में जागृत होता है, वह आत्मभाव में सुप्त होता है।” कालगणी की सतकता इतनी थीं कि 
डालगणी जैसे कठोर अनुशासन से कभी इन्हें उलाहना नहीं मिला। उनकी निरपेक्षता इतनी थी कि उन्हें कभी काई 
विशेष अनग्रह प्राप्त नही हुआ । इालगणी ने अपने उत्तराधिकारी का पत्र लिख दिया, फिर भी यह प्रश्न था कि आचाये 
कौन होगा ? उनका स्वर्गवास हो गया। फिर भी लोग इससे ग्रनजान थे कि हमारा भावी आचाय कौन है ? काल श्र 
भी झपने स्वावलम्बन में थे। भ्रपना काम, श्रपने हाथ-पैर, अपनी धन और अपना जगत्‌। व्यक्तित्ते छिपा नहीं था । 
कल्पना दौडती ही थी। कुछ व्यक्तियों ने कठा, गुरुदेव का स्वर्गंवास हो गया है। श्रत् आ्राप पाठ पर विराजे ।' आपने निर- 
परेक्ष भाव से कहा, 'पहले देखो, झ्राचार्यबर ने प्रपना उत्तराधिकारी किसे चना हैं ” फिर बात करना ।' मन्‍्त्री मनि न 
डालगणी का पुठा खोला | पत्र निकाला। परिषद्‌ के बीच उसे पढ़ा, तब जनता ने आइचर्य के साथ सुना कि हमारे 
प्राचार्य श्री कालूगणी है। अभ्रब श्राप पाट पर बेठे । यह निरपेक्षता ग्रन्तिम सॉस तर्क बनी रही । रूचि का खाना वही था 
जो ग्रामीण लोग खाते हे । ठाट-बाट का कोई आकषंण नहीं था। बाहरी उपकरण उन्हें कभी नहीं लुभा पाय । एक हो 
धुन थी--गण का विकास, विकास और विकास । पहले ही वर्ष उन्होंने साधु-साध्वियों के सात सिघाड़े किये। अपने साथ 
सिफफ सोलह साधु रखे । शेष साधुओ्रो मे कहा--जाझो, विचरो, उपकार करो। सकत्प अवदय फल पाता है। चतुदिक 
वृद्धि होने लगी। शिष्य-शिष्याए बढ़ी, विद्या बढी, बल बढा, गौरव बढा, यश बढा । जा इष्ट था, वह सब-कुछ बढा । 
उनका प्रयत्न फल लाने लगा। “भिक्षशब्दानुशासन! नामक सम्क़ृत महाव्याघरण बना। सस्क्ृत काव्य रचे जाने लगे । 
रचना के ग्रनेक क्षेत्र खुल गए। उन्हें दिगल काव्य बडे प्रिय थे। चारण लोग गाते ही रहते । कबिवा-पाठ चलता ही 
रहता । स्वय कवि थे । पर ऐसा ही कोई विश्वास बैठ गया, विज्वेष नही लिखते । शिप्यो को प्रेरित करते । उत्साह बढ़ाते । 
उनकी वाणी में कोई अ्रपूर्व चमत्कार था। उनकी दृप्टि में कोई ग्रथाह अमृत था। उनका रपर था एक बार तो मृत भी 
जी उठता । 

विकास झौौर विरोध दोनो साथ-साथ चलते हे । तेरापथ का यद्षा बढा, वैसे ही विरोध बढा । जैसे विरोध बढा, 
वेसे उनका सौम्यभाव बढा। भ्राचार्यश्री तुलसी को विरोध को 'विनोद' मानने का मत्र उन्ही से तो मिला था। श्राचार्य- 
श्रीने पक बाज कहा था--बाधाओं झ्ौर विरोध से मेरे दिल मे घबराहट नहीं होती । मुर्खे याद श्राती है मालवा की 
बात ! गरुदेव रतलाम पधारे। मैं भी उनके साथ था। वहाॉ लोगों ने तीव्र बिरोध किया | आ्राज से दस गुना, पर गुरुदेव तो 
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प्रपने मे हो लीन थे । एक, दो, तीन दिन बीत गए । चौथा दिन आया । एक पडितजी झाये। गुरुदेव ने पूछा-- यही के 
रहने वाले है ? ' पडितजी ने कहा--'पही रहता हूँ । यह सामने ही मेरा घर है ।' गुरुदेव ने फिर पूछा--'भ्राज ही भागे 
है ” पडितजी ने कहा--'भाया नही हूँ ग्राना पद है ।' तो कैसे ?  पडितजी बोले---'आपका विरोध आपके झाने से पहले 
ही शुरू हो चुका था। आप आये उस दिन से ग्राज तक आपकी ओर से प्रतिविरोध नही हुआ । मैने सोचा श्राज ग्राय है, 
थके-मादे होगे, शायद कल करंगे। दूसरा दिन थीता कोई विरोध नहीं किया गया। मैने सोचा---तैयारी करते होगे, विरोध 
करने के लिए । तीसरे दिन भी कुछ नही हुआ । मैने सोचा--'जहाँ एक व्यक्ति को 'कं' करने देख दूसरे व्यक्ति को उबाक ग्राने 
लगता है बहाँ प्राज चौथा दिन है फिर भी कुछ नहीं हुग्ना, श्रवध्य ही इनकी पाचन-शक्ति सुदृढ है। इनमे सारे विरोध को 
पचाने की क्षमता हे । मै इस इक तरफे विरोध से खिचा-खिचा आया हू । 

बीकानेर का विरोध भी बड़ा प्रबल था। साधुओं को प्रतिदिन पैच्रासों गालियाँ सुनने को मिलती थी । फिर 
भी मौन, सर्वथा मौन ! वह दिन सुभे, याद है जब ग्रुदेव ने सब साधुम्रो को एकत्रित कर शिक्षा के स्वर में कहा था--में 
जानता हूँ तुम्हे गालियाँ सुनने को मिल रही है। में जानता हूँ तुम्हारे पर झ्राक्नोश किया जा रहा है, व्यग के जा रहे है, 
फिर भी तुम साध हो, इसलिए तुम्हे मौन ही रहना चाहिए। तुम्हारा धर्म है सब सुनो, वापस एक भी मत पूछो । यही 
मरी गाज्ञा है ।* 

कालगणी विरोध को सदा बोध-पाठ मानते रहे। आचायश्री तुलसी का मानस भी उसी से प्रतिबिम्बित है । 
कुछ लोग इस विरोध को ईश्वरीय कृपा बतलात है। आचार्य श्री तुतसी वाइमेर में थ। बहा एक रेलवे गाई झाया। बह 
बोला-- कुछ लोग ग्रापकी आलोचना व रते है, किन्तु मैं समझता है उन्होंने अभी साधना का पथ नहीं पाया। रम्जी ! 
श्राप पर ईश्वर की बडी कृपा है । सो कंसे *' 'झापके साथ कोई न कोई विरोध बना रहता है। बिना दृपा के ऐसा हो 
नहीं सकया ।* नि्मिति श्रोर निर्माता में जो अभेद होना वाहिए, वह बहुत ही प्रगाढ है। इसीलिए ग्राचाय श्री तुलसी को 
समभने के लिए पूज्य गुरुदेव को समभना आ्रावश्यक हे । मनुष्य की यह श्रसमर्थता हे कि वह जितना होता है, उत्तना जान 
नहीं पाना । जितना जान पाता है, उतना कह नहीं पाता । इसीलिए एक महान्‌ को मैने शब्दों को लघु सीमा में बाघ 
दिया । इस असमर्चता का भागी केवल मैं ही नही हूँ, रवय आचाययश्री भी है। उन्होंने श्रपन निर्माता को रवत्प रेखाओो मे 
वित्रित किया है। मेरी अ्समर्थता को अवध्य ही थोडा ग्रालम्बन मिलेगा। वे इस प्रकार है--'मै कई बार सोचता हें, 
मरे जीवन पर किन-किन का प्रभाव पडा । इस दिशा में सबसे पहले मुर्भ दीखते है पूज्य कालगणी, उन्होंने मु, सबसे 
ग्रधिक प्रभावित किया है। दीक्षा के पहले दिन जो पहला ग्रासमिला, उससे लेकर उनके श्रन्तिम श्वास तक उनका 
झविरल प्रभाव मुझ पर पडता रहा । उनके जीवन की अ्विरल विशेषताए आज भी मुझे, प्रेरित कर रही हे । पूज्य गुरुदेव 
ब्रद्मचय के प्रतीक थे। उनका ललित ललाट तथा दिव्य झात्म-बल इसका साक्षी था। नारी मात्र के प्रति उनमें सदा 
'मातुवत्‌' की भावना मेने साक्षात्‌ देखी । 

वे हसलिए महामानव थे कि उन्होंने जिसके सिर पर अपना वरद हाथ रख दिया, बह लब तक नहीं हटा जब तक 
वह उचित पथ से नही हटा, फिर भले ही उसके पास धन रहा या नहीं । और कुछ रहा या नहीं रहा। पत्ित्रता रही तो 
उनका हाथ बना का बना ही रहा । 

बे विचारों के स्वनन्त्र शौर महान्‌ तटरथ थ्रे। मत्री मुनि उनके अनन्य थे । पर कई विचार उनसे मेल नही खाते 
सो नहीं ही खाते। जिस पर भी कभी कोई मनोभेद नहीं हुआ। प्रेम अथाह ही रहा। सचमुच वे एक असाधारण 
व्यक्ति थे । 

विद्यानुगाग उनके जैसा बिरल ही मिलेगा। उन्होंने भ्रधक प्रयास व विभिन्‍्त उपाया से विद्या का जो खोत बहाया, 

उससे श्राज हमारा समूचा सघ निष्णात है । एक दिन उन्होने कहा था--“विष्यो ! तुम नही जानते, हम विद्यार्थी थे तब 
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हमे विद्या प्राप्त करने मे बडी कठिनाई होती थी। कुछ प्रल्पचेता लोग दिवानाप्रिया एते कहकर हमारा तिरस्कार क्र 
जाते, पर प्राज तुम्हारे सामने ऐसा करने का कोई साहस नहीं कर सकता । उन्हें भ्रपने थम की फल-परिणति पर सन्तोष 
था | उनका जीवन कितना सादा था, यह तो प्रत्यक्षदर्शी ही जान सकता है । रात-भर दो चिंलमिलिया पर लेटे ्ह्त | 
महान्‌ आचाय होने पर खान-पान इतना साधारण कि देखने वाले पर वह प्रभाव डाले बिना नही रहता । श्रम मे बडी 
निष्ठा थी। वे बहुत बार कहते थे कि श्रम के प्रभाव मे आज कल नए-नए रोग बढ रहे है। कोई साधु दुबल होता तो वे 
उसे कहते दूर जगल से झोली भर रेत लाग्रो, परिश्रम करो । शरीर का पीता निकल जायगा। भ्रधिक चिकना भोजन 
मत करो । इन दवाओं मे क्या धरा है ? वे स्वय बहुत श्रम-शील थे। उनका स्वास्थ्य बहुन ही अ्रच्छा था। औपध पर 
उनकी भ्रास्था जैसे थी ही नही। वे साधारण काष्ठादि औषध से हो काम चला लेते । ज्वर होने पर लघन कराते । चाय 
से तो पटती ही नही थी । उनके सामने दूसरे साधु चाय का नाम लेते हो सकुचाते थे । 

शग्राचायंवर की इन विशेषताग्रो से मै भ्रत्यन्त प्रभावित हूँ । वे मेरे अणु-अण मे रम रही है। उन्होंने मुझे सदा 
ग्रपनी वरुणाभरी दृष्टि से सीचा । इतना सीचा कि उसका वर्णन करने के लिए मेरे पास पर्याप्त बब्द नही है। मैने कुछ 
भूले भी की होगी, पर बे उनका परिमार्जन करते गए। मुझे कभी दूर नहीं किया । यह कहना कठिन है कि मैं उनकी 
कितनी विशेषताओं का आ्राकलन कर पाया हूँ। उनकी अनेक विशेषताओं का मेरे मन पर प्रमिट प्रभाव है। उन्हीं के 
प्रसाद की खुराक पाकर मेरा जीवन बना है। यह कहते हुए मुझे सात्विक व का अनुभव होता है । 


निर्माण लिये आये हो 


मनिश्री बच्छराजजी 


कलाकार इस धरती पर निर्माण लिये आ्राये हो। 
गढ़ कला जीवन की तुम पहिचान लिये आय हो। 
लगता ऐसा बाहर से तुम, बॉध रहे जीवन को, 
पर भाँका भीतर तो पाया, खोल रहे बन्धन को, 
रश्मि-बन्ध से तुम जीवन के, स्थल को बाँध रहे हो, 
नियम-बन्ध से जग मानस को, जल को बाँध रहे हो, 
मुक्ति-दूत ! तुम बन्धन में परित्राण लिये आये हो। 
कलाकार ' इस धरतों पर निर्माण लियेग्राये हो। 
निष्क्रिय सुन्दरता को कृति में, स्थान दिया ० ब तुमने, 
सक्रिय-जीवन-तत्त्वो पर ही, ध्यान दिया बस तुमने, 
झा जाता सौन्दर्य स्वयं जब, गौरव भर देते हो, 
वन की कली-कली में मधुमय, सौरभ भर देते हो, 
चित्रकार | निज चित्रों में तुम प्राण लिये ग्राये हो। 
कलाकार ! इस घरती पर निर्माण लिये आये हो। 
भोतिक युग मे आज मनुज, मनुजत्व गमा बंठा हे 
उठ पाये खुद कंसे जब निज सत्व गमा बैठा है, 
दाक्ति-पुुज ! श्रब युग तेरा आ्रालम्बन मांग रहा है, 
धरणी का कण-कण तेरा पद-चुम्बन माँग रहा है, 
विश्व-प्राण ! तुम संयम का श्राह्मान लिये आये हो । 
कलाकार ! इस घरती पर निर्माण लिये आये हों। 


मानवता का नया मसीहा 
श्री एन० एम० भुनभुनवाला 


झाज मानवता सकट में है। भौतिक उत्थान की इस उपग्रह-बेला में भी ब्यक्ति-व्यवित त्रस्त है। विज्ञान के 
प्रखर प्रकाञ में भी ससार विपथ हो गया है। शीत-युद्ध के रगमच पर शस्त्रीकरण का उच्छुलल अभिनय काफी विक- 
राल हो उठा है। समर-देवता की भयानक जीभ विश्व को निगल जाने के लिए लपलपा रही है। तीन भ्ररब कण्ठो की 
आात्त वाणी आज पल-पल चकित होती हुई-सी निकल रही है। मानवता सकटापन्न हे । शान्ति को खतरा है । 

यह वैज्ञानिक युग का उपग्रह-काल है। बौद्धिकता की पराकाष्ठा है, भनुष्य के चरम विकास की भी पराकाष्ठा 
है। मानव-निर्मित उपग्रहों ने ईशवर-निर्मित ग्रहों को विजित करने की चेष्टा की है। श्रन्तरिक्ष का विराट रहस्थ भ्राज 
यन्त्रो हारा मनुष्य की झ्रांखो मे उतारा जा रहा है । शुन्यता का महावास मनुष्य के ज्ञान से चिह्नित हो रहा है। विशान 
की इस महाबेला भें भी कही से कनभनताहट सुनाई पड रही है--मानवता मर रही है, शान्ति रो रही हे । 


मानवता प्रौर शान्ति की नोलामो 


मनुष्य की सवंनोमुखो भौतिक जागृति में सदबुद्धि की रोशनी बुभती जा रही है। ज्ञान का मा्नंण्ड भी प्रज्ञान 
से घिरा जा रहा है। प्रलय मचाने वाली शक्ति से लज्जित होकर भी मनुष्य को चेन नही । अपने प्रस्त्र-इस्त्र से अपना 
ही गला घोटने को उद्धत विज्ञान-पुरुष मूढता का महान्‌ नाटक खेल रहा है। मनुष्य की दोनों मुट्टियों मे मानवता श्रोर 
शान्ति की मासूम बुलबुल छटपटा रही है । हर ओर से आवाज झा रही है--मानवता को बवाओं ! ज्ञान्ति को संभालों ! 
ओर मानवता तथा शान्ति की रक्षा के लिए चेहरे पर नकाब डालकर अनेक खलनायक विश्व-मच पर प्रभिनय कर गये 
है। शीत-युद्ध के दुपट्टे मे भ्रणु ओर उद्जन बम छिपाये प्राची और प्रतीची के दो अभिनेता मैत्री के लिए हाथ मिलाते 
है। शान्ति और मानवता की सहमी आँखों मे थोंडी खुशी फाँकती है , किन्तु अपने-अपने घर आकर फिर मानवता झौर 
शान्ति की नीलामी शरू हो जाती है प्रौर दुबल-पतले मानवों का महासागर चिल्ला उठता है---मानवता को मत लूटो ! 
शान्ति को मत मारो ! बाण्ड्ग से लेकर बेलग्रेड तक बेचारे टूटे हुए लोग दौड-धूप करते है । प्रस्ताव पर प्रस्ताव रखे जाते 
है। किन्तु अणु-परीक्षण का एक ही विस्फोट तटस्थता के श्रनुयायियों की धज्जी-धज्जी उड़ा डालता है । 

प्राची और प्रतीची के ये दो सूत्रधार तीन अरब पुतलो के जीवन की सट्टेबाजी खजे प्राम खेलते है। कही इस 
द्यूत-क्रीडा का नकाब फाड न डाला जाये, इसलिए ये चिल्ला-चिल्लाकर बोलते है--शान्ति सम्पूर्ण निरस्त्रीकरण । 
किन्तु, कह है वह प्रयास, जो सम्मान्य शान्ति का मार्ग प्रशस्त करे, जो सम्पूर्ण निरस्त्रीकरण की भावना को जगा सके 
मानवता की इस दर्दंसरी का मूल कहाँ है, कोन जाने ? 


नये विकित्सक का भ्रन्वेषण 


राजनीति के खिलाडों, चिकित्सा के नाम पर, कूटनीतिक सूचिका-रस-भरण अवशध्य कर सकते है, कि्तु सही 
रोग-निदान भर तदनुकूल चिकित्सा तो कोई अनुभवी चिकित्सक ही कर सकता है। कृष्ण, बुद्ध, ईसा, गाधी और माबर्स 
की चिकित्सा बीमार मानवता का रोग पहचान सकती हे, किन्तु आज उसी पद्धति का नवीन रूप लेकर किसी नये मसीहा 
की ग्रावश्यकता है। महामारी के रूप मे रोग की परिणति होने से पहले चिकित्सक का प्रन्वेषण प्रावश्यक लगता हे, 
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नये चिकित्सक का । 

प्राची और प्रतीची के दो मॉमियों के हाथो मे मानवता की भाग्य तरी डयमंगाती हुई तट की ओर नहीं, मम- 
धार की और जा रही है। इन कूटनीतिक मॉमियों से, बीमार मानवता की तरी, तट की शोर नहीं जा सकती । मान- 
बना की सुरक्षा भौतिक प्रगति नही कर सकती । तो, मानवता की झआत्तं पुकार पर प्राची और प्रतीची के गगन मेदा 
नक्षत्र उदित हो ही गए ग्राखिर । हो, मानवता की सही चिकित्सा के लिए दो मसीहा प्राची झौर प्रतीची में आविश्त 
हुए---आचाय तलसी भौर बुकमेन । 

इन दोनो चिकित्सकों ने मानवता की दुखती हुई नसों पर उँगली रखी । इनका निदान यही हुआ---मानवता के 
बिनाक्ष का एक ही कारण है प्रतेतिकता, और इसवी उपयुक्त निकित्सा है नैतिक जागूति । 

नैतिकता के ये दो उदगाता अपने-अपने क्षितिज पर चमके, खूब चमके । प्रतीची का बुकमन शारीरिक रूप से 
प्रभी-प्रभी भ्रस्त हो चुका है, किन्तु, ससार की ग्ररवों ग्रात्माओं में उस महापुरुष का झखनाद प्रतिध्वनित हो रहा है और 
भ्ररबों मस्तक आज भी उसकी स्मृति में श्रद्धावनस है । 

और आचार्य श्री तुलसी, प्राची नभ-तटी का यह सावेभौम तरुण भास्कर झाज भी उद्दोप्त हे । मानवता का यहे 
नया मसीहा उन्ही नक्षत्रों मे से एक है, जिनमे बद्ध, महावी र, कबी र, सर, तुलसी, नानक, चैतन्य, अरविन्द, गाधी, विवेका- 
नन्‍्द श्रौर रवीन्द्र का अक्षत प्रकाश श्राज भी विश्व को परमानन्द का लक्ष्य-बिल्दु बतला रहा है। इस नये मसीहा ने निदान 
किया--मानवता क्यो पीडित है, झ्लान्ति क्यों भयभीत है ? क्यों व्यक्ति विनाश की ओर वेग से दौद्य जा रहा है ” इच 
सबो का एक ही निदान बतलाया हे इसने--अने तिकता श्र इससे उत्पन्त अचा रित्रिकता, भौतिकता की उच्छू खल प्रगति 
ओर इससे उत्पन्न अ्नाध्यात्मिकता, असयम और इससे उत्पन्न महत््वाकाक्षा का व्यामाह तथा उदवंग । 

चिकित्सा के लिए तीन औषधियाँ बतलाई, इस नैतिक भिपयू शिरामणि ने, नैतिकता, अ्रध्यात्म और संयम । 
अहिसा, सत्य, अपरिय्रह, अस्तेय और ब्रह्मचय का सरल और सुपाच्य पवामृत 'भ्रणब्रत' के नाम से पीडित विश्व के गले मं 
डालते हुए इस मानवता के जय-धोषक ने उद्घोषणा की--अणब्न-आन्‍्दोलन एक नैतिक क्रान्ति है । उसका उद्देश्य हे, 
मनुष्य का आध्यात्मिक सिचन । भ्राध्यात्मिक प्रगति मनृष्य को स्वेच्चि प्रगति ही नहीं, सर्वागीण प्रगति है। इस प्रगति 
का मूल कार्य है- -चरित्र की सुदृढ़ स्थापना तथा मंत्री द्वारा शान्ति की रक्षा। सभी प्रकार के स्वास्थ्य-लाभ के लिए 
संयम की ग्रत्यधिक प्रावश्यकना है) इतना ही नहीं, सपम को उसने जीवन-साधना बतलाया और नेतिकता को जीवन 
कला । 

उसने संयम से रचमात्र भी विलगाव को जीवन के लिए अभिशाप कहा और आदश उद्घांपित किया--सैपम . 
खलु जीवनम्‌ । 


युद्ध-देवता का तोसरा चरण 


इस यान्त्रिक युग मे मानवता झौर शान्ति का झत्र युद्ध है । बीसवी शताब्दी मे दो दशाब्दिया का ग्रन्तर देकर 
दो विश्व-युद्ध हो चुके है। भयकर नर-सहार हुए है । सैनिक, म्रसेनिक तथा अबाध शिक्षु भी युद्ध-देवता की विकराल भट्टी 
में क्ोक दिये गए | हीरोशिमा श्रौर नागासाकी विहव-युद्ध के द्वितीय परिच्छेद के वे श्रमर आकर्षण है, जहों मानवता की 
छाती एटम बम के प्रहारों से चाक-चाक करदी गई और जापान के ये दो सुनहले पख पल-भर में जला कर खाक कर दिये 
गये । 

आज भी वही स्थिति हे, वही रग । युद्ध-देवता का तीसरा चरण उठ चुका हे । मानवता को गर्दन पूर्व-पण्विस 
के दो 'क' की उंगलियों के वीच में दबी पड़ी है। प्रणु-परीक्षण, सामयिक चनौनियों, ग्रन्तरिक्ष-प्रतियोगिता, शस्त्रीकरण 
प्रादि योत-युद्ध को पराकाए्ठा की श्रोर ले जा रहे है । राष्ट्र-नघ-जैया सघटन भी शीत-युद्ध की उष्ण-परिणति को रोक 
रखने में असमर्थ सिद्ध हो रहा है। ससार के सारे राजनीतिज्ञ मिलते है, शिखर-सम्मेलन करते है, गरम-गरम भाषण दे 
जाते है, किन्तु, ये दो 'क' भ्रपनी एक ही घुडकी से मानवता की रही-सही ग्राशा को घूल मे मिला देते है । 
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निष्कर्षत , यही सिद्ध होता है कि वैज्ञानिक प्रगति से शस्त्रीकरण को बल मिलता है और सैद्धान्तिक नेतृत्व या 
क्षेत्र-विस्तार की भावना मनुष्य को रण-गचना के लिए उद्धत करती है। मानवता तथा शार्ति की रक्षा के लिए एक ही 
उपाय है--निरस्त्रीकर ण श्रौर वह सम्भव है, व्यक्त व्यक्ति के नेतिकीकरण में । 


युद्ध का कारण 


मानवता के इस नये मसीहा श्राचार्य तलसी ने युद्ध का एक ही कारण बतलाया है--अ्रनेतिकता के प्रमाद से 
अनियन्त्रित दुराचारिता की महत्त्वाकाक्षा, उन्माद और व्यामोह में पड कर, एक-दूसरे को सोमा से टकरा जाना चाहती 
है तथा ससार में ज्ञान के साथ-साथ मूढता भी विकसित हुई है। यदि शान्ति की सुरक्षा करनी है, तो प्रत्यक व्यक्ति को 
पहले शान्ति की भ्रन्तर्मुखी अचेना करनी होगी । यदि मानवता की रक्षा करनी है तो सभी मानवों को सच्चे श्रर्थ मे मानव 
बनना होगा, श्रासुरी प्रकृतियों का परित्याग करना होगा । निरस्त्रीकरण से भी सुन्दर समस्या का समाधान हृदय-परिवर्तन 
द्वारा, पारस्परिक सद्भावना तथा मँत्री से हो सकता है। निरस्त्रीकरण सामयिक भावुकता द्वारा भले ही युद्ध की आशका 
को टाल दे, किन्तु युद्ध की भावना का परित्याग तो पारस्परिक मंत्री द्वारा ही हो सकता है। सद्भावना विहीन निरत्त्री- 
करण हाथ-पैर से भी यद्ध करा सकता हे, जबकि सद्भावना भ्रणशक्ति को पकड़े हुए हाथो को भी एक-दूसरे के उत्कर्ष मे 
सहयोगी बना कर मानवता की रक्षा कर सकती हे । 

दूसरी ओर मानवता के इस प्रहरी ने मनुष्य-जीवन की सारी अनैतिक गतिविधियों का अध्ययन किया और 
मानवता की सही पीडा पहथानी । श्रप्रामाणिकता, मिलावट, श्रका रण हिसा, सामान्य असत्य, चारित्रिक निर्बलता, संग्रह 
एव काम-पिपासा ग्रादि को बढ़ावा देने वाली छोटी-छोटी श्रन॑तिकताओों को भी खोज निकाला। इतना ही नहीं, इस 
मसीहा ने तो मनुप्य को कौन कहे, जानवरों तक की पीडा का भी अनुमान किया । अ्रणुव्रतों के छोटे-छोटे बम हमारे जीवन 
में अण-परीक्षण करती €ई भ्रनेतिकता को बड़े ही सनेहपूर्ण ढग से नैतिकता में परिवर्तन कर देते है। इस मसीहा के शब्द- 
कोष में कही भी विनाश का शब्द नहीं है । 


श्राधुनिक बुद्ध 


यह तरुण तपस्वी समूची दु खी मानवता को पुकार-पुकार कर एकत्र कर रहा है। इसकी पुकार पर मनुष्यों का 
विशाल समूह दौड रहा है और इस ग्राधुनिक बद्ध के चारो ओर ललचाई दृष्टि से खडा हो रहा है। इसकी पुकार सागर 
की प्रत्यक लहर पर छहर रही है, पर्बतो की बर्फीली चोटियों पर मचल रही है । 

भौतिक प्रवाह से त्रस्त मनुष्यों के बीच उनका यह नया आराध्य बड़े ही प्यार से कहता हे, “मुके भीख दो, 
भाइयों ! मुझे अपने एक-एक दोष की भीख दो ! 

तुम व्यक्ति को मिटा नहीं सकते ! तुम्हे समाज बन जाना हे---एक बूंद ओर बूंदो के अगणित श्रस्तित्वों का 
सप्रह-सागर । वह एक बूँद भी अमर है, किन्तु सिन्धु बन कर । 

झण और विराट के मधुर सामजस्य का यह महान्‌ प्रणेता आज लोगो में श्रानन्द बाट रहा है । 

अणु-परीक्षण का काल अभी भूत नही हो सका। सहारा की रेत के वाद अब उसके क्रूर चरण वायुमण्डल झौर 
भू-गर्भ से विचरण कर रहे हैं। मानवता का परोक्ष विनाद प्रारम्भ है , चाहे युद्ध द्वारा प्रत्यक्ष विनाश झभी दूर हो। किन्तु 
अणब्रतों की झ्राध्यात्मिक प्रणु-शक्तियो का परीक्षण झब समाप्त हो चुका है। वे जीवन के एक-एक दीप सिद्ध हो चके है । 

आज मानवता के इस मसीहा को प्रकाश फलाते हुए पच्चीस वर्ष पूर्ण हुए। इसवी धवल-जयन्ती मनाई जा रही 
है। मैं साफ कह दूँ--यह आचार्यश्री तुलसी की धवल-जयन्ती नहीं, मानवता के भविष्य का रजत-समारोह है । गगन- 
मण्डल के जय-घोष, आझ्राचार्य तुलसी के लिए नही, भ्रहिसा और सत्य की विजय का शखनाद है। श्राचार्यश्री तुलसी को 
देख कर ससार को फिर एक बार विश्वास हो चला है--“मानवता भअ्रमर है, शान्ति अमिट है, सत्य की विजय होती है, 
ग्रहिसा परम धर्म है शौर मंत्री सलथा सदभावना का ग्राधार ही सच्चा निरम्त्रीकरण है।” 


युगधर्म-उन्नायक आचार्यश्री तुलसी 


डा० ज्योतिप्रसाद जैन, एम० ए०, एल-एल० बी०, पी-एच० डो० 


श्रमण-परम्परा में साधु और आ्रावक का सयोग मणि-कचण सयोग है । साधु को शोभा श्रावक से है और श्वावक 
की साधु मे । बिना श्रावक हुए कोई साधु नहीं बन सकता। देसरो ओर श्रावक को धर्म-साथन में, अपने नेलिक एवं 
प्रात्मिक विकास में साधु मे ही निरन्तर प्रेरणा एवं पथ-प्रदशन मिलता है। साधु का लेकर ही श्रावक्र को अधिवान 
व्यवहार श्रोर धर्म-साधन चलता है। साधुझ्रो के समीप धर्मोपदेश श्रवण करने से ही गहस्थ को श्रावक सज्ञा सार्थक्र होती 
है । दोनों ही एक-दूसरे के पूरक है, एक-दूसरे के लिए भ्रनिवार्य है तथा श्रमण-संघ के ग्रविभाज्य झग है । भगवान महावीर 
ने साधु-साध्बी, क्षावक-ध्राविका रूप जिस चतुविध श्रमण-संघ का संगठन किया था, उसके ये चारो ही प्रग॑ पररपर में 
एक-दूसरे से सवेधा स्वतन्त्र होते हुए भी एक दूसरे के पूरक एवं धर्म-साधन में सहयोगी होते हैं। गृहेस्थ ( श्रावक- 
श्राविका ) जीवन में धर्म के साथ-साथ प्रर्थ श्रोर काम पुरुषार्थो के साधन की भी मुख्यता होती है, जबकि त्यागी (साध- 
साध्वी) का जीवन धर्म और मोक्ष पुरुषार्थ हर य-साधन के लिए होता हे । श्रस्तु, धर्म-पुरुषां ही साध औ्रौर मृहस्थ क॑ 
सम्बन्धों की प्रधान कडी है। साधुवर्ग की सेवा-भव्ति करना गृहस्थ का मुख्य दनिक कर्तव्य है, तो गृहस्थों को धर्मा- 
पदेश देना, उनका पथ-प्रदर्शत करना, उनमे धर्मभाव की वद्धि करना और नैतिकता का संचार करना साधुयगं के धम 
का मम्य अग हे । 

यो तो श्रमण-परम्परा के सभी साधु उपर्यक्त प्रकार से प्रवतन करते है, किन्तु वतमान में ब्वेताम्बर सरापधी 
साधु-सघ भ्पने नवम सघाचार्य श्री तुलसी गणी के नेतृत्व मे जिस सगठन, व्यवस्था, उत्साह एवं लगन के साथ, श्रमण- 
झाचार-विचारों की प्रभावना कर रहा है, वह प्लाघनीय है । भारत की स्वाधीनता-प्राप्ति के दा वष के भीतर ही जिस 
सूक-बुक के राध झाचायंश्री तुलसीगणी ने देश मे नेतिकता की वृद्धि के लिए अपना अ्रणक्नत-आन्दोलन चलाया, उसको 
प्रत्येक देश-प्रेमी एव मानवता-प्रेमी व्यक्ति प्रशसा करेगा । गत बारह वर्षों मे इस अणदब्रत-ग्रान्दालन ने कुछ-न-कछ प्रगति 
की ही है, किन्तु अपने उद्देश्य मे बह कितना क्या सफल हुआ, यह कहना अ्रभी कठित हे। ऐसे नैतिक आरानदोलना का 
प्रभाव धीरे-धीरे भ्रौर देर से होता है। वह तो एक वातावरण का निर्माण-मात्र कर देते हे श्रौर जीवन के मुल्यों को नैति- 
कता के सिद्धान्त पर आधारित करने मे प्रेरणा देते हे । यही ऐसे झ्रान्दोलनो की साथ्थकता है। श्रमणाचार्य तुलमी के संघ 
के संकेडो सांधु-साध्वियों द्वारा अपने-अपने सम्पर्क मे आने वाले अनगिनत गहस्थ स्त्री पुरुषो का नंतिक स्तर उठाने के 
लिए किये जाने वाले सतत प्रयत्न अवद्॒य ही युग की एक वडी माँग की पूर्ति करने मे सहायक होगे। अब से लगभग दो 
सो बषं पूर्व श्राचाय भीखणजी ने कुछ विवेकी श्रावको की प्रेरणा से ही अपने सम्प्रदाय मे एक सुधार-क्रास्चि की, जिसके 
फलस्वरूप प्रस्तुत ब्वेताम्बर तेरापथी सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव हुआ। यह संघ तब से शर्ने -शने विकसित होता एवं बल 
पकडता आ रहा है। किल्तु इस सम्प्रदाय की सीमित क्षमताओं का व्यापक एवं लोक-ह्तिकारी उदेश्यों की सिद्ध के लिए 
जितना भरपूर एबं सफल उपयोग इसके वर्तमान आचाय ने फ़िया हे और कर रहे है, वैसा किसी पृववर्तों आचाय॑ ने 
नहीं किया। देश को नैतिकता मे बद्धि और श्रमण-सस्क्ृति की प्रभावना के लिए किये गए सत्प्र4त्नो के लिए यगधर्म- 
हे झाक्ाय तलसी गणी को उनके आाचार्यत्व के धवल-समारोह के झ्रवसर पर जितना भी साधुवाद दिया जाये, 

है। 


संघीय प्रावारणा की दिशा में 
मुनिश्री सुमेरमलजी 'सुदर्शन' 


जिस प्रकार ग्राजकल डायरी का स्थान साहित्य जगत्‌ में महत्त्व पूर्ण बन गया है, उसी प्रकार पत्रो ने भी साहित्य 
क्षेत्र म अपना एक विशिष्ट स्थान प्राप्त कर लिया है। इसीलिए श्राजकल लोग बडे साहित्यकारों व महापुरुषों के पत्र बडे 
चान मे पढ़ते है । 

पत्र स्वाभाविकता से भरा रहता है, श्रत उसमे अपनी विशेषता होती है। वह दूर बेठे व्यक्ति को सौहाद के धागे 
में पिरोए रखता है । उसमे लेखक का निएछल हृदय और उनके दूसरो के प्रति विचार बडी स्पष्टता से निकलले है, जिससे 
पाठक पर ग्रनायास ही असर पडे बिना नही रहता । 

तेरागथ के आचार्यों मे भी पत्र देने की परम्परा रही है, परन्तु उनकी सख्या बहुत कम है। क्योकि जैन साध 
गृहरथों के साथ व डाक द्वारा पत्र व्यवहार नहीं करने । इस कारण पत्र बहुत कम दिये जाते है। जो श्रत्यावश्यक पत्र सघ 
के साधु-साध्वियों को दिये जाते है, वे उसी स्थिति में दिग्रे जाने है जबकि कोई संघ का साधु-साध्वी वहाँ तक पहुँचा सके । 

आ्राचाय मिन्नु ने अपने संघ की साम्वियों को, श्रनुशासन के प्रव्न को लेकर पत्र दिये है, जिसमे हमे उस समय 
के संघ तगी स्थिति का कुछ इतिहास मिलता है । तृतीय श्राचार्य श्रीमद्‌ रायचन्दजी ने अपने भावी उत्तराधिकारी को पत्र 
दिया हे जिसमे उनके (जयावार्य के ) प्रति बडे मार्भिक उदगार प्रगट हुए है। इस प्रकार आचार्यों ने अपने सघ के साध- 
साश्वियों को विभिन्‍न परिस्थितियों में पत्र दिये है जो श्राज हमारे लिए इतिहास के भ्रग बन गये है । 

तेरापथ साध्‌ समाज का विस्तार जितना गआचार्यश्री तुलसी के नेतृत्व में हुआआन, उतना पिछले आचायों के समय 
नही हुआ । इसलिए उनके दायित्वों का विस्तार भी हो गया। प्रनेक आन्‍्तरिक कार्य उनको पत्रो द्वारा करने पड़ते है । 
इसलिए प्रन्य प्राचार्यों की अ्रपेशा आचायेशथी के पत्रो की सख्या अधिक है। उनके पत्रो मे तेरापथ की आन्तरिफक स्थिति 
का चित्रण पाठकों को मिलेगा। इसके ग्रलावा साधु-साध्वियों के प्रति उनकी वत्सलतता का सजीव भाव। इससे भी 
महत्त्वपूर्ण बात है उनके हृदय की झावाज कि वे किस प्रकार आज के जमाने में सघ को फला-फूला देखना चाहते है। 
उनका झ्रदम्य उत्साह, कार्य करने की अ्रजस्र धुन, विरोधों को सहने की अटूट दव्ति, देशाटन करने की प्रबल भावता, 
कतंब्य-परायणता झ्रादि अनेक हृदय को छने वाली घटनाए है। 

प्राचार्य श्री को पदारूढ़ हुए पच्चीस वर्ष सम्पन्त हो गये है । इस दीर्घ ग्रवधि में उन्होंने साध-साध्वियों को अनेक 
पत्र दिये है। उनमे सर्व प्रथम सवी छोगाजी को दिया हुआ पत्र है, जो उन्होंने पदासीन होते हुए ही लिखा था । 

सती छोगाजी ग्रप्टम आचार्य कालगणी की ससार पक्षीय माता थी । उसने अपने पुत्र कालू के साथ ही दीक्षा 
ली थी । वृद्धावस्था के कारण उनसे चला नही जाता इसलिए बे कर्ड वर्षों से बीदासर मे स्थिरवास किये हुए थी। कालू- 
गणी का स्वर्गवास स० १६६३ भाद्रव शुक्ला ६ को हुआ भाद्व शुक्ला € को बाईस वर्ष की अवस्था मे ग्राचाय श्री तुलमी 
पदासीन हुए । चातुर्मास के बाद साध्वियों के एक सिंघाड़े के साथ छोगाजी को ग्राचार्य श्री ने एक पत्र लिखकर भेजा ।" 

35 नम |! 
छोगाँजी सूँ घणी-घणी सुखसाता बचे । थे चित्त मे घणी-घणी समाधि राखज्यो और प्रटे सूं सत्याँ चानाजी प्रादी 


१ प्राचार्यशी ने अ्रधिकांश पत्र सारवाड़ी में ही लिखे थे । 


२०६ ] प्राचार्य औी तुलसी प्रमिनरन प्रत्य [ प्रथम 


ठाणा ५ बढे भेज्या छे सो वह सुखसाता का समाचार सारा ही कहसी झौर बड़ा म्हाराज साहिब महा भाग्यवान प्रबल 
प्रतापी देवलोक पधार गया सो निजोरी बात है। काल झ्रागे कोई को जोर चाले नही तोर्थकर देव ने पिण काल तो छोड 
नहीं इम विचार करी नै जित्त मैं समाधि विशेष राखणी चाही जै। बाकी जिम कालगणी राज के श्राप माता छा तिम म्हाँरे 
पिण माता तुल्य छो जिण सूं कोई बात को विचार करी ज्यों मती और म्हॉँरा पिण दर्शन देवण रा भाव वेगा ही है । मेवाड़ 
देश मै चोमासा दोय हुवा तो पिण गार्माँ मैं विशेष विचरणो हुवो नहि तिण सूँ अठे विचरवा की श्रवार जरूरत है तो पिण 
बह़ै दर्शन देणा जरूरी समभकर द्रव्य, क्षेत्र काल-भाव देखकर दर्शन बेगा ही देवारा भाव है । पिण दूर को काम है। आणी 
बेत सूँ होसी । तिण सूँ पहली सरत्याँन मेल्या छे सो जाणीज्यो। और तपस्या शरीर की शक्ति देख-देख कर करीज्यों और 
चित्त समाधि में घणो राखज्यो । म० १६६३ मृगशिर बदि २ सोमवार । 
मेवाड़ मैं सथा मारवाड में विहरमाण साधु स्तियाँ सूँ मथायोग बचे । झ्बकी बार अठीने नहीं बोलाया तिण सं 
साधु सत्याँ के दिल में खासी आइ हुवेला । थॉरी काइ बात म्हारे भी दिल में आवे है। पर जिया अवसर हुवे बियों ही 
करणो पडे | बाकी बठे रहकर भी शासन को काम करो हो आराही म्हारी ही सेवा हे। अबकी बार साधु-सत्योँ म्हारो 
दृष्टि देखकर सार्वजनिक प्रचार मैं केड जग्याँ ग्राद्ठी मिहतत करी, इ बात की मने प्रसन्‍नता है। सार्र ने ही चाहिज कि 
ग्रापणी हृद में रहता हुवा धर्म को व्यापक प्रचार हुवे । धर्म एक जाति विज्ेेष में बध्यों नहीं रह सके है। मेवाड सावे- 
जनिक प्रचार को आछो क्षेत्र है सो प्री मिहनत हुणी चाहिजे | श्रावका न भी पूरी चेप्टा करनी चाहिजे। सारा ही सत 
सत्याँ श्राछ्धी तरह सूँ श्रानन्‍्द में रहीज्यों । अठे घणो आनन्द छे । शेप समाचार शिष्य मिठालाल केवेला। बि० सबत 
२००८ फा० ब० १० सरदारणहर। 
तुलसी गणपति नवमाचार्य 


सौराष्ट्र में विहरमाण चन्दनमुनि सूँ वदना तथा सुखसाता बचे । सौराष्ट्र में आप आछो उपकार कर रह्या हो, 
प्रसन्‍नता की बात है। इधर में आपको स्वास्थ्य कुछ कमजोर सुण्यो तथा रात मै नीद कम झाव उसी सुणी तिण से कुछ 
विचार हुयो । देशान्तर मे विचरणे वाला साधु को शरीर ठीक रेणे सूं म्हारे भी दिल मैं तसबली रेवे। काम भी भ्राछो 
हुबे । बाकी भ्रापक शरीर ने वो देश नही माने तो श्राप कहवा दीज्यो में विचार लेवॉगा। शिष्य पूनम, शिष्य उगम आदि 
सर्व सता सूं भी सुबसाता बचे। सारा ही सत घणी चित्त समाधि मूं रहीज्यों । तन मन सूँ घणे राजी हत सूँ काठियावाड 
में मिहनत करज्यो, उपकार हो तो लखावे है। सारा ही सता की मिहनत पर म्हारो चित्त प्रसन्‍न है। अठे सूं कानमलजा 
स्वामी तथा रूँपाजी, गुलाबाँजी ने भेज्या है। अठे को सुखसाता का सारा ही समाचार कहसी । इधर में म्हारे त्रिवापिक 
देशाटन से शासन को अच्छी उद्योत हुयो है सो जाणमी | स० २००८ पो० व० ८ भादरा। 
तुलसी गणपति नवमाचाय 


जैष्ठ सहोदर चम्पालालजी स्वामी, वदनॉजी तथा लाहॉजी सूँ यथायोग्य बदनां सुखसाता बर्च। अ्रपरच म्है 
आज पौणी दस वज्याँ श्रासरे घणी सुखसाता सहीत फूलासर पहुँच्या सवारे अठै सू विहार कर के आगे जावण रा भाव 
है भ्ौर वदनॉजी के श्रवे ठीक ही हुवेला। तरतर कमजोरी मिटकर शक्ति श्रावेला। आप तीनां के इथॉ लाई रेहणै 
को सायत पहिलो ही मोको है, घणो श्राछ्छो सजोग मिलयो है। माता नै सजम को स्हाज देवणों ओ एक पुत्र-पुत्री के वास्ले 
उऋण होने को मोको है । मने पिण इ बात को घणो हर्ष है। अबे वदनांजी के जल्दी ठीक हुण सूँ विहार करके आइज्यो । 
घणी जल्दी करीज्यो मती, कारण रहणो तो हो ही गयो। घणी-घणी चित्त समाधि राखीज्यो। वदनाजी के समाधि हुणे सूँ 
सघलोाँ के चित्त मैं घणी समाधि हुवे । ओर स्व सत सत्याँसूँ यथायोग्य बदनों सुबसाता बचें । स० २००२ फा० बदि 
१२ फूलासर। 


तुलसी गणपत्ति 


अध्याय ] संधीय प्राबारणा की दिशा में [ २०७ 


मत्री मुनि तेशपथ सथ के सर्व सम्मान्य व्यक्ति थे। उन्होने पाँच आचार्यों का जीवनकाल देखा, वे सभी के 
क्रपापात्र रहे । प्राचायंश्री वुलसी ने इनको मत्री की उपाधि से विभूषित किया । यह तेरापथ संघ में पहला श्रवसर था कि 
किसी मुनि को मत्री की उपाधि मिली हो। वे अपने जीवन में सदा ही ग्राचार्यों के साथ रहे। पहली बार शारीरिक 
अ्स्वस्थता के कारण उनको बीदासर में रहना पड़ा। तब लाइन में ग्राचायेश्री ने उनको पहला पत्र संस्कृत में लिखकर 
दिया था, उसका हिंन्दी ग्रनुवाद इस प्रकार है 

मत्री मुने | पुन -पुन बदना और बार-बार सुख पृच्छा। इन समाचारों को सुनकर मुझे ब्रडा खेद हुआ कि 
झ्रापका शरीर पहले की तरह अस्वस्थ ही है। खेद | जिस प्रकार श्रापका शरीर जरा जीण हो गया, क्या इस दुनिया की 
ओऔषधियाँ भी जीर्ण हो गई ? क्‍या सभी प्रकार की चिकित्साए सदिग्ध हो गई ” जिससे आपका शरीर श्रभी भी व्याधि- 
ग्रस्त हो रहा है । मै मानता हूँ कि श्रापका शरीर जितना रोग से पीडित नही है उतना मभसे दूर रहने के कारण है। ऐसा 
मै विध्वास करता हे । यह मेरी कल्पना सही है । किस्तु यह शरीर तो समय झाने पर मुभसे मिलने पर स्वयमेव स्वस्थ 
हो जायेगा, ऐसा लगता है । 

आप इस प्रन्तराय काल मे शान्त चित्त होकर रहे । क्योकि यह मैं निश्चित मानता हूँ कि “आप मेरे से कोई 
दूर नही है और न मै म्ापसे दूर हूँ ।” इन मेरे वाक्यों को बार-बार स्मरण रखते हुए अपने भ्रन्त करण को श्ञान्त रखे। 
झ्पना मिलन शीघ्र ही होते की सम्भावना है। 

यहाँ समस्त संघ पूर्णतया कुशल है वेसे ही वहाँ होगा । स० २००४ पौष क्रृष्णा ५, लाइन । 

तुलसी गणपति नवमातार्य 


पक: 
प्र 


तुम मानव ! 
मनिभ्री श्रीचसवजों 'कम्तल' 


तुम मानव हो 

देवत्व तुम्हारे चरणो मे लुटता है 

लोग तुम्हारे मे देवत्व की कल्पना कर रहे है 

पर तुम मानव हो 

ओर 

मानव ही रहना चाहते हो 

क्योकि 

देवत्व विलासिता का रूपक है भौर मानव पुरुषार्थ का । पुरुषार्थ मे तुम्हारा विश्वास है, इसीलिए तुम मानव 
रहना चाहते ही । 


इस युग के प्रथम व्यक्ति 


श्री गिल्लूमल बजाज 
प्रध्यक्ष, प्रणवत सम्तिति, कानपुर 


यह कोई शाइवत तथ्य नहीं कि भौतिकता अनैतिकता का श्राश्रय लेकर ही चले, किन्तु जब मानव दृष्टि-पथ में 
नि श्रेयस्‌ हो ही नही श्रौर वह उसकी झ्रावइथकता भी स्वीकार से करना चाहे तो उस उपेक्षित ग्राध्यात्मिकका में मौतिक्ता 
को झनैतिकता की भूमि पर खडे होने से रोक देने की' दक्ति ही कहाँ ये आयेगी। यह एक नियम-सा हे कि भौतिक 
उत्थान प्राध्यात्मिकता को उपेक्षा की दृष्टि से देखता है श्रौर इसीलिए यह स्वीकार किया जाता है कि भौतिकता श्रने- 
तिकता की भूमि पर खड़ी होती है! 

जब हम अपने राष्ट्र पर दृष्टि डालते है भौर यह देखते है कि हमे भयकर श्रनेतिकता के वातावरण में गे होकर 
चलना पड़ रहा है, तब हमे श्राग्चर्य होता है और हम यह सोचने के लिए बाध्य हो जाते है कि यह सम्भव कंसे हुआ, 
क्योकि हमे स्वत्तन्त्र करते का श्रेय सत्य, श्रहिंसा और प्रेम पर ग्राधारित हमारे नंतिक आन्दोलन को है! स्वतन्त्र हम हुए 
न॑तिकता के बल पर और स्वतम्त्रता-जन्य सुखोपभोग के लिए हम श्राश्नय ले रहे है--अनैतिकता का, यह आश्चर्य ही 
तोहै' 

ऐसा विपरीत परिणाम बयो ? और इस विपरीतावस्था मे होने वाले राष्ट्रोत्थान का प्रयास वया हमारी वास्त- 
विक सुख-समृद्धि की सूप्टि कर सकेगा, यह भी एक प्रइन है और जिसे हम राष्ट्र-निर्माण की सज्ञा दे रहे है क्या सच- 
मुच में इस प्रकार का राष्ट्र-निर्माण वस्तुत हमारे लिए लाभप्रद हे, इस पर भी हमे सोचना होगा । 


राष्ट्र निर्माण श्रौर नेतिकता 


राष्ट्र किसो विशेष स्थल के ग्रन्योन्याश्रित निवासियों के उस समृह को कहते है जो अपने सदस्यों की सास्क्ूलिक, 
श्राथिक, राजनैतिक वि वासरधाराशो को एक साथ, एक ही दिशा में प्रवाहित करता है और जो सम्बन्धित सदस्यों के 
वेयक्तिक स्वार्थों को सामूहिक स्वार्थ का पूरक बना देता है। इसीलिए राष्ट्र-निर्माण का वास्तविक भ्रथ है, राष्ट्र के नाग- 
रिको के चरित्र को उस साँचे में ढालना, जो सम्बन्धित समुदाय के स्वार्थ की पूति करने वाला हो। यदि ऐसा प्रयास 
नही हो रहा तो नामपट्ट चाहे जो लगा दिया जाये, किन्तु वास्तविकता तो यह है कि उस प्रयास को राष्ट्र-निर्माण का नाम 
देना, राष्ट्र को धोका देना है। 

नि सन्देह बढे-बड़े कारलानो की स्थापना हो रही है, वाँध और नहर अस्तित्व मे थ्रा रहे है, बिजली का प्रसार 
हो रहा है, किन्तु क्या इसीसे राष्ट्र निर्माण हो जायेगा ? क्या इसीगे हमारे देश में घी श्रौर दूध की नदियाँ बहने लगेगी ? 
सत्य तो यह है कि राष्ट्र-निर्माण की दिश्या मे सबसे पहले नागरिकों के चरित्र-निर्माण की प्रावश्यकता है। 

प्राप्य एवं सग्रह में एक अन्तर है, यह नागरिकों को मातूम होना चाहिए। अधिकार का ही ज्ञान पर्याप्त नहीं 
है, नागरिक को कतेव्य का ज्ञान भी होना चाहिए | यदि ऐसा नहीं होता तो राष्ट्र की चाहे जो भी इमारत खटी की जाये, 
वह स्थायी नही होती । जिस राष्ट्र का नागरिक अपने कर्तव्य और श्रधिका र, श्रपने प्राप्य और देय के झ्न्तर को ईमान- 
दारी से स्वीकार नही करता, वह राष्ट्र जियेगा कैसे ? 

राष्ट्रीयता का प्राण है, राष्ट्र के प्रति निष्ठा । राष्ट्र-मिष्ठा का भ्र्थ है, उसके निवासियों के कल्याण की भावना । 


झ्रध्याथ ] इस पुष॑ के प्रथम ध्यक्ति [ २०६९ 


राष्ट्रहित-साधन नागरिकों की सुख-समृद्धि के लिए किये जाने वाले प्रयास का ताम है। हम वर्तमान काल को राष्ट्र- 
निर्माणकाल की संज्ञा देते है; श्रतः हमारे लिए यह झावश्यक है कि हम राष्ट्र-निर्माणात्मक अपने कार्यों पर एक दृष्टि डाल 
ले और यह देख लें कि हम कितने पानी में है। इस सम्बन्ध मे हमें दो बातों की विवेचना करनी होगी। एक तो यह कि 
क्या हम सचमुच राष्ट्र-निर्माण कर रहे हैं भौर दूसरी यह कि क्‍या हमारा प्रयास स्थायी परिणाम का जनक होगा । 


नेतिकता व प्रनेतिकता का सम्बन्ध 


हमारी पचरवर्षीय योजनाए नि सन्‍्देह देश के प्राथिक स्तर को उठाने वाली हैं, किन्तु हम यह कैसे समझे कि 
प्ोजनाश्रों धारा राष्ट्र का उच्चीकृत स्तर देश में सुख-शान्ति की सृष्टि करेगा श्र यदि सुख-शान्ति के हमे दर्शन भी हुए 
तो इसका क्‍या भरोसा कि हम उसे पकड़ कर रख सकेंगे । 

समृद्ध नागरिक का नेतिक स्तर उच्च हो होगा, यह कहना स्वय ग्रपने को भ्रम मे डालना है। वास्तबिकता तो 
यह है कि नैतिकता-प्रनैतिकता का सम्बन्ध धन अथवा दरिद्रता से बिल्कुल नहीं। यदि अनेतिकता का प्रसार ग्रवरुद्ध नही 
हुआ तो वह बढ़ेगी और उसका बढ़ना क्‍या होगा, कहाँ तक होगा, इसका ग्रनुमान नही लगाया जा सकता। हीन चरित्र 
के नागरिक से राष्ट्रोत्थान की ग्राशा करना बुद्धि मानी की बाल नही, क्यो कि बह अपने रबार्थ के लिए कुछ भी कर सकता 
है। राष्ट्र को बेच सकता है, राष्ट्र वी इज्जत को गिरवी रख सकता है। 

राष्ट्र-मिर्मागार्थ आवश्यक है कि उससे नैतिक बल उत्पस्त किया जाये। राष्ट्रोत्थान तभी सम्भव होगा, जब 
नागरिक का सतिक उत्थान होगा, जब नागरिक अपना कतेव्य समभता होगा और उसका पालत करता होगा । जब नाग- 
रिक अपने के ब्यों श्रौर दूसरे के श्रधिकारों की रक्षा को श्रपना धर्म मानता है, तभी राष्ट्र का वास्तविक उत्थान होता है 
झौर बह उत्थात उत्फर्षोन्मुख रहता है। 

गिरती हुई नैतिकता को रुप.ने की सुविधा मिलना कठिन हो जाता है । दूर न जाकर हमे भ्रपने पर क्री एक दृष्टि 
उालनी होगी । ग्रह एक तथ्य है कि रवतन्त्र होने के पश्चात आर्थिक दृष्टि से देश कुछ ऊपर उठा है, किन्तु साथ ही यह एक 
दिचिय-सी बाल हुई कि हमारा राष्ट्रीय चरित्र हीन ही होता चला गया है। आखिर ऐरा क्यो ? 

हम ऊपर कह चुके है कि हम नैतिकतापूर्ण राजनैतिक आन्दोलन की सीढी पर चढ़ कर स्वतन्त्रता के मन्दिर तक 
पटुँच सके है। तब हमारा चरित्र आज हीन क्यो है ? कारण केवल इतना है कि स्वतन्त्र होने के पश्चात रवतन्त्रता को 
स्थायित्व प्रदात करने के लिए उसको तैतिकता का सिहासन देना हम श्रावश्यक नहीं मात सके। हमने सुख-समृद्धि के 
लिए तो वास्तविक प्रयास जारी रखा, किन्तु मार्ग-अप्ट हो गये, श्रत फल विपरीत हथ्ना | सुख-समृद्धि का युग तो चलता 
ही रहा, डिल्तु नैतिकता का युग समाप्त हो गया । परिणाम यह हुआझ्ना कि सुख-समृद्धि में न्‍्यूनता लही आई, किन्तु शक्तित 
नष्ट होना प्रारम्भ हो गई । हमको अ्पनी-प्रपनी पड गई। हमने कर्तव्य का पल्‍ला तो छोड दिया, विन्‍्तु अधिकारों की मॉग 
करने मे एक-दूसरे को पीछे धकेल कर भ्रागे बढ़ने के प्रयास में जुट गए। विवेक को चालाकी ने पराजित कर दिया। 
कर्तव्य-भावना को श्रवस रवादिता ने रौद डाला । 

इस वातावरण में हम राष्ट्र-निर्माण कर रहे है। यह हम जानते है कि राष्ट्र-निर्माताओं की कर्तव्य-भावना सन्देह 
से परे है, किन्तु जिन ईटो से भवन खडा हो रहा है, वे कच्ची है, घटिया किस्म की है। तब पक्का और मजबूत भवन 
खडा कंसे होगा ? 

राष्ट्रपिता महात्मा गाधी नैतिकता की अ्रपरिहार्यता को टीक-ठीक समभते थे, अत उसको उन्होंने अपने 
भ्रानदो लन का आधार बनाये रखा। महात्माजी के पश्चात्‌ उनके सिद्धान्त को यंथावत्‌ समभने वाली और उनको कार्यान्वित 
करने बाली देश मे केवल दो विभूतियाँ रह गई एक तो आचार्य विनोबा भावे और दूसरे झ्राचायं तलसी । श्राचार्य तुलसी 
की विशेषता यह है कि उन्होने देश मे नैतिकता की स्थापना को ही अपने जीवन का लक्ष्य घोषित किया और भ्रपनी घोषणा 
को सत्य एवं फलवती सिद्ध करने के लिए उन्होने भ्रणुत्रत-झान्दोलन का प्रवर्तन कया । 


२१० ] प्राचार्यभी तुलसी प्रभिनत्दन प्रस्य [ प्रथम 


झणश्ती के काम्प 


अ्रणक्नत-प्रान्दोलन चरित्र-निर्माण का प्रान्दोलन है, राष्ट्र-निर्माण का ग्रान्दोलन है, मानव-मात्र के वल्याण- 
साधन का आ्रान्दोलन है। इस झ्रान्दोलन को देश, काल और पात्र की सीमाओं से परिवेष्टित नहीं किया जा सकता। 
यह मनुष्यमात्र वे कल्याण का मार्ग-निर्माण करने वाला प्रयास है और कहा तो यह भी जा सकता है कि प्राणी-मात्र के 
सुख झौर शान्ति अणुत्रती के काम्य है। 

ग्राचार्य तुलसी जैन इश्रेताम्बर तेरापथ के निर्देशक, नियामक व नवम ब्रालार्य है और उनका स्थान अपने श्रनु- 
याग्रियों मे इतना उच्च है कि शायद ही किसी अन्य सम्प्रदाय के झ्राचार्य का श्रासन उसकी समता कर सके, किन्तु फिर 
भी ग्रणुब्रत-प्रान्दोलन पर साम्प्रदाथिकता की किसी प्रकार की छाप नहीं। अणुब्रत-प्रानदोलन का क्षेत्र सभी मनुण्यों का 
स्वागल करता है । वे चाहे किसी भी देश, समाज, जाति, वर्ण ग्रथवा सम्प्रदाय के हो। अणकब्रत-प्रान्दोलन साम्प्र- 
दायिक मान्यताशों पर न तो ग्राघात करपा है और न उन्हे बढावा देता है। किन्तु मानव-श्र्म को प्रमुखता देने का 
प्रथास करता है श्रौर उपको मान्यता दिलवाने का प्रपत्त करना ही ग्रगृत्रत- पारदरोलन का एकमात्र उद्देश्य है। 

आाचार्यश्री तुलसी तेरागथ के नवम ग्ाचाय है, अत जो तेरापथ की मान्यताओं से परिचित नहीं और जिसको 
ग्राचायंश्री के दर्धन नटी मिले, वह यही समभेगा कि इतने सामान्य व्यक्ति का वेभव स्पृह् पीय होगा, उनकी सुविधाएं 
ग्रमीम होगी । किन्तु बात इसके सर्वथा विपरीत है। उनके परिवार नहीं, घर नहीं, सम्पत्ति नही, मठ नही, कोर्ट स्थायी 
निवास नहीं, किसी सवारी पर चलने नहीं, किसी प्रकार की कोई सामग्री पास रखते नही, ब्वेय परिधान, कुछ सावश्यक 
पुस्तक और काष्ठपात्र को छोड़कर | भिक्षान्न पर जीवनेन्यापन और जीवन का लक्ष्य मनुष्यमात्र का कल्याण । आतिथ्य- 
सत्कार स्वीकार करना उनकी परम्परा के विपरीत है। ग्राचार्यतत्र के श्रतिरिक्त किसी पद वो स्थीकार करना उनकी 
धामिक मान्यताओं के भनुकल नही । वे इतने नि स्पृह्ठ और इतने निष्काम है । 

यदि ऐसे शुद्ध चरित्र का व्यक्ति हमसे शुद्ध चरित्र की झ्ाकाक्षा करता है, तो वह स्वाभाविक हे और उसया 
प्रभाव पड़ना हमारे ऊपर अनिवार्य भी है। अणब्रती से अणब्रत-प्रान्दो लन के प्रवर्तक न तो सम्मान चाहते है और न बदले 
में किसी कामना की पूर्ति की झ्राकाक्षा ही रखने है । उनकी तो हमसे केवल इतनी ही माँग है कि हम अपने चरित्र को 
निष्कलक रखे श्रौर वस्तविक मनुष्य बनने का प्रयास कर । 

ग्राचायेश्री श्रमण-सस्कृति के बतेमान तपोधन प्रतिनिधि है । उनकी परर्व॒त्ति जन्मना बैराग्यमूलक ह । आचार्य श्री 
का व्यक्तित्व इतना महान सिद्ध हुप्रा कि वह तेरापथ के घेरे मे न समा सका और ग्राज अणकब्रत-आन्‍्दोलन-प्र वर्तक के रूप 
में हम उन्हें युग-खप्टा मनीषियों में प्रमुख स्थान अ्रधिकृत किये पा रहे है । 

आध्यात्मिक वातावरण की सृष्टि ऐसे ही गृह॒त्यागी महात्माओो के द्वारा होनी आई है । भगवान्‌ बुद्ध, महावीर 
स्वामी, शकराचार्य, ईसा इत्यादि जितने भी आध्यात्मिकता का सन्देण देने वाले वि३व में हुए है, सब इसी श्रेणी के थे । 
उनकी नि स्पृहता, उनकी अकिचनता ही मे वह शक्ति थी कि मनुष्य को उनकी बात सुनने के लिए बाध्य होना पड़ा है। 
श्राचायं तुलसी उसी परम्परा के है। इसी लिए अणक्रत-आान्दोलन की सफलता अ्सदिग्ध है और सबसे बडी बात तो यह 
है कि मनुष्य को आज इसी सन्देश की सबसे श्रधिक श्रावश्यकता है । 

स्वर्ण तभी शुद्ध होता है, जब वह अग्नि मे तपा लिया जाता है। जितना जल जाता है, वह विकार होता है भ्रौर 
जो शेष रहता है, बही सोना है। गुणगान ही यथेष्ट नहीं होता, गुणो को कमौटी पर कसना भी जरूरी होता है। गणब्रत- 
झान्दोलन पर हम जितना विश्वास करते है, कही ऐसा तो नही कि वह झावश्यकता से अधिक हो । का 

सबसे पहले तो हमे यह देख लेना आवश्यक है कि झ्रान्दोलन-प्र वर्तक अपने झ्रान्दोलन के द्वारा किस उद्देश्य-प्राप्ति 
के इच्छुक है। कही ऐसा तो नहीं कि अपने वेयक्तिक, पारिवारिक श्रथवा अन्य किसी सकुचित स्वार्थ सिद्धि के लिए 
झान्दोलत केवल सीढी का काम दे रहा हो | यदि ऐसी परिस्थिति आन्दोलन को जन्म देने वाली होती है तो कर्णधार 
कर्णधार न सिद्ध होकर अपने भ्रनुयायियों को बीच धार मे इबाने वाला होता है। वह ग्रपने भ्रनुयायियो की निष्ठा का 


भ्रष्याय ] इस यूग के प्रथम व्यक्ति [ २११ 


दुरुपयोग करता है श्रौर जब वह देखता है कि उसकी प्रान्तरिक लिप्सा-पूर्ति की क्षमता भ्रनुयायियों की तपस्या ने उसमे 
उत्पन्न कर दी है तो वह उन्हे ठीक उसी तरह पीछे छोड जाता है, जिस तरह किसी भवन की सीढियो को एक-एक कर 
छोडता हुआ कोई व्यक्त ऊपर चढता है। 

ग्राचार्यश्री की ओर जब हमारी दृष्टि जाती है तो हम उन्हे ससार-त्यागी के रूप में पाते है। जब वे अपना 
स्थायी निवास-स्थान नहीं बताते, किसी पद को स्वीकार नहीं करते, धन को छुते भी नही, भ्रपने पास कुछ भौतिक ऐष्वर्य 
रखते ही नही, तब उनकी कोई ऐसी भौतिक कामना हो ही कसे सकती है जिसे वे प्रान्दोलन के बल पर पूरी करना 
चाहते हो । हाँ, उनकी कामना है शोर वह यही है कि मानव आध्यात्मिक बने। उसका चरित्र शुद्ध हो और उसका 
कल्याण हो । यह श्रवस्था ऐसी है जो हमे झ्राश्वस्त करती है, विश्वास दिलाती है और भयमुकत करती है। 

इस युग मे राष्ट्र के प्रत्येक श्रग मे अनेतिकता घर कर गई है जिसे सभी देखते है, श्रनुभव करते है, किन्तु 
श्राचार्य श्री तुलसी दस युग के प्रथम व्यक्ति है जिन्होने उन बुरादयों को दूर करने का निश्चय किया है श्रीर वह श्रणुत्रत- 
श्रान्दोलन के रूप मे क्रियान्वित हुझा । 

यह श्रान्दोलन अपने ढग का एकाकी है, क्योकि इसमे न तो उपासना-पद्धति पर जोर दिया जाता है और ने 
किमी प्रकार का कोई वचन ही लिया जाता है। वह तो केवल झात्म-शुद्धि की माँग करता है। 

नारियों से, विद्याथियो से, सरकारी कर्मचारियों से, व्यापारियों से श्रौर सभी अन्य नागरिकों से आन्दोलन की 
माँग उनकी परिस्थितियों के अनुसार है। आ्राचार्यश्री तुलसी चाहते है कि राष्ट्र का प्रत्येक वर्ग आदर्श हो, उच्च हो, 
कार ज्यपालक हो | यदि यह हो गया तो देश्ञ का कल्याण होगा, इसमे सन्देह नही । 


ता 
कक हि 


नहीं मक्‍त मी, किन्तु विमक्‍्त मी 


मुनिश्री मानमलजी (बीदासर) 
जन-जागृति के अमर प्रणेता है तेरा शतश अभिनन्‍दन, 
नही भक्‍त भी, किन्तु विभक्त भी करते है तेरा ग्रभिनन्दन | 


भूम रहे थे जग के चेतन जिन भौतिक छ्वासों को पाने, 
उलभे थे सूने भावों में जग की चापो को श्रपनाने, 
थ्रा तुमने तब घोर श्रमा मे जीवन की ज्योति दे शली, 
मानव डग भरता है ग्रव तो पाने क्षितिज पार की लाली, 
बीहड पथ सुधमा से पूरित, हुआ श्र।ज सब टूटे बन्धन, 
जन-जाभूृति के अमर प्रणेता है तेरा शतश अ्रभिनन्दन | 


अण से हो भ्रारम्भ पूर्ण तक है सबको ही बढते जाना, 
इसीलिए तो अणुब्रतोीं का सुना रहा तू गीत सुहाना, 
पुलकित हो नैतिकता युग-युग मानवता की हो अगवानी, 
जीवन मधुरिम घडियाँ ले, गढ जाये श्रपती मधुर कहानी, 
तुम तो स्थितप्रज्ञ तुम्हारे लिए एक है पावक-चन्दन, 
जन-जागृति के अमर प्रणेता है तेरा शतश अभिनन्दन। 


व्यक्तित्व-दर्शन 


श्री नथभल कठोतिया 
उपभम्त्री, जेन द्वेताम्बर तेरापंयी महासभा, कलकसा 


मूतिकार की कलाकृति में सजावता एवं लालित्य तभी श्राता है जबकि उसे उपयुक्त शिला-ख॑ण्ड प्राप्त हो। 
माली की कला-दक्षता का सही प्रस्फुटन तभी हो सकता है जबकि उसे उबर भूमि उपलब्ध हो, साहित्यकार की लेखनी 
में रम-सचार तभी हो पाता है, जब कि उसे भावनानुकूल जिधय सुलभ हो । यद्यपि मूति की सच्य सजीवता एवं सौन्दर्य- 
सुधघड़ता का श्रेय मूतिकार को, वाठिका की सुरम्य रमणीयता का श्रेय माली को एवं साहित्य की रस स्लिग्ध आनन्दमयी 
कृति का श्रेय साहित्यवार को मिलता है, यह स्वाभाविक है । परन्तु कलाकृति के पृष्ठाधार को परिष्कृत वे परिमाजित 
बारने वाले उस मक सूत्रधार का एवं कलाकृति वे कलाभिव्यवित के चरम-विकास में अ्रन्य सभी सहयोगी माध्यमों का भी 
अपना विशेष महत्त्व है, किन्तु उनका मूल्याकन व उनके प्रति वास्तय्रिक आ्राभार-प्रदर्शन तो वह कलाकार ही कर पाता 
है, जिसको इन सबके महयोग एवं बल पर वाछित सफलता का श्रेय मिला हो । 

सर्वसाधारण जन तो उन मूक व मुखर सभी उपादानो के प्रति श्रद्धा-प्रदर्शन का केवल प्रयास मात्र ही कर 
पाते है। प्रस्तुत लेख भी एक ऐसा ही प्रयास है | श्राचारयंश्री तुलसी वर्तमान युग वी एक झ्रनपम कृति है गौर उसके वला- 
कार है महामानव ग्रष्टमाचार्य श्री बालूगणीराज , जिनकी अनुपम व ग्रनोखी सूक-बूक, कर्मठ वर्तव्य-निष्ठा व बहुमुखी 
विकास प्रतिभा के फलस्वरूप विश्व को एक अ्रमूल्य रत्न, एक ज्वलन्त प्रतिभा प्राप्त हुई। जिसके पुनीत प्रकाश में भ्रमित 
विव्व ग्रपना पथ-प्रदर्शन पाता है। गौरव एवं गरिमामयी इस भेट के लिए विश्व इस मूर्धन्य कलाकार बा जिर ऋणी 
रहेगा, इसमे सन्देह नहीं। बर्चस्वी कलाकार श्री का_ गणी के उप्थकत अश्रनिम कर्तृ स्व में उनके सेवाभावी शिप्य भुनिश्री 
चम्पालालजी (भाईजी महारण्ज) का भी उल्लेखनीय योगदान हशझ्मा। वस्सुत ऐसा सौभाग्य दिसी बिरले जन को ही 
मिल पाता है । मुनिश्री श्राचायंप्रवर के वरद हस्त है, इस हेतु आचायेल्री के क्रम-विकास में उनका पूरा-पूरा योगदान रहा 
है, जो स्वाभाविक है। 

मुनिश्री की दीक्षा स्वर्गीय आचार्येश्री कालूगणीराज के वरकमलों द्वारा चुर वि० स० १६८१ मे सम्पन्त 
हुई थी। उनकी ग्रपनी दीक्षा हो जाने के लगभग डेढ वर्ष पद्चात्‌ आपका श्प्रान अपने अनुज शाचाये थी तुलसी की विशेष- 
ताओो व विलक्षणताशों की ओर आाकपित हुआा। पब्रनुज के अत्र विशेषों में उन्हे महाप्रृरंधोचित लक्षण दृष्टिगोचर 
हुए । इस प्रकार झाकृत-विश्लेष मे प्रच्छन्‍्न किसी महान्‌ व्यवितत्व का आभास पाकर मसनिश्नी ने मन-ही-मन अ्रनज के लिए 
सर्वोत्तम आत्मार्थी मार्ग की कल्पना सयोजित की भ्ौर इस हेतु प्रयासित हाए। समय-समय पर मुनिश्री उन्हे प्रेमपूर्वक 
सरल शब्दों में भिन्‍त-भिन्‍न बालकोचित उपायो एवं उपदेशात्मक चित्रों द्वारा जीवन की सही दिल्ञा का निर्देशन करते 
तथा उन्हे सासारिक्ता से विरक्त कर ग्राध्यात्मिकता की शोर प्रेरित करते रहते । इस तरह कुछ तो मुनिश्री के ग्रविरल 
प्रयास से एवं कुछ झपने सयोजित सस्कारों से बालक तुलसी की निर्मल झ्रात्मा मे ग्यारह वर्ष की आ्रायु मे ही एक दिन 
वैराग्य का भ्रकुर प्रस्फुटित हुआ एवं आज के झ्ाचार्यप्रवर बालक तुलसी श्रपने भविष्य की ओर आकषित हुए। प्रयासित 
फल-प्राप्ति की सफलता पर मुनिश्री के हर्ष का पारावार न रहा, पर साथ-हो-साथ उन्होंने ग्रब उसके विकास प्रकाश की 
आवश्यकता भी झनुभव की और उन्होने विनम्र निवेदन के साथ यह प्रइन अपने परमगरु स्वर्गीय आाचार्यश्री कालगणी- 
राज के समक्ष रखा तथा इस सहज भ्रजित सफलता को उनके चरणों मे समपित कर अ्रन॒ज के लिए शुभागीर्वाद की 


कामना की । 


आचार्यश्री तुलसी के जीवन-प्रसंग 


मुनिश्नी पुष्पराजजी 


प्राचार्यश्री तुलसी के जीवन को जिस किसी कोण से देखा जाये उसमे विविधताग्रों का सगम मिलता है। उनका 
बचपन, उनका मुनिजीवन व उनका आ्राचायेकाल जन-जन को ग्रनिर्वचनीय प्रेरणा देने वाला है । प्रस्तुत उपक्रम में उनके 
बाल्य-जी वन व कुछ झाचार्यकाल की घटनागरों का सकलन किया गया है, जिससे उनके जीवन का थोड़े में ही सर्वागीण 
प्रध्ययन किया जा सके। उनके बाल्य-जीवन की घटनाएं उनके अपने शब्दों मे--सस्मरणो के रूप में दी गई हैं और 
आचायंकाल की घटनाओशो को एक दर्शक के शब्दों में । 


होनहार विरवान के होत चीकने पात 


प्रात काल भाभी ने हाथ पर पंसे रखने हुए आज्ञा के स्वर में कहा--मोती | लोहे के कीये ले आग्रो। उस 
समय मेरी झायु सात वर्ष के करीब होगी । मैने नेमीचन्दजी कोठारी की दुकान से कीले ले लिए। उन्होंने पैसे नहीं लिए, 
चंकि बे मेरे मामा होते थे । मैं घर की ओर चला झाया। भाभी के हाथ मे पैसे और कीले दोनों रख दिये। भाभी ने 
साइचय कहा--यह कंसे ? पैसे भी झौर कोले भी ? मैने सहज भाव से कहा, मामा जो ठहरे । 

“लतलसी ! पैसे यदि तू रख लेता, तो मुझे क्या पता लगता ?” भाभी ने कहा । 

“पता नही लगता, पर मेरी आत्मा तो मुभे, कचोटती ? ” मैने बीच में ही बात काटते हुए कहा । 

“नुम्द्रारे हृदय में पैसे चुराने का चिन्तन तो हुआ होगा ?” भाभी ने मुस्कराते हुए कहा। 

“मुझे भ्रप्रामाणिकता से अत्यन्त घृणा है भाभी  ” मैने स्वर को तेज करते हुए कहा । 

भाभी के मुख से सहज निकल पडा, “यह कोई होनहार बालक प्रतीत होता है। ' 
चीकने पान । 


इनके पीछे कौन ? 


मेरे बचपन की एक घटना है। उस समय मै केवल सात वर्ष का था। माताजी मुझे नहला रही थी। मैने उस 
समय प्रइन किया---माँ | मुझे पूजीमहाराज बहुत प्यारे लगते है । 

माँ--बेटा ! वे बडे पुण्यवान्‌ पुरुष हैं। 

वेटा--माँ | उनके चरण फूल जैसे बड़े ही कोमल है झौर वे पैदल चलते है, तब इनके पैरो मे कॉटे नही लगते क्या ? 

मॉ--पृण्यवानों के पंग-पंग निधान होते है, बेटा | 

बेटा--माँ | इनके पीछे पूजी महाराज कौन होगे ? 

मॉ-- [साल औ्ौख दिखाकर डॉटते हुए) मूर्ख कही का, हमारे पुजी महाराज युग-युगान्तर तक अमर रहे | 

माँ की लाल अ्रांखो ने मेरे हृदस में उठते हुए प्रश्नों को मौन मे परिणत कर दिया। 


होनहार विरवान के होत 


सजा तो माफ हो गई, पर '' 
एक बार की घटना है, मै जगल (पत्रमी) से पुन लौटते समय बालू के टोले से नीचे उतर रहा था कि इतने में 


२१४ | झाचारयी तुलसी प्रभिनन्‍्वन प्रश्य [ प्रषम 


गुरुदेव ने फरमाया, तुलसी ! नीचे हरियाली है। मैने सहसा उत्तर दे दिया, मै ध्यान रख लूंगा । पर चला उसी मार्ग पर । 
धीरे-धीरे व सावधानीपूर्वऊ चलने पर भी घूली कण हरियाली पर श्रा गये । गुरुदेव ने मीठा उलाहना देते हुए कहा, * दिख, 
रेत हरियाली पर झा गई न ? मैने कहा था न ? 'दो परठणे दण्ड' ।” मेरा मुँह छोटा-सा हो गया। स्थान पर आने के पश्चात्‌ 
मैने विनम्र शब्दो मे त्रुटि की क्षमा चाही । सम्र के रामान गम्भीर गुरुदेव ते सजा माफ कर दी । सजा तो माफ हो गईं, पर 
वह शिक्षा माफ़ नही हुई | आज भी रमति ५) सरस बना रही है। 


तारे गिन के झाग्ो 


रात्रि का समय था। तारे मिलमिल-क्िलमिल कर धरती पर #ाँक रहे थे । उस समय मेरी अवस्था सत्रह वर्ष 
की होगी । नींद प्रधिक आ्राना स्वाभाविक ही था । कालूगणी शिवराजजी रवामी को श्रादेश देते, जाओ तुलसी को उठा 
लाओ | वे मुर्भ उठा जाते । मैं कभी-कभी नींद में ही, हा ग्राता हूँ, कहकर पुन सो जाता । झापष फिर कहते--तुतसी 
ग्राया नही । जागो, इस बार उसे साथ लेकर ग्राश्ो । मै साथ-साथ चला आता । फिर भी स्वाध्याय, चिन्तन करते-करते 
मुर्भ नीद भरा ही जाती। श्राप उस समय बडे ही मीठे जब्दी में मनोवैज्ञानिक ढंग से नीद उड़ाने के लिए कहते--तुलसी, 
जाओ भ्राकाश के तारे गिन कर ग्राओ, तारे कितने है ? सजग होने पर पुन ज्ञानामृत पिलाते। इस प्रकार गुरुदेव ने 
प्रशिक्षण देकर मेरे जैसे बिन्दु को सिन्‍्धु बना दिया । गुरु हो तो वस्तुत, ऐसे ही हो । 





टूटे हृदयों का मिलन 


६ दिसम्बर, १६६१ को ग्रहिसा प्रतिष्ठाया तत्सन्निधौ बर त्याग पातजल योग सूत्र के इस वाक्य को प्रत्यक्ष 
होते हुए देखा जब कि श्राचार्यश्री तुलसी के एक स्वत्प कालीन प्रयास से इक्क्रीस वर्ष से पिला और प्रत्र के टूटे 
हृदय का मधुर मिलन हुम्रा। घटना इस प्रकार थी। कानोडवासी श्री देव्ीलालजी बाबेल और उनके प्रञं वकील 
श्री राजमलजी बाबेल में कुछ लेन-देन व बटबारे को लेकर टक्‍्कीस बर्ष से बोल-चाल,खान-पान, मल-जोल आदि पारस्परिक 
व्यवहार सर्वथा बन्द थे। इस बीच अनेको प्रवाच्छतीय घटनाए न चाहते हुए भी हो गई। सहसा संयोगवण आचार्य 
प्रवर का उनके घर पर पदापंण हुआ । आचार्यश्री उस परिस्थिति से परिचित थे, श्रत दोनों को पररपर वंगनस्य का 
त्याग कर शान्ति से जीवन व्यतीत करने का संदपदेश दिया। उस उपदेश से दोनों का हृदय बदल गया। एक-दूसरे ने 
परस्पर क्षमा याचना की । पुत्र ने पिता के चरण छा और पिता ने पुत्र को हृदय से लगाया। जनता ने यह स्पाट देखा कि 
जिस समस्या को सुलभाने के लिए पच, सरपच, न्यायाधीश असफल रहे, वह समस्या क्षण म ही सुलभ गई । 


निशफूचल मन श्र भ्रात्म-दर्शन 


पाँच नदियों के समम स्थल पजाब की भूमि को नापते हुए आ्राचायंश्री तलसी ने एक दिन भाखंडा-तागल से 
निकलने वाली नहर पर विश्राम किया । शिष्य मडली के साथ, जिसमे मै भी उपस्थित था, झ्राचायंश्री तुलसी शान्त सुधारम 
की गीतिका का मधुर गायन करने में तल्‍लीन हो गए। नयन खुलते ही नहर के चलसे हुए जल-प्रवाह की ओर ध्यान 
गया। चलते हुए जल मे अ्रपता प्रतिबिम्ब दिखाई नहीं देता था। तत्क्षण ग्रात्म-दर्शन की गहन चर्चा मे निमज्जन करते 
हुए ्राचार्यप्रवर ने कहा--जिस प्रकार चलते हुए मैले जल-प्रवाह मे अपने तन का प्रतिब्रिम्ब नही दीखता, ठीक उसी 
प्रकार ही चलित म॑ले मन में भी श्रात्म-दर्शन नही होता । स्वरूप-दर्शन तो निश्चल और निर्मल मन से ही होता हे । 


न हमारे जेब है प्रोर न मठ 


झ्रादिवासियो के बीच आराचार्यप्रवर प्रवचन कर चुके थे। प्रवचन के बाद एक पन्द्रह वर्षीय भील बालक झाया 
और कहने लगा--दारू-मास का परित्याग करवा दीजिए। आचार्यश्री ने परित्याग करवा दिये। उसने वन्दत किया 
और चुपचाप एक चवन्ती आ्राचार्यश्री की पलथी पर रख कर एक कोने मे बंठ गया। ग्राचायंश्री अपनी साहित्य-साधना में 


भ्रध्याय ] भ्राचायंश्रों तुलसी के जौवन-प्रसंग [ २१५ 


तललीन थे। थोडी देर बाद जब उस चवन्नी की ओर ध्यान गया तो पूछा---यह किसने रख दी । पास मे बंठे भाइयों ने 
कहा--दर्शन करते समय किसी की जेब से गिर गई होगी । 

ग्राचार्यश्री--यह गिरी हुई तो नही लगती, किसी-न-किसी ने भेट रूप मे रखी हे, ऐसा लगता है । तत्रस्थ लोगो 
से पूछा गया तो सकुचाता हुआ वह बालक जिसका, नाम था 'उदा' सामने झ्राया और कहने लगा--महाराज ! यह तो 
इस सेवक की तुच्छ भट है । 

ग्राचा्यत्री श्ररे भाई | हम इस भेट को कहाँ रखेगे। (अपने वस्त्रों की झोर इगित करते हुए ) हमारे न तो कही 
जेब है और न कोई श्रलमारी और न मठ है । 


बरगद में नया मोड़ 


सडक के किनारे पर एक बरगद का पेड था । नीचे भुकी हुई जीर्ण जटाए उसकी पुरानता की कथा स्पष्ट कह रही 
थी, किन्तु उसके हरे-भरे श्र कोमल पत्ते इतने प्राकर्षक और नयनाभिराम थे कि आचार्यश्री के चरण वही पर रुक गये। 
ऊपर-नीच देखा शौर पद याजी मेवाडी भाइयो से कहने लगे---देखी आपने बरगद की चतुरता ? कितना समयज्ञ है यह ? 
वेशाख मास से पूर्व ही पुराने पत्तों को बिदाई दे दी और झब नया मोह लेकर नया वेष धारण किये पथिकों को मोह रहा 
है। इस बरगद से प्रेरणा प्राप्त कर आप भी अपने जीवन को देखिये । पुरानता के मोह मे कही पिछड तो नहीं रहे है ? 


सुदामा की भेट 


१५ जून, १९६० को आचायश्ी अ्रटालिया से पून स्छिड पधार रहे थे। रास्ते मे एक “उदोजी' नामक वयोवद्ध 
बविसान नौजवान की तरह हृदय में खुशियों लिये ग्राचार्प थी के पैरो मे लोट गया | उसके हाथ मे गइ की इली (ढला) थी । 
उसने आच्ययं श्री के वरणों में उस गड का भेट कर दिया। उस भेंट को अस्वीकार करते हुए ग्राचायंश्री ने गढ़ सम्बन्धी 
ग्रनेक प्रश्न उससे पूछे । परन्तु उस यू७ पटेल का हृदय विशुद्ध प्रेम एव भक्ति-विभोर था। श्रॉखे भ्रानन्‍द के आ्रॉसुझो से 
उबंडबाई प्रतीत हो रही थी। उस समय भगवान्‌ महावीर और चन्दन बाला की घटना रह-रहकर हमे याद श्रा रही थी। 
उदोजी बोल मही सके । भक्त ने कुछ करने के लिए बाध्य कर दिया। वृद्ध ने ्राचायश्रो का जोर लगा बर हाथ पकड 
लिया गड मुट्ठी मे रखा भ्रौर बन्द कर दिया । उधर से एक साथ में जयघोष सुनाई दिया 'ग्राज के झाननन्‍द की जय हो ।' मेने 
पीछे से जिज्ञासा भाव से पूछा-- पटेल वासा ! यह वया किया ? उसने हाजिर जवाबी को लज्जित करने हुए कहा--यह 
तो गरीब्र सुदामा के चावल की क्रुषण्ण--तुलसीराम जी महाराज को भेट थी । 





हनुमान का मूल्य 


आचार्यश्री प्रात शौचार्थ गाँव बाहर जा रहे थे। पाश्व॑ स्थित मन्दिर पर लगे लाउड स्पीकर से आवाज झाई-- 
“भगवान्‌ हनुमानजी री कीमत छब्बीस रुपया । कुछ कदम आगे चले कि फिर सुनाई दिया--भगवान्‌ हनुमानजी री 
कीमत सत्ताईस रुपया, तीस रुपया, श्रडतीस रुपया बे सो पावे ।' 
आचायंश्री ने अपने प्रवचन के बीच उक्त घटना का उल्नेख करते हुए कहा --कितना अन्येर हे । जिन देवता 
झौर भगवान्‌ को सर्व शवितमान मानते हे, उन्हें भी वोलिया बोल कर बेचा जाता है। विवाह और स्तान करवाया 
जाता है । वया भगवान्‌ भी मेले हो जाते है ? भगवान्‌ की विःतनी विडम्बना कर रहे है, उनके ही भक्त | कबीर ने टीक ही 
कहा है 
कबीर कुब॒द्धि प्रनाव फो घट-घट मांहि बड़ो। 
किस-किस को समकाइये, कुए भाँग पड़ी। 


$ 


अनुपम व्यक्तित्व 


श्री फतहुचन्द दर्मा 'आराधक' 
मत्रो, दिल्‍ली राज्य हिस्दी पत्रकार संघ 


ग्राचार्य तुलसी किसी सीमित क्षेत्र के श्राचा्य अथवा साधुमात्र नहीं है गौर न वे तेरापथ के केवल विशिष्ट 
मुनि ही रह गये है । अपने पच्चीस वर्षों की आचाय॑ काल की सतत साधना से उनका स्थान इतना व्यापक बल गया है 
कि अब उनके सामने किसी एक छोटी इकाई-मात्र का कल्याण करने की कामना ही बहुत पीछे रह गई ह। उन 
साधना ने मानव मात्र का हित-जिस्तत करना अपने जीयन का पुवीय उद्देश्य बना लिया है। जीवन मे अनेक वर्ग के साधु- 
महात्माओं को मु, देखने का अवसर मिला है। किन्तु प्राचार्य तुलसी जैसा विलक्षण व्यक्तित्व मै बहुत कम देख पाया । 
बहुत वर्ष पहले की बात है, जब झ्राचार्य तुलसी पहली वार दिल्‍ली पधारे। दिल्‍ली के लिए आाचार्यजी विल्कुन नये 
थे, किन्तु उन्होने दिल्‍ली की चकाचौध के सामने श्रपता समपंण ने करके दिल्लीवासियों को कुछ सोचने और करने पर 
मजबूर किया । इसी भूमि पर उन्होने श्रणुत्रत जैसे देशव्यापी श्रान्दोलन की सूप्टि की। प्रणुब्रत दिल्‍ली ही से भ्रण वा 
रूप लेकर देश व्यापी बना । आचारयजी भारत की राजवानी में कई बार अपने पदापंण से इस क्षेत्र के नागरिका को एक 
विशेष प्रेरणा समय-समय पर देते रहे है। कुछ उद्बोधों से समाज के सभी वर्गों में चैतन्य प्राया है। श्रनेक़ बार आचार्य- 
जी के दिल्‍ली और दूसरे स्थानों पर दर्शन करने का सौभाग्य प्राप्त कर चुका हूँ । जब हजारो लोगो की भीड में उन्हें घिरा 
देखता हूँ, यह भ्रम अपने श्राप हृदय से निकल जाता है कि वे किसी सम्प्रदाय विशेष के प्राचार्य है । 

जिस देश में मेरी जन्म-भूमि है, उस प्रदेश में आचार्यजी का जब प्रागमन हुआ तब उन्दे अ्रणन्त-मान्दोलन के 
सचालन मे केवल उनके सम्प्रदाय का प्रथवा जैन समाज का ही सहयोग नही मिला, अपितु ईसाई और मुसलमानों का 
भी आन्दोलन को सक्रिय सहयोग मिला भौर उन सबने उससे प्रेरणा भी पाई। श्राचार्यजी ने उत्तरप्रदेश मे ऐसा जादू बर 
डाला कि बहुत कम व्यक्त ऐसे रहे है जिन्होंने भ्रणुत्र त-आन्दी लन के प्रति अपना सौहाए प्रदेशित न किया हो । बड उनके 
प्रयत्न और प्रभाव का ही चमत्कार मानता हूँ कि उन्होंने उत्तरप्रदेश की नैविक गतिविधियों को प्रात्साटन दने वाली 
संस्थाओं में अणन्नत समिति को एक विशिष्ट स्थान प्राप्त करा दिया । अभी तक बडी-्से-बडी दूसरी ससथाओं के नेनिक 
आन्दोलन उत्तरप्रदेश मे चले और पनपे, किन्तु उन्हे जनता और सरकार दोनों का सहयोग समान रूप से नहीं मिला । 
श्रणब्रत समिति के सम्बन्ध मे यह बात बिल्कुल अयवाद मात्र है। इसना गहरा प्रभाव दूसरे व्यक्ति कम कर पाये 2 । इस 
सारी सफलता के पीछे जहाँ उनके सहयोगी कर्मठ कायंकर्ताश्रों का योग है, वहाँ भ्राचार्यजी की साधना, उनके द्वारा किया 
गया निर्णय और उसे क्रियान्वित करने की तीदढ्ष्ण बुद्धि है। इन सबका योग मिलाकर आचार्य तुलसी ने अपनी शान्तिप्रिय 
साधना से केवल राजस्थान ही मे नहीं, सारे देश का बाघ लिया है । 


समान शुभ चिन्तक 


अनेक विशिष्ट व्यक्ति जब अपने पास बडी-से-बडी शक्तियों को आते देखते है, तब उनके हार जनसाधारण के 
लिए बन्द हो जाते है। किन्तु आचायंश्री तुलगी के सम्बन्ध में ऐसा नही कहा जा सकता । उनके यह सभी को आने का 
अवसर मिलता है। राष्ट्रपति और प्रधान मन्त्री से प्रणुम्रत-म्रान्दोलन की बात करन के बाद आचायजी का क्षेत्र बही नही 
समाप्त हो जाता । जिस तरह की चर्चा श्राचार्यजी इस ग्रान्दोलन को लोकोपयोगी बनाने के लिए राष्ट नायको से करते 
है, उसी प्रकार श्रपने आ्रान्दोलत के सचालन ग्रौर सवर्धन करने के लिए वे स्वसाधारण कार्यकर्ताओं से भी बातचीत करते 
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है । उनकी यह उदार वृत्ति श्रपने निकट दूसरे धर्मों के लोगो को भी खीच लाने मे विशेष सहायक सिद्ध हुई है। उसके 
ग्रान्दोलन में जहाँ जैन धर्म के उपासक जुटे है, बहाँ सनातन धर्मी और अन्य मतावलम्बी बड़े स्नेह से इस श्रान्दोलन को 
प्रपना श्रान्दोलन मानते हे । बडें-से-बडे कट्टर आगामी जिएरोने बहुए साप तक स्वामी दयानन्द के सिद्धास्तो के श्राधार 
पर जैन धर्म के सेवको से भ्लग मार्ग रखा, वे भी बढ़े चाय के साथ झातायंजी के अ्रणक्नत-आन्‍्दोलन के विशेष कार्यकर्ता 
बने हुए है। उनका यह सब प्रभाव देख कर आइचर्य होता है कि राजस्थान के एक सामान्य परिवार में जन्म लेने वाला 
यह मनुष्य कितने विलक्षण व्यक्तित्व का स्वामी है जिसने वामन की तरह से अपने चरणों से भारत के कई राज्यों को 
भूमि नापी है। इस समय देश में एक-दो व्यक्तिप्रों को छोड़ कर आचार्य तुलसी पहले व्यक्ति है, जिन्होंने आचार्य विनोबा 
से भी अधिक पदयात्रा करके देश की स्थिति को जाना है श्रौर उसकी नब्ज देख कर यह चेष्टा की हे कि किस प्रकार के 
प्रयत्न करने पर शान्ति प्राप्ति की जा सकती है । उनके जीवन-दर्शन में कभी विराम और विश्राम देखने वा श्रवसर नही 
मिला | जब कभी भी उन्हें किसी झ्रवसर पर झपना उपदेश करते देखा, तब उन्हें ऐसा देख पाया कि वे उस समारोह से 
बंठे हुए उन हजारो व्यक्तियो की भावना को पढ़ रहे है । उन सबका एक व्यक्तित किस प्रकार समाधान कर सकता है, यह 
उनकी विलक्षणता है। समारोहो में सभी लोग पूरी तरह से सुलभे, हुए नहीं होते । उनमे सकीर्ण विचारधारा के व्यक्ति 
भी होते है। उनमे कुछ ऐसे भी व्यक्ति होते है जो श्रपन सम्प्रदाय विशेष को अ्रन्य सभी मान्यताग्रों से विशेष मानते है । 
उन सब व्यक्तियों का इस प्रकार समाधान करना फिसी साधारण व्यक्ति का काम नहीं हे । ग्रामो और कस्बों की ग्रज्ञान 
परिधि में रहने वाले लोगों को, जिन्हे पगडर्डी पर चलने का ही अम्यास है, एक प्रशस्त राजमार्ग से उन्हें किसी विशेष लक्ष्य 
पर पहुंचा देना आ्राचाय तुलसी जैसे ही सामध्यंवन्‌ व्यक्तियों के वश की बात है । 


विरोधियों से नम्न व्यवहार 


उनके जीवन की व्लिक्षणना इस बाल से प्रगट होती है कि वे अपने विरोधियां को झाकाओआ का समाधान भी 
बड़ भादर और प्रेमपूर्ण व्यवहार से करते है । कई बार उनके उम्र और प्रचण्ड आलोचको को मैंन देखा है कि आचार्य जो 
से मिलने के बाद उनका विरोध पानी की तरह से ढुलक गया हे । 

आाचार्यजी के दिल्ली आने पर मै यही समझता था कि वे जो कुछ कार्य कर रह ह, वह श्रौर साधु-महात्माभ्रा 
को तरह से विज्ञेय प्रभाव का कार्य नहीं होगा । जिस तरह से सभा समाप्त हाने पर, उस सभा की सभी कार्यवाही प्राय 
सभा-स्थल पर ही समाप्त-सी हो जाती है, उसी तरह की धारणा मर मन मे झाचार्यजी के इस आन्दोलन के प्रति थी । 


फंसे निभाएंगे ? 


ग्राजकल जहाँ नगर-निगम का कार्यालय है, उसके बिल्कुल ठीक सामने श्राचार्यजी की उपस्थिति में हजारो 
लोगो ने मर्यादित जीवन बनाने के लिए तरह-तरह की प्रेरणा व प्रतिज्ञा” ली थी। उस समय यह मुझे नाटक-सा लगता 
था। मुझे ऐसी पनुभूति होती थी कि जेसे कोई कुशल अभिनेता इन मानवमात्र के लोगो को कठ्पुतली की तरह से नचा 
रहा है । मेरे मन मे बराबर णका बनी रही । इसका कारण प्रमुख रूप से यह था कि भारत को राजधानी दिल्‍ली में हर 
वर्ष इस तरह की बहुत-सी सस्थाओं के निकट आने का मु अवसर मिला है। उन सस्थाओ में बहुत-सी संस्थाएं भ्रसमय 
में ही काल-कवलित हो गईं । जो कुछ बची, वे श्रापसी दलबन्दी के कारण स्थिर नही रह सकी । इसलिए मै यह सोचता 
था कि आज जो कुछ चल रहा है, वह सव टिकाऊ नहीं हे । यह भान्दोलन भागे नही पनप पायेगा | तब से बराबर अब 
तक मैं इस आन्दोलन को केवल दिल्‍ली ही में नही, सारे देश में गतिशील देखता हूँ। मैं बह नहीं दाह सकता कि यह 
प्रान्दोलन श्रथ किसी एक व्यक्ति का रह गया हे । दिल्ली के देहातों तक से और यहाँ तक कि भुरगी-कोपडियों तक इस 
ग्रान्दोलन ने प्रपनी जड़ जमा ली हे । श्रब ऐसा कोई कारण नही दीखता कि जब यह मालूम दे कि यह प्रान्दोलन किसी 
एक व्यक्षित पर सीमित रह जाये । इस आन्दोलन ने सारे समाज में एक ऐसा वातावरण उत्पन्त कर दिया है कि सभी 
वर्गों के लोग एक बार यह विचारने के लिए विवश हो उठते है कि आखिर इसे समाज में रहने के लिए हर समय उन 
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बातो की ओर जाना ठीक नही होगा, जिनका कि मार्ग पतन की झ्रार जाता है। अन्‍्ततोगत्वा सभी लोग यह विचार करने 
पर मजबूर दिखाई देते है कि सबको मिल-जुलकर एक ऐसा रास्ता जरूर सोजना चाहिए, जिससे सभी का हिल हो सके । 
समाज में इस तरह की चेतनता प्रदान करने का श्रय झ्राचार्य तुलसी ही को दिया जा सकता है। उन्होने बड़े स्नेह के साथ 
उन हजारो लागो के हृदयों पर बरवस विजय प्राप्त कर ली है । जीवन की यही विशेष रूप से सफलता है जिसे आचार्य 
तुलसी अपनी सतत साधना से प्राप्त कर सके है। अणक्रत-प्रान्दोलन अब मनृप्य के जीवन की इतनी निकटता प्राप्त कर 
चुका है कि वह कुछ मामलों में एक सच्चे मित्र की तरह में समाज का मार्ग-दर्शन करता है। नहीं तो उसे दिल्ली और देश 
के दूसरे स्थानों मे कैसे बढावा मिलता श्रौर क्यों विद्यार्थी, महिलाए और दूसरे श्रमिक एवं धनिक वर्ग उस अपनाते १ इस 
से यह प्रकट होता है कि आन्दोलन से कुछ-त-कुछ प्रभाव अवश्य है। बिता प्रभाव के यह आन्दोलन देशव्यापी नहीं बन 
सकता । 


सतत साधना 


ग्रनक बार आचार्य जी के पास बैठने पर ऐसा जान पड़ा कि वे जीवन दर्शन के कितने बड़े पण्डित है, जो केरल 
किसी भी झ्रान्दोलन को अपने तक ही सीमित रहने देना नहीं चाहते | अभी पिछने दिनो की बात है कि उन्होंने सुझाव 
दिया कि अ्रणब्रत-पआन्द्रोलन के वाविक म्रधिवेशन क। मेरी उपस्थिति से होना या न होना कोई विशेष महत्त्व की बात 
नही है । इस तरह से समाज के लोगो को प्रपने जीवन सुधारने की दिशा में आचार्य जी ने बहुत बार प्रयत्न किया है। देश 
सम्बन्ध में उनका यह कहना कितना स्पप्ट है कि भविष्य मे कोई व्यक्तित यह नहीं कहे कि यह कार्य आचार्य जी की प्रेरणा 
अथवा प्रभाव के कारण ही हो रहा है। वे चाहते हे कि व्यक्तियों का किसी के साथ बंधरर आत्म-अम्युदय का मांग नहीं 
खोजना चाहिए । जीवन की प्रत्येक प्रवृत्ति से प्रेरणा लनी जाहिए। जीवन जिस घोर उन्हें प्ररणा दे, व काम उन्हें करना 
चाहिए। यह गब देख कर आवायजी को समभन में सटायता मिल सकतो हे। वे उन हजारो साधुप्रां की तरह अपने 
सिद्धान्तों को ही पालन कराने के लिए दूराग्रही नहीं है, जेसा कि बहस से लोगों को देषा गया है, जा अपने अनुयायियां 
को अपने निर्दिष्ट मार्ग पर चलने के लिए द्री विवश किया करते है। झाचायंजी के अनुयाधिया में फाग्रस, जनसघ, कम्यु- 
निस्ट, समाजवादी और यहा तक कि जी ईदशवरोय सत्ता भे विश्वास नहीं करते, ऐसे भी व्यक्तिड्ें। स्ाचार्यजी मानते # 
कि जो लोग अपने को नास्विक कहते है, वे वास्सत्र में नास्लिक नही है। इसलिए प्राचायजी के निकट जान से सभी वर्गा 
के व्यक्तियों का पूरी छूट रहती है । यह में अपने अनुभव की बात वर रहा ह । 


प्रेरक व्यक्तित्व 


उन्होंने ग्रात्म-साधना से अपने जीवन को इतना प्ररणामय बना लिया है कि उनके पास जाने से यह नहीं लगता 
कि यहा ग्राकर समय व्यर्थ ही नप्ट हुआ । जितनी देर कोई भी व्यवित्र उनके निकट बैठता है, उसे विशेष प्रेरणा मिलती 
है । उनको यह एक झौर बडी विशेषता है जिसे कि मैं भ्रौर कम व्यक्तियों में देख पाया हूँ । वे जिस किसी व्यक्ति को भी 
एक बार मिल चुके है, दूसरी बार मिलने पर उन्हे कभी यह कहते हुए नहीं सुना गया कि आप कौन है ? अपने समय मे 
गे कुछ-न-कुछ समय निकाल कर वे उन सभी व्यक्तियों को अपना छघुभ परामर्श दिया करते हे, जो उनके निकट जिसी 
जिज्ञासा अ्रथवा मार्म-दर्शन की प्रेरणा लेने के लिए जाते है। श्रनेक ऐसे व्यक्त भी देखे है कि जो उनके आन्दोलन 
में उनके साथ दिखाई दिये और वाद में वे नहीं दीख पाये । तब भी झ्राचायंजी उनके सम्बन्ध मे उनकी जीवन गतिविधि 
का किसी-न-किसी प्रकार से स्मरण रखते है । यह उनका विराट व्यक्तित्व है, जिसकी परिधि में बहुत बम लोग शआ पाते 
है । ऐसा जीवन वनाने वाले व्यक्ति भी कम होते है, जो ससार से विरक्त रह कर भी प्राणी-मात्र के हिंत-चिन्तन में, लिए 
कुछ-न-कुछ समय इस काम पर लगाते है ग्यौर यह सोचते है कि उनके प्रति स्नेह रखने वाले व्यक्ति अपने भार्ग से विछड 
तो नहीं गये हे ? हि 
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बिशषता 


कभी-कभी उनके कार्य को देख कर यडा आइये होता है कि सट सब ग्राचायंजी किस नरह कर पाते है । कई 
वर्ष पहले की बात है कि दिल्‍ली के एक सार्वजनिक समारोह में जो ग्राचायजी के सान्निध्य में सम्पन्न हो रहा था, 
देश के एक प्रसिद्ध धनिक ने भाषण दिया । उन्होंने जीवन और धन के प्रति अपनी निस्सारता दिखाई । एफ युवक उस 
धनिक की उस बात से प्रभावित नही हुआ । उसने भरी सभा में उस धनिकर का निरोध किया। उस समय पास में बैठा 
हुआ मैं यह सोच रहा था कि यह युवक जिस तरह से उस धनिक के विरोध में भाषण कर रहा है, इसका क्‍या परिणाम 
निकलेगा, जब कि उस धनिक के ही निवास स्थान पर आचार्यजी उन दिनो ठहरे हुए थे शोर उस धनिक की ओर से ही 
ग्रायोजित सभा की ग्रध्यक्षता आचार्यजी कर रहे थ। पहले तो मुझे यह लगा कि श्राचार्यजी इस व्यकित को आझागे नहीं 
बोलने दंगे, क्योकि सभा में कुछ ऐसा वातावरण उस धनिक के विशेष कर्मचारियों ने उत्पन्त कर दिया था, जिससे ऐसा 
लगता था कि आचार्यजी को सभा को कार्यवाही स्थगित कर देंनी पडेगी । किन्तु जब श्राचार्यजी ने उस व्यक्तित को सभा 
में विरोध होने पर भी बोलने का म्रवसर दिया तो मुझे यह झआशका बनी रही कि सभा जिस गति से जिस ओर जा रही 
है, उससे यह कम आशा थी कि लनाब दूर होगा। अपने मालिक का एक भरी सभा में निरादर दख कर कई जिम्मेदार 
कर्मचारियों के नथुने फूलने लगे थे। किन्तु आचार्य जी ने बड़ी युक्तित के साथ उस स्थिति को सम्भाला श्रोर जो सबसे बडी 
विशेषता मुझे उस समय दिखाई दी, वह यह थी कि उन्होंने उस नवयुवक को हतोत्साह नहीं किया, बल्कि उसका समर्थन 
कर उस नत्युवक की बात के औचित्य का सभा पर प्रदर्शन क्िया। यदि कही उस नवयुवक वी इलनी कटु झश्रालोचना 
होती तो वह समाप्त हो गया होता और राजनैतिक जीवन में कभी आगे बढ़ने का नाम ही नहीं लेता। किन्तु 
ग्राचार्यजी की कुशजता से वह व्यक्ति भी झ्राचार्यजी के सेवकों में बना रहा और उस धनिक का भी सहयोग ग्राचार्यजी 
के आन्दोलन को किसी-न-किसी झूप मे प्राप्व होता रहा। ऐसे बहुत-से अवसर उनके पास बैठ कर देखने बाग मभे, ग्रवसर 
मिला है, जब उन्होंने श्रपनी तीक्षण बुद्धि के &रा बड़े से बड़ संघर्ष को चुटयये यजा कार टाल दिया । झ्राजकल प्राचार्य जी 
जिस सुधारक पर को उठा कर समाज में नव जागृति का सन्देश दना चाह रह है, वह भी विरोध के बावजूद भी उनके 
प्रेमपूर्ण व्यवहार के कारण सकोर्णता की सीमा को छिन्न-भिन्‍न करके आगे बढ़े रहा हे । आक्ययजी की साधना के ये 
पच्चीस वर्ष कम महत्त्व के नही है । राजस्थान की मरुभूमि में आचाय॑जी ने ज्ञान ऑर निर्माण की अन्त सलिला सरस्वती 
व नये सिरे से अवतरण कराया है, जिससे वह ज्ञान शजस्थान की सीमा को 2 कर निक2 के तीर्थों मे भी अपना विशष 
उपकार कर रहा है। 


विशेष झ्रावहशयकता 


उत्तरप्रदेश के एक गाँव में जन्म लेने वाला मुभ-जसा व्यक्ति आज यह अवश्य विचार करता हे कि आचार्य 
तुलसी-जंसे प्रनुपम व्यक्तित्व की हजारो वर्ष तक के लिए देश को ग्रावश्यकता है। देश के जागरण में उनके प्रयत्न से 
जो प्ररणा मिलेगी, उससे देश का बहुत-कुछ हित होगा । यह केवल भेरी प्रपनी ही घारणा नही है, हजारा व्यक्तियों का 
मुझ ज॑साही विदवासगआवचार्य श्री तुलसी के प्रति है। समाज के लिए यदि भगवान्‌ महावीर की आवद्यकता थी तो बुद्ध के 
ग्रवतरण से भी देश ने प्रेरणा पाई थी । उसी प्रकार समय-समय पर इस पुण्य भू पर अवतरित होने वाले महापुरुषों ने अपने 
प्रेरणास्पद कार्य से इस देश का हित-चिन्तन किया । उस हित-चिन्तन की आ्राद्या और सम्भावना से ग्रावयश्रो तुलसी हमारे 
समाज की उस सीमा के प्रहरी सिद्ध हुए है, जिससे समाज का बहुत हित हो सकता है । मेरी दृष्टि मे उनके आचार्य काल 
के ये पच्चीस वर्ष कई कल्प के बराबर है। हजारों व्यवित इस भूमि पर जन्म लेते श्र मरते है । जीवन के सुख-दु खे 
और स्वार्थ मे रह कर कोई यह भी नही जानता था कि उन्होने स्वप्न में भी समाज पर कोई हित किया। इस प्रकार के 
क्षुद्र जीवन से झागे बढ कर जो हमारे देश मे महामनस्वी बन कर प्रेरणा प्रदान कर सके है, ऐसे व्यक्तियों में आचार 
तुलसी हैं। इनकी देश को युगो तक ग्रावश्यकता है। 


२३० ] क्राचार्यभो तुलसी ध्भिनसवन प्र॒स्य॑ [ प्रथष 
प्रमुख शिष्य 


भ्राचार्य तुनसी के जितने भी शिष्य है, वे सब यथाणक्ति इस बात में लगे रहते हे कि. झ्ाचार्यजी ने जो मार्ग 
ससार के हित के लिए खोजा है, उसे घर-घर तक पहुँचाया जाये। इस कल्पना को साकार बनाने के लिए मुनिश्री 
नगराजजी, मुनिश्री बुद्धमल्‍्लजी, मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी ग्रादि अनेक उनके प्रमख शिष्यो ने विशेष यत्न किया है। ऐसा 
लगता है कि जो दीप श्राचायंजी ने जला दिया है, वह जीवन को सयमी बनाने की प्रक्रिया में सदैव सफल सिद्ध होगा । 
यही मेरी इस झ्रवसर पर हादिक कामना है कि आचाये तुलसी का अनुपम व्यक्तित्व सारे देश वा मार्ग-दर्शन करता 
हुआ चिर स्थायी शान्ति की स्थापना मे सफल हो । 


मगवान्‌ नया आया 


श्री उमादाकर पाण्डेय 'उम्तेश' 


उर में हुलास 
अन्तर प्रकाश ले 
कौन | यहां आया ? 
मन में उमंग, ये नया रग, 
मेहमान नया ग्राया 
यह गगन मगन, 
मुदु मद पवन 
मधुतान सुनाते है--- 
है, कीलि घबल ! 
तव स्वागत मभें-- 
हम नयन बिछाते है, 
ग्रनुभूति जगाती जाग-जाग, 
भगवान्‌ यहाँ आया, मेहमात नया झाया। 


लहरे मचने, 
सरिता बदले, 
सागर न बदलता हैं, 
आदर्ग धवल, 
सम्मान प्रबल, 
पर्वत न मचलता हे । 
शुभ कम, अभ्रहिसा मृदुता का, 
वरदान नया लाया, भगवान्‌ यहाँ श्राया । 


एक रूप में अनेक दर्दान 


मुनिश्री शुभकरणजी 


गति की भिन्‍नता कोई भिन्‍्नत्व पैदा नही करती । उसमे अपना चुनाव होता है। श्राखिर चलने वाले नियत 
चौराहे पर मिल जाते है। उनका जीवन आादशेमय होता है। वे कुकना जानते भी है ग्रौर नही भी । कुकाना उनका कोई 
साध्य नही होता । लोक श्रादर्शों पर भुक जाते हैं । वे बन्धनो से परे होते है भौर बंधे हुए भी । उनका दर्शन बन्धन-विहीन 
है, लेकिन फिर भी वे दूसरो को बाँध देते है । वे बँते हुए भी मुक्ति का भ्रनुभव करते है। बन्धन में यह मुक्ति का दर्शन 
अ्रवध्य कुछ अ्रटपटा-सा है। भ्रटपटा इसलिए है कि हम उसके तल में नही बैठ सकते है। किसारे पर रहने से यह बन्धन 
बन जाता है और तल मे जाने पर वन्धन-विहीन। यहाँ श्रागणम बोलता है--क्ुशले पुण नो बद्े नो सुक्‍्के कुकल न बद्ध 
है श्रौर न मुक्त, बह मुक्त भी है और वद्ध भी । 

महू सब प्रतिस्तोत का दर्शन है। ग्रनृश्चीतगामी का दर्शन भिन्‍न होता है। उसे मुक्ति प्रिय नहीं लगती | वह 
खुला हुआ भी बँधा रहता है। प्रतिस्नोत का घोष है अपने श्रापको कसो' | जबकि अझनुखोत का इससे उलटा । वह दूसरों 
को कसने की बात कहता है। यही से झ्ास्तिक, नास्तिक, श्राष्यात्मिक, भौतिक, लौकिक या पारलौकिक जेसे प्रतिपक्षी 
शब्द जन्म लेते है । दोनो की दो दिशाएं हो जाती है । 

आचार्यश्री तुलसी का दर्शन प्रतिस्रोत का है। वे अनुख्रोत से प्रतिखोत में आये श्र उसी ने उन्हे महान्‌ 
बनाया । महानता प्रति्रोत के बिना नहीं जन्मती। वे जन्म से महान्‌ थे, फिर भी उनकी महानता पुरुषार्थ ने चमकी। 
भाग्य लंगडा होता है पुरुषार्थ के बिना और पुरुषार्थ उसके बिता अन्यथा । अन्धे श्ौर लँगडे दोनो का संगम ही एक नई 
सृष्टि को जन्म देता है। महानता के क्रमिक विकास से ये विश्वव्यापी बने । 

वुर्धव कुटुम्घकस मे सकोर्णता कँसे रहे। उनका जीवन सूत्र यही है। आत्म तुला के वे प्रतीक है। एक दित 
उन्होने कहा---“जब मैं प्रत्येक वर्ग और कौम के व्यक्तियों को अपने सामने देखता हूँ, तब मुझे बडी प्रसन्‍नता होती है।”' यह 
उदार और शात्मस्पर्शी वाणी किसके भ्रल्त करण को नही छूती । 

महान पुरुष अक्ृत्रिम होते है। वह सहजता में ही ग्रातत्द मानते है। कर्ेण्येवाधिकाररते मा फलेषु कदाघन से 
परे उन्हे कुछ दृष्टिगत नही होता । वे सहज करते हैं, सहूज चलते है औ्नौर सहज ही बोलते है। उनको सहज वाणी स्वत 
जनता को अभपनी ग्रोर खीच लेती है। इसका कारण है उसमे उनकी भ्रात्मा है | ग्रात्मगुन्य विचार सजे हुए और सरल भी, 
जनता के अ्रन्त करण को छ नही सकते। वे प्रगर छू मी जाये, तो भ्रपना स्थायित्व प्रतिष्ठापित नही कर सकते। आत्मानु- 
स्यूत विचार भाषा से अलकृत न होने पर भी जनता के हृत्यट पर छा जाते है । 

ग्राचायंश्री को जिस ओर से देखा जाये वे महान्‌ ही नजर प्राते है। एक रूप में अनेक रूप का दर्शन है। व्यप्टि- 
वाद की रेखा समष्टिवाद मे विलीन हो गई है । वे क्या है ” भर क्या नही ” शब्दो का प्रवेश यहाँ श्रसम्भव है। वे कुछ है 
भी भौर नही भी । हैं इसलिए कि दृश्यमान है भौर नही इसलिए कि उनका अपना कुछ भी नही है। सब कुछ परापंण है। 
परापंण में ही उनका साध्य स्वय सध जाता है। कुछ व्य क्ति पहले श्रपना साथते है और फिर दूसरो का। कुछ दूसरो को 
ही साधते है, भ्रपता नही । कुछ झपना झौर दूसरो दोतो का साधते है । झाचाय॑ श्री अपना ओर दूसरो दोनो का साधने वाले 
है, लेकिन विशेषता यह है कि वे दूसरो मे से श्रपना साधते है। यह देखने मे विचित्र-सा लगता है, लेकिन साधन के प्रकर्ष 
में नहीं। ऐसा भी कहा जाये कि दूसरो के बनाने मे वे खुद बने है तो कोई घडो बात मही । रस की भनुभूति से ग्भ कभी 


२२२ ] श्राच्ायश्री तुलसी बभिनन्दत प्रग्थ [ प्रषम 


परे नही रहता है ? बनाने का यह क्रम बचपन से ही उनके साथ चिपटा हुआ है। वे इससे मुक्त नहीं हुए, कितने उन्होंने 
बनाये, बनाते है और बनाते रहेगे यह झ्राकलन से परे है । 

व्यक्षि विनार भौर झाचार दो प्रकार से बनता है। ग्राचार ब्रात्त-सापेक्ष है। विचार मन ग्रौर विद्या से प्रपेक्षित 
है। सामान्यतया विचार मानव का धर्म है। वह आचार के साथ भी रहता है भर स्वतन्त्र भी । श्राचारवान्‌ धान्मवान्‌ 
होता है। इसमे कोई दो मत नहीं । विचा रवान्‌ श्राचारवान्‌ ही हो, ऐसा नियम नही । झ्राचार मे श्रात्मा बोलती है और 
विचारों मे मन । मन और झात्मा का योग हो तो विचारक भी श्राचारक हो सकता है। विद्या विचारों की विकसित और 
जनभोग्य बनाती है। वित्त सित विचार मनुष्य की आत्मा को झ्रार्दोलित कर देते है। वह स्फूतिवान्‌ हो उठता है। 

झ्रानाय॑श्री को प्रिय है ग्राचारवान्‌ । विचारक उन्हे प्रिय नहीं है, ऐसी बात नहीं। लेकिन वह आचारवान्‌ 
होना चाहिए | आचार-शून्य व्यक्त की प्रियता भ्रस्थिर होती है। वह रवय एक दिन लडखड़ा उठती है। उसमे स्वार्थ रहता 
है, पवित्रता तहीं। वे ग्राचारवान्‌ को विचारक और विचारक को ग्राचारवान्‌ बनाते है। सभी विचारक बने, यह 
ग्रसम्भव होता है। क्योकि वह विशिष्ट क्षयोपश्म सापेक्ष है, लेकिन श्राचारशील तो होना ही चाहिए। श्राचार' प्रथमो 
धर्म: यह पहली सीढी है । 

क्षयोपणम का बीज अनुकूल स्थिति में स्वत पललवित हो जाता है और कही-कही उसके लिए भूमि तैयार करनी 
पडनी है। स्वल पटलचन होने वालों के लिए कम श्रम की अपेक्षा है और दूसरो के लिए अधिक । 

भूमि को बीज वपन के योग्य बनाना असाध्य है, उतना फल पाना नहीं। प्राचायंश्री इस कार्य मे योग साधना 
की तरह अविरल जटे रहे भ्रौर है भी । 

उनके बनाने का अपना तरीका है | वे ताइन और तर्जन मे विश्वास नहीं रखते। उनका तर्जन, गर्जन, वर्षण 
और ग्रम॒त सब ग्राँखो में रहता है। भ्राँखो मे जहाँ समता श्रौर ममता रहती है, वहाँ विषमता भी । वे कोमल है, कठोर भी, 
मीठे भी है, कडवे भी, विनम्र श्रौर स्तब्ध भी है। ऐसा होना उनके लिए श्रनावव्यक नही है| इनके बिना दूस रो की प्रगति 
नही सधवी । ये सब परस्पर विरोधी लगने वाले धर्म अविरोध के उपासक है। वे श्रागम वाणी की तरह थोड़े से विद्या- 
थियो को सब कुछ दे देने है। उनके विवेक-जागरण की अपनी पद्धति है। वे कहते है---'देखो, यह समय तुम्हारे समूचे 
जीवन निर्माण का है। प्रभी का दू ख भविष्य के लिए ग्रक्षय सुख का स्थान बनेगा। समय का प्रमाद मत करो । पढने के 
बाद में फिर खब बाते करना । मै तुम्हे कुछ भी नही कहँँगा । इन शब्दों में कितनी झात्मीयता है और है बनाने की तडफ । 


काटना सहज है, पर जोड़ना नहों 


ब्रनना सहज है, पर बनाना नहीं। काटने और जोडने की क्रिया में कितना श्रन्तर रहता है। प्रकुर की उत्पत्ति 
इतनी दुरूह नहीं, जितनी कि उसकी वृक्ष के रूप में परिणति है । 
बच्चे को बचपन से जवानी में लाना जितना कठिन है, उससे भी अधिक कठिन शिषप्यों को अपने पैरो पर खडा 
करना है। साधना का जीवन एक रूप से पुनर्जत्म है । साधक द्विजन्मा है। शिष्य को चलने, बैठने, खाने, पीने, रहने, सोने 
क्रादि का सारा प्रशिक्षण उन्हे देना होता है। इन क्रियाओं में कमी का श्रर्थ है--साधना मे कमी । साधना का पहला 
चरण है . 
कहूं खरे कह चिठे, कहूँ मासे, कहूं सए । 
कहूँ भजतो भासंतो, पावकम्म न बंधद। 
मैं कंसे चलूँ, केसे ठहरे, कैसे सोऊ, कैसे भोजन करूँ और कंसे बोलूँ जिससे कि पाप-कर्म का बन्धन न हो। 
साधना की कुशलता इन्ही मे है । 
आचायंश्री शिष्यों का सर्वेस्व लेते है और वे सब देते है। देने की उनकी क्रिय। इतने मे परिसमाष्त नहीं होती । वह 
तो श्रजस्र जीवन की समाप्ति तक चलती ही रहती है। वे सर्वस्व लेकर भी हलके रहते है और शिष्य सब कुछ देकर भी 
भारी रहता है। पहले चरण को परिपुष्ट करते के लिए आचार्य शिष्यो को ज्ञान-विज्ञान की प्रोर मोड़ते हैं। ज्ञान का क्षेत्र 


धध्याव ] एक रूप में ध्रमेक दर्शन [ १२३ 


कितना भगाध है ? इसे समभने वाले ही समझ सकते है। पहले-पहले उसमे कोई रस नहीं टपकता है। वह नमक बिना 
के भोजन जैसा है। उसका झानन्द परिपक्व अवस्था मे श्राता है। शिक्षण के भ्रन्‍्त तक घैये को टिकाये रखना बहुत भारी 
पडता है। कुछ व्यक्ति दैशव मे हताश हो जाते हैं भौर कुछ मध्य मे । जिनकी धृति अचल होती है, वही उसके अ्रन्तिम 
चरण तक पहुँच कर इसको भ्रनुभूति कर सकता है । 

दुर्बलता मानव का स्वभाव नहीं, विभाव है। मनुष्य उसे स्वभाव मान लेता है, यह अ्रान्ति है। इसका कारण 
है मोह भौर अज्ञान । भ्राचार्य मोह भौर श्रज्ञान को मिटाने के लिए सतत जागृत रहते है। वे मनोवैज्ञानिक ढंग से शिष्य 
की अ्रभिरुचि का अध्ययन करते है और उसके धैर्य को टिकाये रखने का श्रायास भी । 

सबके सब इसमे उत्तीर्ण हो, यह ग्रसम्भव है, लेकिन कुछ हताश व्यक्ति फिर से प्रोत्साहित हो जाते है । जो न 
होते है उनके लिए शेष अनुताप रहता है । 

आचार और विचार दोनो गतिमान रहे, अत विविध प्रयोग नई चेतना को जागृत करते रहते है। विच्ञार और 
आनतार का अपना क्षेत्र अलग है। ये श्रभिन्‍्न भी हो सकते है । आचार्य श्री दोनो का प्रकर्ष चाहते हैं। भ्राचा र स्वयं के लिए 
है जबकि विचार दोनों के लिए। जनता पर विचारो का प्रभाव होता है। उसके लिए विचारबान्‌ और विद्वान्‌ होना भी 
ग्रावश्यक है। दोनो की सह-प्रगति एक चामत्कारिक योग है । 

आचार्यश्री का उत्तरदायित्व श्रौर तपस्या दोनो सफल है। वे दससे संतुष्ट भी है और नहीं भी । सतुप्टि का 
कारण है--जिन सफलताग्रो के दर्शन पहले नही हुए, उनके दर्शन आपके शासनकाल मे हुए, होते है और होते रहेगे । अ्रसतोष 
अपूर्णवा का है। पूर्णता के बिना संतुष्टि कैसे आये ? उनकी झान्तरिक अभिलाषा पूर्णता के शिखर पर पहुँचने की है। 
प्रगति का द्वार पूर्णता के अभाव में सदा खला रहता है। अ्रपूर्ण को पूर्ण मानने का प्रर्थ है, प्रगति के पथ को रोक देना । 
'प्रगति शिखर पर चढ़ती जाये' यह जिन का उद्घोष है । सघ भ्रौर सघपति पूर्णता के लिए कटिबढ्ध है। दोनो का तादा- 
तम्य सम्बन्ध है। वे उसमे प्राण फूंकते है औऔलौर सघ विकास के पथ मे प्रतिक्षण अग्रसर होता रहता है। शासक की कुशलता 
संघ को सकुशल बनाने में है। उसकी सक्रियता और निष्करियता उन पर अ्रवलम्बित रहती है। भ्राचार्य श्री का सघ ग्राचार 
और विचार के क्षेत्र मे भ्राज प्रमुख है। यह झापकी कुशन शासकता का सूफल है। हम चाहते है कि ग्राचायेप्रवर श्रपनी 
अमाप्य ध्रित के द्वारा आचार गौर विवार की कडी को सवेदा ग्रक्षण्ण बनाते रहे । 


३ 
मर 
50803 

हरी. हि 


खअमरों का संसार 
मुनिश्री गुलाब चन्दजी 


देव | सृष्टि के व्याधि-हलाहल की घूंटे पी। 
दूर क्षितिज तक झमरो का ससार बसादो। 


छलना की ससूति व्यवहृति मे पलती प्रतिदिन, 
स्वप्निल कलना स्पष्ट नही विष्लष्ट कही है, 
पग-पग पर है अान्ति भीरुता व्यवहित मानस, 
इतरेतर प्राकृष्ट किन्तु सदिलष्द नही है। 
ग्रव व्यवधान समाहित हो सब सहज बवृत्ति से, 
ऐसा शुभ सौहाद भरा ससार बसा दो। 


यदास्वी परम्परा के यशस्वी आचार्य 
मनिश्री राकेशकुमारजी 


तेजसा हि न वप समीक्षयते तेज-सम्पन्न महापुरुषों का ग्रकन गणित-प्रयोगो के श्राधार पर नहीं होता | उनका 
तेज-प्रधान जीवन विश्व के सामान्य नियमों का ग्रपवाद होता है । उनका भ्रम्युदय स्थिति-सापेक्ष नही होता । उनका गति- 
शील व्यक्तित्व बाहर की सीमाओं से मुक्त रहता है । 

केवल बाईस वर्ष की अवस्था, यौवत की उदय बेला में आ्राचायंपद का यह गुरुतर दायित्व इति- 
हास के पृष्ठो फो एक महान्‌ आश्वर्य करी घटना है । श्री काजूगगी के स्त्रगेवास के समय अनेवों वृद्ध साधु विद्यमान 
थे, किन्तु उनके भातरा उत्तराधिकारी के रूप में नाम घोषित हुआ एक नौजवान साधु का, जिसे हम आज ग्राचार्यश्री तुलसी 
के रूप मे पहचानते है । 


प्रवहमान लिभकर 


गगन में चमकते हुए चाँद और सितारे अपनी गति से सदा बढते रहते है। पवन की गतिशीलता किसी से छिपी 
हुई नही है । विभिन्‍न रूपों में बहती हुई जलवारा ससार के लिए वरदान है। तिरलस प्रकृति के अणु-अणु मे समाया हम्ना 
गति और कर्म का सन्देश ससार के महापुरुषो का जीवन मत्र टोता है। गति जीवन है और स्थिति मृत्यु , उसी अन्त प्रेरणा 
के साथ उनके चरण ग्रागे से आगे बढने जाते है। जब्र हम ग्ाचायेश्री के व्यक्तित्व पर विचार करते है तो बह प्रवहमान 
निर्भर के रूप मे हमारे सामने आता है। उनका लक्ष्य सदा विकासोन्‍्मु व रहता है। बड़ी-से-बडी बाधाएं ऊतहें रोफ नही 
सफती | बढ़ें चर्जे हम रुके न क्षण भो हो यह दृढ़ सकलप हमारा इस स्वर लहरी से उनको गऔन्मा वा संगीत मुखरित हो 
रहा है। उनके पारियाश्विक वातावरण में श्रभिनव श्रालोक की रश्मियाँ छाई हुई दिलाई देती है। निराशा के कुहरे में 
दिग्मूढ़ बना मानव वहाँ सहज रूप से नया जीवन पात़ा है। 


अभिनव प्रयोगों के ग्राविष्कर्ता 


संघ के सर्वतोमुखी विकास के लिए आचार्यश्री के उर्वर मस्तिष्क से विभिम्त प्रयोगों का आविष्कार होता 
रहता है। उन्होंने समयानुकूल नपा-नया कार्यक्रम दिया, प्रगति की नई-नई दिशाए दी । प्रतिक्षण यन्‍्नवतामुपति तदेव रूप 
रमणीयताया इस परिभाषा के अनुसार साधना, शिक्षा औ्रौर स्वास्थ्य के सम्बल में होने वाले उनके प्रयोग बहुत प्रेरणा- 
दायी है। तेरापय की वर्तमान प्रगति के पीछे छिय्ी हुईं श्राचायंथ्री की विभिन्‍न दृष्टियाँ इतिहास के पृष्ठो से ओमिल नहीं 
हो सकती । 

सारे सघ में सस्कृत भाषा का विफास म्राज बहुत ही सुव्यवस्थित श्र सुदृढ़ रूप से देखा जाता है। जहाँ एक 
युग में इस सुरभारती का सितारा बिल्कुल मद-मद-सा दिखाई दे रहा था, लोग मृत भाषा कह्ट कर उसकी घोर उपेक्षा कर 
रहे थे, प्रगति के बोर्ट नये प्रासार सामने नहीं थे, वहाँ तेरापथ साधु समाज मे इसका स्रोत ग्रजम्र गति से प्रवाहित होता 
दिखाई दिया । जिसके सिकट परिचय से वडे-बड़े विद्वानों का मानस भोज युग वी स्मृतियों मे डबने लगा। इसका श्रेय 
झ्ाचाय॑श्री हारा अपनाये गये नये-नये प्रयोगो और प्रणालियों को है। 

साधना की दिशा मे होने बाली प्रेरणाभों मे खाश्-संमम, स्थाध्याय व श्याम के प्रयोग विशेष महत्व रखते है। 


च्रध्याप |] यहार्वी परच्परा के महत्व भाचार्य [ २२४५ 


किसी भी प्रयोग का प्रारम्भ बे प्रपने-आाप से करना चाहते हैं। उनका विश्वास है, अपने को भ्रपवाद मानकर किया जाने 
वाला प्रयोग कभी सफल नही हो सकता । भ्रागे की बिन्दयों का महत्त्व पहले के भ्नक के पीछे होता है । 


सत्यं, शिव, सुन्दरम्‌ के संगम 


सत्य, शिव और सुन्दरम्‌ की उपसाना का त्रिवेणी संगम झाचायेश्री के जीवन का एक विलक्षण पहलू है। वे 
जितने तत्त्वद्रष्टा हैं, उससे श्रधिक एक साधक और कलाकार भी। उनके विचारों के भ्रनुसार इन तीनो के समन्वय के 
बिना पूर्णता के दर्शन नही हो सकते । जीवन का समग्र रूप निखार नही पा सकता | 

सामान्यतया साधना और कला मे प्रन्तर समभा जाता है। पूर्व भर पश्चिम की तरह दोनो का समन्वय सम्भव 
नहीं माना जाता । किन्तु झ्राचार्यश्री ने कला के लक्ष्य को बहुत ऊंचा प्रतिष्ठित कर उसे साधना मे बाधक नही, प्रत्युत महान्‌ 
साधक के रूप मे स्वीकार किया है। उनका मस्तिष्क चिन्तन की उर्वरस्थली है, उनके हृदय मे साधना की पवित्र गगा 
बहती है श्ौर उनके हाथ और पैर कला के विविध रूपो की उपासना मे निरन्तर सलग्न रहते है। 


प्राचीनता और नवीनता के मध्य 


आज के सक्रमण काल मे गुजरते हुए प्राचीनता और नवीनता का प्रइन भी झ्राचायं भी के जीवन का एक विषय 
बन गया । यद्यपि उन्होने इसको महत्त्व नही दिया। किन्तु एक सघ-विद्येष का नेतृत्व करने के कारण लोगो की दृष्टि मे 
बहू महत्त्वपूर्ण अवद॒य बन गया । इस सम्बन्ध मे अपने विचार स्पष्ट करते हुए उन्होने कहा---“सत्य के प्रकाश मे नवीनता 
और प्रानीनता की रेखाए बिल्कुल गौण है। पुराना होने से कोई श्रेष्ठ नही नया होने से कोई त्याज्य नहीं। सत्य की 
व्यावहारिक श्रभिव्यक्ततियाँ समय-सापेक्ष होती है। उसका अन्तरात्मा मे कोई परिवर्तन नही होता | परम्पराए बनती है 
प्रौर मिटती हैं | व्यक्ति का व्यक्तितत्व उनसे ऊँचा होता है। किन्तु जीवन की ज्ञाश्वत रेखाए कभी नही बदलती । उनको 
ग्राधार मानकर ही व्यक्ति श्रपने मार्ग पर झ्रागे बढ़ सकता है।” इस चिन्तन को वृक्ष की कल्पना के आधार पर प्राचार्य श्री 
ने बडे सुन्दर ढग से रखा--जो वृक्ष अपने अस्तित्व को सुरक्षित रखना चाहता है, ससार मे अपने सौन्दर्य का विकास 
करना चाहता है उसे मौसम के अनुसार सर्दी और गर्मी दोनों की हवाओं को समान रूप से स्वीकार करना होगा। उसका 
एक तरफ का श्राग्रह चल नही सकता । किन्तु उसका मूल सुदृढ़ चाहिए। मूल के हिल जाने पर बाहर की हृ॒वा्नो से कोई 
पोषण नहो मिल सकता ।' 


साम्य योग को राह में 


प्रगति की धारा समर्थन और विरोध इन दोनो तटो के बीच से गुजरती है। प्रगतिशील व्यक्तित्व इन दोनो को 
प्रपता सहचारी सूत्र मानकर चलते हैं । ससार गतिशील है, वह प्रगति का भ्रभिनन्‍्दनत किए बिना तही रह सकता। ज्यो- 
ज्यों पिथिक के चरण आ्रागे बढ़ते हैं, जनता उन पर स्वागत के फूल चढ़ाती है। किन्तु साथ ही लक्ष्य की रेखाओं को सुस्पष्ट 
बनाने के लिए छोटे-मोटे विरोधो के प्रवाह भी विश्व के व्यापक तियम मे बिल्कुल स्वाभाविक माने गए है। 

ग्राचायं श्री तुलसी को बहुत बडा समर्थत मिला, साथ में विरोध और समालोचनाए भी । किल्तु उतका समता- 
परायण जीवन इन दोनों स्थितियों मे काफी ऊंचा रहा है। प्रनुकूल झौर प्रतिकूल दोनो प्रकार की स्थितियों मे साम्ययोग 
का निर्वाहे करना, उनकी क्रियाशील साधता को सबसे अ्रधिक प्रिय है । 


महान्‌ धर्माचार्य 


आ्राचायेश्री की जीवनधारा ऊपर-ऊपर से विभिन्‍न रूपो में बहती हुई हमारे सामने ग्राती है। इससे किसी 
भ्रपरिचित व्यक्तित को कभी-कभी विरीधाभास का अनुभव हो सकता है। किन्तु गहराई से पेठने से वस्तुस्थिति का दर्शन 
धपने-प्राप हो जाता है। भप्रध्यात्म की सुदृढ़ साधना के साथ-साथ शिक्षा, साहित्य, सस्कृति के सम्बन्ध मे भी उनकी अपनी 
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प्रनूठी देन है। नैतिक श्रातदोलन कै व्यापक प्रसार के लिए जन-सम्पर्क भी उनकी दैनिक चर्या का मुख्य भ्रग रहता है। 
इन विविधमखी धाराशो को एक रस बनाने मे व इनमे सगति बिठाने मे एकमात्र कारण उनका सन्तुलित व्यक्तित्व है। 


यशस्वी परम्परा के यशस्वी ग्राचार्य 


तैरापथ की झाचाय-परम्परा बहुन यशस्वी रही है। झाचायंश्री ने उसमे अ्रनेको महत्त्वपूर्ण कडियाँ जोडी है । 
गत दो दशको मे धर्म का क्षेत्र श्रनेको सक्रान्तियों से भरा हुआ रहा है। एक ओर जहाँ विज्ञान, मनोविज्ञान व पाश्चात्य 
नौतिशास्त्र ने धर्म की दार्शनिक व नैतिक पूर्वमान्यताग्रो पर प्रभाव डाला, वहाँ दूसरी श्रोर धर्म के क्षेत्र में छाई हुई श्रनेकी 
विक्रृत परिस्थितियों ने उसके तेज को धूमिल बना डाला। धर्म के मौलिक आधारों पर जहाँ आचार्यश्री के सस्कार बड़े 
दृढ रहे है, वहाँ उससे सम्बन्धित विक्ृतियों पर उनका प्रहार भी बडा कठोर रहा है। उनके स्वरो में होने वाले धर्म के 
विश्लेषण ने बड़े-मे-बडे नास्तिकों को भी बहुत प्रभावित किया है अपने सुव्यवस्थित साधु-समाज को देश के नैतिक पुन- 
रुत्थान मे सलग्न कर धर्माचार्यों के सम्मुख एक बहुत बडा उदाहरण प्रस्तुत किया है। हमे विध्वास है कि प्राचार्यश्री के 
मार्ग-दर्शन मे यह धर्म-सघ अपनी ग्रभीप्ट प्रगति की दिशा में अधिक-से-अधिक पललवित झौर पुष्पित होगा । 


है 
३७३६ 
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समी विरोधों से अजेय है 


मुनिश्री मनोहरलालजी 


तुम ग्रविचल बन 

अपनी धुन मे ही चलते हो 
चाहे कोई उसको आश्ॉँके 

था भ्रनदेखा उसे छोड दे 
फिर भी अपने निश्चित पथ से 
नही तनिक भी डिगते'हो तुम 
बाधाओं से सम्बल लेकर 
श्रागे बढ़ने का साहस यह 
सभी विरोधो से भ्रजेय है 
सभी दृष्टियो से अ्जेय है 
और तुम्हारा सत्य चिरन्तन 
जिसके इन पावन चरणों में 
सिर भ्रसत्य का 

युग युगान्त से 

हार-हार कर 

बार-बार भुकता प्राया है। 


क्यों 
तो क्यों ? 
श्री प्रक्षयकुमार जैन 
सम्पादक, नवभारत टाइम्स, बिल्ली 


बड़े-बड़े श्राकर्षक नेत्र, उन्‍तत ललाट, श्वेत चादर से लिपटे एक स्वस्थ और पत्रित्र मूर्ति के रूप मे जिस साधु के 
दर्शन दिल्‍ली मे ही दस-ब।रह वर्ष पहले मुझे हुए, उन्हे भूलना सहज नही है । उनके व्यक्तित्व मे कुछ ऐसा तेज और प्राचीन 
साधुता है । भारत मे साधु सन्‍्यासी सदा से समादुत रहे हैं, बिता इस भेदभाव के कि कौन साधु किस धर्म अ्रथवा सम्प्रदाय 
का है। हमारे देश मे त्यागियों के प्रति एक विशेष श्रद्धा रही है। ऐसे बहुत कम भारतीय द्वोगे जो इस भाव से बचे 
हुए हो । 

श्रद्धानन्द बाजार मे भ्राचार्य तुलसी के प्रथम दक्षेत्र करने का सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ। उस समय मन में यह 
प्रश्न उठ रहा था कि उम्र मे बहुत ग्रधिक बडे न होकर भी प्राचार्य पद प्राप्त करने वाले तुलसीगणी जहां जा रहे है, वहाँ 
पर एक विशेष जामृति उत्पन्न होती है तो क्यों ? 

भक्तों की बडी भारी भीड़ थी।फिर भी मुझे श्राचायंश्री के पास जाकर कुछ मिनट बातचीत करने का 
सुग्रवसर मिला । जो सुना था कि भ्राचार्थ तुलसी भ्रन्य साधुगो से कुछ भिन्‍न है, वह बात सच दिखाई दी । तेरापथ सम्प्रदाय 
के छोटे-बडे सभी लोग उनके भक्त है, उनसे बधे हैं, किन्तु मेरी धारणा है कि झ्राचाय॑ं तुलसी सम्प्रदाय से ऊपर है। सच्चे 
साधु की तरह वे किसी धर्म विशेष से बंधे नहीं है। उनका श्रणुश्नत श्रान्दोलन शायद इसीलिए तेरापथ श्रथवा जैन 
समाज में सीमित न रहकर भारतीय समाज तक पहुँच रहा है । 

गत कुछ वर्षों मे झाचायंश्री तुलसी के विचार और उनका झ्ाशी र्वाद-प्राप्त समाजो त्थान का श्रान्दोलन धीरे-धीरे 
राष्ट्रपति भवन से लेकर छोटे-छोटे गाँव तक चलता जा रहा है। 

अ्रभी कुछ समय पहले जब वे पूर्व भारत के दौरे से दिल्ली लोटे थे, तब दिल्ली में सभी वर्गों की ओर से एक 
अभिनन्‍्दन समारोह हुमा था । तब मैं सोच रहा था कि ग्रपने आपको भ्रास्तिक समभते हुए भी धर्म निरपेक्ष देश में मुझे 
अपने ही समाज के एक साधु के अभिनन्दन मे मच पर सम्मिलित होना चाहिए या भ्रधिक-से-पधिक मै श्रोताओं मे बठने 
का अधिकारो हूँ । किन्तु तभी मेरे मन को समाधान प्राप्त हुआ कि साधु किसी समाज विशेष के नही होते । विशेष कर 
झाचाये तुलसी बाह्य रूप से भले ही तेरापथ के साधु लगते हो, पर उनके उपदेश श्रौर उनकी प्रेरणा से चलाये जा रहे 
झान्दोलन में सम्प्रदाय की गन्ध नही है। इसलिए मैं झभिनन्दन के समय वक्‍ताओो मे शामिल हो गया। 

झाचाय॑त्री भारतीय साधुओं की भाँति यात्रा पैदल ही करते हैं। इसलिए छोटे-छोटे गाँवो तक वे जाते है। उन 
गाँवों मे नयी चेतना शुरू हो जाती है। यदि इस स्थिति का लाभबाद मे कार्यकर्ता लोग उठाएँ तो बहुत बड़ा काम हो 
सकता है । 


६ 


तीथथंकरों के समय का वर्तन 
डा० हीरालाल चोपड़ा, एम० ए०, डी० लिद 


लेक्चरार, कलकसाविश्वविद्यालय 


प्राज से ढाई हजार वर्ष पूर्व से, भगवान्‌ महावीर और भगवान्‌ बुद्ध के समय से अहिंसा के सिद्धान्त का निरन्तर 
प्रचार किया जा रहा है, किन्तु आचार्यश्री तुलसी ने अहिसा की भावना को जिस रूप मे हमारे सामने रखा है, वह श्रभूत- 
पूर्व ही है। प्रहिसा का अर्थ केवल इतना हो नही है कि हम मनुष्यों प्रथवा पशुओं की भावना को ब्राघात न पहुंचाण, 
अपितु जीवन का वह एक विधायक सूल्य है। वह मन, वचन व कर्म मे सब प्रकार वंगे हिसा का निषेध करता है और समस्त 
चेतन प्र अचेतन प्राणियों पर लागू होता है । ब्राचार्य श्री तुलसी ने अपने प्राचार्यत्व काल मे ग्रहिसा की सच्ची भावना 
को, केवल उसके शब्द को ही नही, प्रपितु क्रियात्मक रूप से भ्रपनाने पर बल दिया है। 

अहिसा जीवन का नकारात्मक मूल्य नही है। गाधीजी और श्राचार्यश्री तुलसी ने बीसवी शताब्दी मे उसको 
विधायक झौर नियमित रूप दिया है भौर उसमे गहरा दशेन भर दिया है। यह श्राज की दुनिया की सभी बुराइयों की 
रामबाण झ्रौषधि है । 

दुनिया आज विज्ञान के क्षेत्र मे तीव्र प्रगति कर रही है और सभ्यता की कसौटी यह है कि मनुष्य प्राकाश में ग्रथवा 
ब्रह्माण्ड मे उड़ सके, चन्द्रमा तक पहुँच सके अथवा समुद्र के नीचे यात्रा कर सके, किन्तु दयनीय बात यह है कि मनुष्य ने 
अपने वास्तविक जीवन का श्राशय भुला दिया। उसे इस पृथ्वी तल पर रहना है भौर अपने सहवासी मानवों के साथ मिल- 
जुलकर भ्ौर समरस होकर रहना है। गाधीजी ने जीवन का यही ठोस गुण सिखाया था श्रौर आचायंश्री तुलसी ने भी 
जीवन के प्रति धामिक दृष्टिकोण में इसी प्रकार क्रान्ति ला दी है। पुरातन जैन परम्परा मे लालन होने पर भी उन्होंने 
जैन धर्म को श्राधुनिक, उदार और क्रान्तिकारी रूप दिया है जिससे कि हमारी श्राज की झ्रावश्यकताओ की पूर्ति हो सके 
ग्रथवा यो कह सकते है कि उन्होने जैन धर्म के श्रसली स्वर्ण से सब मेल हटा दिया है श्रौर उसे भ्रपने उज्ज्वल रूप में प्रस्तुत 
किया है जैसा कि वह तीर्थकरों के समय मे था । 

प्रेम, सत्य शौर #हिसा मे हमको उस समय विरोधाभास दिखाई देता है, जब हम उनके एक साथ प्मस्तित्व की 
कल्पना करते हैं, किन्तु वे वास्तविक जीवन मे विद्यमान है श्रौर जीवन के उस दर्शन मे भी है, जिसका प्रतिपादन भ्राचार्यश्री 
तुनमी ने किया है। यद्यति यह झमगत प्रतीत होगा, किन्तु यह एक तथ्य है कि विज्ञान भ्रौर सम्यता के जो भी दावे हो, 
मनुष्य तभी प्रगति कर सकता है, जब वह आध्यात्मिकता को अपनायेगा और अपने जीवन को प्रेम, सत्य और अहिसा की 
तिवेणी में प्लावित करेगा । 

जब इस प्रकार के जीवन को बदल डालने वाले व्यावहारिक दर्शन का न केवल प्रतिपादन किया जाता है, प्रत्यत 
उसे दैनिक जीवन मे कार्यान्वित किया जाता है तो बाहर भ्ौर भीतर से विरोध होगा ही । श्रणुब्रत ऐसा ही दर्शन है, किन्तु 
उसके सिद्धास्तों मे दुढ निष्ठा इस पथ पर चलने वाने व्यक्ति को बदल देगी। 

झणबत आत्म-शुद्धि और प्रात्म-उन्नति की प्रक्रिया है। उसके द्वारा व्यक्ति की समस्त विसगतियाँ लुप्त हो 
जाती हैं और वह उस पाथितर उयन-पुयत्र मे से अधिक शुद्ध, श्ेष्ठ और शान्त्र बन कर निकलता है झौर जीवन के पथ का 
सच्चा यात्री बनता है| 

प्राचायंश्री तुलसी अपने उद्देश्य मे सफल हो जिन्होंने भ्रणुत्रत के रूप में व्यवहारिक जीवन का मार्ग बतलाया 
है। उनकी धवल जयस्तियाँ बार-बार श्राये, यही मेरी कामना है। 


कै 
ह 


इस युग के महान्‌ अशोक 


श्री के० एस० धरणेन्वय्या 
निर्देशक, साहित्यिक व सांस्कृतिक सस्थान, मंस्र राज्य 


भ्राचायंश्री तुलसी एक महान्‌ पडित तथा बहुमुखी प्रतिभा वाले व्यक्ति हैं। लोकिक बुद्धि के साथ-साथ उनमे 
महान्‌ अ्राध्यात्मिक गुणो का समावेश है। ग्राध्यात्मिक शक्ति से वे सम्पन्न है, जिसका न केवल प्रात्म-शुद्धि के लिए, बल्कि 
मानव जाति की सेवा के लिए भी बह पूरा उपयोग करते है । 

मानव जाति की आवश्यकताओं का उन्हे भान है। लोगो के भ्रश्ञान और उनकी शिक्षा-हीनता को दूर करने में 
वे विश्यास करते हैं। अ्रपने अनुयायियों मे, जिनमे साधु शौर साध्वियाँ दोनो हैं, शिक्षा-प्रचार को वे खब त्रोत्साहन देते रहे 
है। वे एक जन्मजात शिक्षक है और ज्ञान की खोज मे झ्ाने वाले सभी की शिक्षा मे वे बहुत रुचि लेते है । 

उनका दृष्टिकोण आधुनिक है। पौव त्य और पाश्चात्य दोनों ही दर्शनों का उन्होने भ्रध्ययन किया है। यही नहीं 
बत्कि श्राधुनिक विज्ञान, राजनीति तथा समाजशास्त्र मे भी उनकी बडी दिलचस्पी है। 

लोगो में व्यापक नेतिक भ्रध पतन को देख कर उन्होने सारे राष्ट्र में पुनीत भ्रणुब्रत-भ्रान्दो लन शुरू किया है। जीवन 
के ग्राध्यात्मिक मूल्यों के प्रतिपादन मे उनका उत्साह सराहनीय है। महान्‌ भ्रशोक से उसकी तुलना की जा सकतो है, 
जिसने भ्रहिसा के सिद्धान्त की शिक्षा और उसके प्रसार के लिए अपने दूतो को सुदूर देशो में भेजा था। सर्वोदय नेता के 
रूप भें भहात्मा गांधी से भी उनकी तुलना की जा सकती है। 

उनका व्यक्तित्व भ्राकरषक है श्रौर उससे भ्राध्यात्मिक प्रकाश तथा प्रन्तर्ज्ञान का तेज प्रस्फुटित होता है। लोग 
उन्हे पसन्द करते है और उन्हे शान्ति प्राप्त करने के लिए उसी तरह उनके पास झाते है जैसे ईसामसीह के पास जाते थे। 

भगवान्‌ बुद्ध की तरह उन्होने ऐसे नि स्वार्थ भर उत्साही श्रनुयायियो का दल तैयार किया है जो मनुष्य जाति 
की सेत्रा के लिए श्रपने जीवन प्रपित करने के लिए कटिबद्ध है। वे सभी विशिष्ट विद्वान्‌ भ्रौर निष्कलक चरित्र वाले 
व्यवित है । 

झाचायंश्री तुलसी श्रभी संतालीस वर्ष के ही है, किन्तु उन्होने सेवा भर प्रात्म-त्याग के द्वारा त्याग और बलि- 
दान का अनुपम उदाहरण उपस्थित कर दिया है। 

श्राचायश्री तुलसी के प्रति मै बड़ी विनम्रता से अपनी श्रद्धांजलि श्रपित करता हूँ । 





सूझ-बूझ आर दाक्ति के धनी 


पं० कृष्णचख्वाचार्य 
झ्रधिष्ठाता, भ्री पाइबनाथ विद्याभ्रम, हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी 


प्राचायं तुलसी मे सूक-बूक, शक्ति और सामथ्ये कितना है, यह किसी से छिपा नहीं रहा। भ्राज से पच्चीस 
वर्ष पहले साधु-शिक्षण का कार्य प्रारम्भ करना और बाद मे भ्रणुब्रत-प्रान्दोलस उठाना, उनकी समय को पहचानने की 
शरब्ति तथा समाज को प्रपने विचारों के साँचे मे ढालने के सामर्थ्य की परिचायक है। तेरापथ सम्प्रदाय के दो सौ बर्षों के 
इतिहास में इनका भ्रपना विशिष्ट स्थान है। इन्होने एक ऐसे रूढ़िचुस्त सम्प्रदाय एव समाज को समय की गति पहचानने 
की दृष्टि दी है, जो दूसरो के लिए सहज नहीं। आ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की दृष्टि से स्वंथा पिछडे हुए अपने साधु-साध्वी 
संघ को युगानुरूप शिक्षित करने मे इन्हे स्वय कितना परिश्रम करना पडा, अध्यवसाय से काम लेना पडा, यह सब बडा 
कप्ट साध्य था। वर्षों पहले यदि वे श्रपने साधु-साध्वी सघ को शिक्षित करने मे न जुटते तो बाद मे अषुब्रत-आ्ान्दोलन को 
भी नही उठा सकते थे श्रोर न युगानुरूप दूसरी प्रवृत्तियो को ही शुरू कर सकते थे। नि सन्देह उनका द्षिक्षित त्यागी सघ 
ही आज स्वय उनको श्रागे बढने मे बल दे रहा है भौर प्रेरक बना हुआ है। भ्राचार्य तुलसी की विलक्षण कर्तृत्व शक्ति पर 
दूसरे जन सम्प्रदाय वाले भी चकित है। ह 

ग्राचायंश्री तुलसी की शक्ति और प्रभाव इन सबको देख सुनकर अच्छे-प्रच्छे विचारशी लो के मन में अब ये भाव 
पाने लगे है कि आचायंश्री तुलसी कुछ भर आगे बढ, तो कितना अच्छा हो । वे अपने प्रभाव और कार्यशी लता का कुछ श्रौर 
विस्तार कर सके, तो इसमे समूचे जैन समाज को आरागे लाने व बढ़ाने में विशेष सहायता मिल सकेगी । समग्र जैन समाज 
की क्रियाशीलता और सगठन भी बढ सकगे । जो चीज ग्रभी केवल तेरापथ सम्प्रदाय तक सीमित है, वह सारे जन समाज 
में जा सकेगी | उनका यह भी विचार है कि श्राचार्य तुलसीजी जंसे युगदर्शी और प्रभावशाली व्यक्तित्व के लिए ग्रब 
यह काम विशेष दुरूह या दु साध्य नही है। प्रश्न है, विचारों को और भी उदात्त एव बिद्याल बनाने का। आचार्य तुलमी 
सारे जन समाज को एक मच पर लाने का कोई विशिष्ट कार्यक्रम रख सकंगे, तो उनकी क्रान्तिकारिता सूर्य के प्रकाश को 
तरह चमक उठंगी। भ्ब हम उनसे एक यह प्रपेक्षा भी रख रहे है। 





कमण्येवाधिकारस्ते 


रायसाहब गिरधारीलाल 


श्रीमड्भ गवद्गीता में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने मानव को निष्काम कर्म करने का आदेश दिया है। फल की इच्छा 
कम को पगु बना देती है। भौतिक सुखों की लालसा मनुष्य को मृगतृष्णा के अन्धकप में ढकेल देती है। विधि की कैसी 
विडम्बना है कि श्राज का वंज्ञानिक ग्रह-नक्षत्रो की थाह लेने के लिए तो उतावला हो रहा है, परन्तु जिस जन्म भू की रज में 
लोट-लोटकर बडा हुआ है, जिसकी गोद में घुटनों के बल रंग-रंग कर उसने खड़ा होना सीखा है, उसके प्रति उसका करतंध्य 
क्‍या है श्रौर कितना है, इस पर सम्भवत बह शान्त चित्त से सोचने का प्रयास ही नहीं करना चाहता । नित नये झ्रावि- 
प्कारों के इस धूमिल वातावरण में भी विश्व-हित-चिन्तन करने वाले, वसुधा-भर को परिवार की सज्ञा देने वाले, श्रपने को 
अ्रण-प्रणु गलाकर भी पर-हिंत-चिस्तन करने वाले जीव मात्र मे प्रभु की मूर्ति के दर्शन करने वाले, सत्य, भ्रहिसा के समर्थक, 
मानवता के पूजक भारतीय महात्माश्रों के पुण्य-प्रताप का डका श्राज भी मृथ्वी पर बज रहा है। ग्रणुक्नत-प्रान्दोलन के 
प्रवर्तक महामहिम आचारयंश्री तुलसी ऐसे ही गण्यमान्य महापुरुषों में मे है, जिन्होंने साधु-सघ को समयानुकल राष्ट्रीय 
चरित्र के पुनरुत्थान में लगाकर मानव जगत्‌ के समक्ष एक नवीन दिशा को जन्म दिया है । आपने चारो दिशाझों मे जन- 
मानस में जो एक नैतिक-जागरण की पताका फहराई है, वह श्रनुकरणीय है। सहस्रो मौलों की पदयात्रा करके राष्ट्रीय 
जागृति का आपने जनगण मन में दिव्य सन्देश पहुँचाया हे। 

हमारी सरकार जहाँ पचवर्षीय योजनाओं द्वारा देश को समृद्धिशाली बनाने के लिए प्रयत्नशील है, वहाँ श्राचायंश्री 
तुलसों का ध्यान देश के नैतिक पुनरत्थान की ओर जाना और तुरन्त उस ओर कदम बढ़ाना, देश के आाबाल वृद्ध के 
हृदयाकाश में नैतिकता की चन्द्रिका का प्रकाश भरना, मानव धर्म की व्याख्या करना आदि सत्कार्य ऐसे है जिनके कारण 
ग्राचारयजी के चरणों में हमारा मस्तक श्रद्धा से भुक जाता है। श्रापने भारतीय सस्कृति और दर्शन के सत्य, श्रहिसा श्रादि 
सिद्धान्तों के श्राधार पर नैतिक ब्रतों की एक सर्वमाग्य आचार-सहिता प्रस्तुत करके जनता की झ्रपरिष्कृत मनोवृत्ति का 
परिष्कार करने के लिए स्तुत्य प्रयत्न किया है । 

काल की सहस्रो परतो के नीचे दबे हुए नैतिकता के रत्न को जनता जनार्दन के समक्ष सही रूप से प्रस्तुत करके 
उसके माहात्म्य को समझाया है। झापके अगब्त ग्रनुष्ठान में सलग्न लाखों छात्र और नागरिक अपने जीवन को धन्य 
बना रहे है । 

आचार्य तुलसी की विद्वत्ता सर्वविदित है । झ्राप प्रथम आचार्य है जो अपने श्रनुगामी साधु-सघ के साथ सर्व जन 
हिल्ताय अणुक्नत का प्रचार करने के लिए व्यापक क्षेत्र मे उतरे है। २६ सितम्बर, १६३६ को श्राप बाईस वर्ष की अवस्था 
मे ही झाचाये बने। प्रथम द्वादश वर्षों मे श्राप तेरापथ साधु सम्प्रदाय में शेक्षणिक और साहित्यिक क्षेत्र में प्रय्तशील 
रहे । सस्कृत, हिन्दी, राजस्थानी भाषाओं को श्रीवृद्धि में आपका व्यापक योग रहा है। आपके परिश्रम के फलस्वरूप ही 
सघ में हिन्दी का अ्रधिकाधिक प्रचार हुआ । 

कर्मवी र, स्वनामधन्य प्राचार्य श्री तुलसी का अभिनन्दन नि सन्देह सत्य, अहिसा और अणुव्रत का अभिननन्‍्दन है। 
आपके प्रभावशाली श्राचार्य काल के पच्चीस वर्ष पूरे हो रहे है। इसी उपलक्ष मे मैं भी कुछ श्रद्धा-युमन आपकी सेवा में 
समपित करना चाहता हूँ। भाप जैसे पथ-प्रदर्शको की देश को मह॒ती भ्रावश्यकता है । परम पिता परमाह्ष्मा आपको दीर्घायु 
करे, जिससे देश मे फैली श्रनैतिकता का समुलोन्मूलन होकर भारत रामराज्य का आतन्‍्द ले सके । 


विद्वान्‌ सवंत्र पूज्यते 


श्री ए० वी ० श्राचार्य 
मंत्री, पुना फसनड़ संघ 


भ्राज के स्पृतनिक युग में मनुष्य ते तिसगे पर अपने अ्खण्ड परिश्रम द्वारा विजय प्राप्त कर ली है। मनुष्य 
प्रगतिशील तो है ही, लेकिन वह प्राज निराशा और भय के अन्धकार मे पूरा फंस गया है । उन्नति का मार्ग टटोलते हुए 
बह प्रधोगति के गढे मे क्यो गिर रहा है ? इसका कारण है--उसऊी राक्षसी महत्त्वाकाक्षा । वह चाहता है कि वह इतना 
बलवान्‌ बन जाये कि दुनिया की सारी शक्ति का निर्मूनन वह अकेला कर सके । लेकिन वह भूल जाता है कि इस ससार 
में एक से दूसरा अधिक बनने का प्रयत्न हमेशा ही करता रहता है और परिणाम निकलता है---सब का ही सर्वनाश । 

आ्राज मनुष्य मनुष्य का विरोधी बनने मे व्यस्त हो रहा है । जाति, धर्म, भाषा, पथ, रग, राज्य, प्रान्त, देश श्रादि 
जो केवल भौगोलिक श्र व्यावसायिक उपयुक्‍्तता पर निर्भर रहे है, वे ही श्राज एक-दूसरे को शत्र॒त्व पैदा करने के साधन 
बन कर नाताशाही को निमत्रण दे रहे है। इस झराजक स्थिति में (2!०05$ ) मनुष्य जाति, मंत्री का विकास करने मे कभी 
सफलता नही पायेगी, अपितु नष्ट जरूर हो जायेगी । 

यदा यदा हि धर्मस्थ ग्लानिर्भवति भारतः । 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने उपर्यक्त शब्दावली में यही बताया है कि जब भारत में ऐसी ग्लानि, ऐसा घनघोर अपका र, 
ऐसी जटिल समस्या पैदा हो जायेगी, तव उस ग्लानि को हटाने के लिए, उस अधकारमय जीवन को उजाला देने के लिए 
झौर उस जटिल समस्या को हल करने के लिए इस महान्‌ देश में कोई-न-कोई श्रेष्ठ विभूति जरूर प॑दा हो जायेगी और 
वह महान विभूति है--आाचायंश्री तुलसी । 

मनुष्य जाति का विकास और उन्नति उसके सत्‌-चरित्र, उसकी एकता श्रादि पर निर्भर है। इन महान्‌ तत्त्वो 
की उपासना के लिए श्राचायंश्रो ने जन्म लिया है। भाचायंश्री जो उपदेश देते है, बह होता है अ्रण॑ब्रतों का और पद- 
यात्रा करके इस देश के कोने-कोने में सर्दी श्र गर्मी से सघर्ष करते हुए पालन करते है--महात्रतों का। मराठी भाषा 
में एक मुहावरा है जिसके दब्द है : 

क्रिये वोण वाघालता व्यर्थ भाहे । 

स्वत' बिना कुछ किये दूसरो को कोरा उपदेश करना विफल है । श्राचरणहीन उपदेश वास्तव में श्रात्मवचना है । 

श्रम आाचायंश्री के जीवन का क्रम है। भाग्यवाद का समर्थन करने वालो की प्रकर्मण्यता पर आ्राचायंश्री हंसते 
है और भत्यन्त कठोर कष्ट उठाने वालो को ग्राशा भरी दृष्टि से देखते है। उनकी दृष्टि से पुरुष का काम है सतत 
सदुद्योग । 

कोटि-कोटि जनता को ज्ञानामृत देने के लिए जो वाणी का बभव होना चाहिए, वह श्रापकी वाणी में है। इसलिए 
श्राप विद्वत्‌ृ-सभा में तथा साधारण जनता में अपना प्रभाव डालने में सदा सफल हुए है। राजा की महानता होती है उसके 
राज्य मे, परन्तु विद्वान्‌ की सारे विश्व मे । इसो लिए कहा गया है--स्व॒देशे पृज्यते राजा विद्वान सर्वत्र पुज्यते । 


३४४६ 
न 


दतायु हों 


सेठ नेमचन्द गधेया 


उत्तरोत्तर वर्धभान एवं विकासशील तेरापथ सघ के नव भ्ाचायों से से उत्त रवर्ती पाँच प्राचाय एवं मन्‍्त्री मुनि 
आ्रादि तपोनिष्ठ चरित्रात्माशो के घनिष्ठ सम्पर्क में भ्राने का, यतकिचित्‌ सेवा करने का एवं उनके शुद्ध, सात्विक स्नेह 
प्राप्त करने का जिस परिवार को श्रविद्धिन्न श्रानन्‍्ददायक अवसर प्राप्त होता आ रहा है, उस परिवार का एक सदस्य 
नवम अ्रधिशास्ता के धवल समारोह के भ्रवसर पर उनके प्रति श्रद्धा सुमन भेंट करे, यह उसके लिए परम श्राल्हाद का 
विषय है । इस पच्चीस वर्ष की भ्रवधि मे तेरापथ सघ की जी सर्वतोमुखी वृद्धि हुई है, ज्ञान, दर्शन, चारित्र ब तप का जो 
विकास हुआ है, वह किसी से झविदित नहीं। आज राजस्थान में ही नही, भारत के प्रत्येक प्रान्त मे 'तेरापथ' का नाम 
सर्वेविदित हो रहा है| इसके मूल में आचाय॑श्री तुलसी है जिनकी शुद्ध सनातन सिद्धान्तों पर दृढ़ निष्ठा है भौर जो श्रात्म 
प्रत्यय के मृतिमान अवतार हैं। यह भ्राप ही की दूरदरशिता का फल हू कि आपने धर्म को सम्प्रदाय के घेरे से ऊँचा उठाकर 
उसे व्यापक शौर बहुजन हिताय बनाया है, उसे जाति, वर्ण, लिंग निरपेक्ष बनाया हे । 

झ्राज न केवल तेरापथ समाज भ्रपितु समग्र जेन समाज धन्य है कि श्राप जैसा एक महान्‌ ग्राचाय उसे मिला है। 
धर्म सम्प्रदायों में एकता स्थापित करने के लिए ग्रापके सफल प्रयास चिर स्मरणीय रहेगे। जो इसे श्रफीम समभते थे, वे 
ही भ्रब धर्म की श्रावश्यकता और उपादेयता समभने लगे है । यह झ्राप ही के कठिन प्रयास क। फल है। धर्म को झाप पुन 
ममाज व राष्ट्‌ के शिखर स्थान में स्थापित करने मे समर्थ हुए है, यह कितने हर्ष का विषय है । 

आप छातायु हो, मातव को सच्चे भ्रथ में मानव बनाने का आपका अभियान सफल हो, श्रणुश्रत का विस्तार 
कोने-कोने में हो, देश का नेतिक धरातन शुद्ध बनाने मे आप सफल हो, श्रहिसा श्र सयम को साधारण व्यक्ति भी 
आपके मार्ग-दर्शन से जीवन में उतार पाय, यही हमारी कामना है। 


गुरुता पाकर तुलसी न लसे 
गुरुता लसी पा तुलसी की कृपा 


--गोपाल्नप्रसाद ध्यात्त 


अचना 


श्री जबरमल भण्डारी 
धध्यक्ष, थो जे० इवे० ते० महासभा, कलकसा 


श्रद्धा व्यक्ति के कार्यों के प्रति होती है और भक्ति उसके व्यक्तित्व के प्रति । जिस व्यक्ति मे दोनो का समावेश 
होता हो, वह उसका आराध्य बन जाता है । कोई भी प्पने प्राराध्य के प्रति भ्रपने भावों को शब्दों मे बाँधना चाहे तो 
बहू महान्‌ दृष्कर कार्य होगा। जेसे कहा भी गया है 

भाषा क्या है भावो का लगड़ाता सा प्रनुवाद 

बिल्कुल सत्य है । परन्तु यह भी सत्य है कि भाषा के माध्यम से ही भाव व्यक्त किये जा सकते है । 

“तेरा चित्र (व्यक्तित्व ) श्रौर तेरे ग्रादेश व विचार (कार्य ) सदा मेरे हृदय में रहते है, जिन्हे देख ग्रक्सर लोग 
पूछ बेठते है मैं तेरा कौत ? 

“मैं यह जानते हुए भी, मैं तेरा कौन हूँ, लोगों के समक्ष स्पप्टीकरण नही कर पाता ।” 

“तब क्‍या इस रहस्य का उद्घाटन तू ही न कर सकेगा। 

उपरोक्त पक्तियाँ मैने भ्राचाय श्री तुलसी के प्रति कुछ वर्षो पूर्व लिखी थी, परन्तु मैने सोचा, गभी रता पूर्वक सोचा, 
झ्रौर इस नतीजे पर पहुँचा कि झ्रादेशो और विचारो को हृदय में केवल रखने से ही काम नही चलेगा, उन्हे तो जीवन में 
लक्ष्य बना कर उत्तारना होगा । 

तूने तेरे शक्ति-म्रोत से थोडी-सी सुधा पिलाई, जिसके बल से मै निर्भय होकर अ्रबाध गति से अपने लक्ष्य की 
ग्रोर बढ़ने लगा। 

तेरे श्रादेशानुसार सम्प्रदायवाद का रगीन चश्मा हटाकर दृष्टि का शोधन किया तो यथाथता के दर्शन होने लगे । 

दूसरों के दोष देखने की श्रादत जो मरे मे थी, तेरी प्रेरणा से छूटने लगी, अपने दोषों को देखने मे प्रवृत्त होने 
लगा। सम्यग्‌ दृष्टि बना । 

जब मैने मेरे प्रति व्यग्य सुने, घवराया, लडखडाया, तेरे चरणों मे झा पडा, बात रखी, तुझसे जीवन का सम्बल 
मिला तूने मु्के अक्षरों को सूत्र मे बाँधने के लिए प्रेरित किया। जीवन में नवीन प्रकाश दिया कि पत्थर के बदले कभी 
ईट न फंकी । लक्ष्य-च्युत होने के ग्रवसर भी मेरे जीवन मे श्राये, पर तूने शिक्षा द्वारा ऊँचा उठाया । 

इस पावन बेला मे मेरी श्रद्धा-कुसुमाज्जलि जो मेरे श्रन्तर हृदय से उमड रही है, स्वीकार करों। यही मेरी 
अचना है । 

तुम दीर्घ-जीवी वनो, मेरा व तेरापथी समाज का ही नही, सारे ससार का पथ प्रदर्शन करते रहो । 


६5.5 
कह कि 


का विध करहु तव रूप बखानी 
शो शुभकरण दसाणी 


मिरा झनयस सथयसत बिसु बानों। 
काविध करहु तथ रूप बखानो।॥ 
श्री राम के भझनन्य भक्त कवि श्रेष्ठ तुलसीदासजी का यह पद भाज पुन -पुनः मु्के स्मरण हो रहा है, प्रत. प्रनेक 
झनिवेचनीय भ्रनुभूतियो के साथ-साथ मानवता के उज्ज्वल प्रतीक श्राचायं भी तुलसी के प्रति इस शुभ भ्रवसर पर प्रपने 
हृदय की समस्त मगल कामनाए, विनम्र श्रभिनन्दन और अट्ट श्रद्धा की अहजलि समपित करता हूँ। 


युग प्रवर्तक आचार्यश्री तुलसी 


डा० रघुवोरसहाय साथुर, एम० एस-सी, पी-एच० डी० (यू० एस० ए०) 
वनस्पति निवान शास्त्री, उत्तरप्रदेश सरकार, कानपुर 


हमारे देश मे समय-समय पर ऋषि, मति और संतों ते चरित्र-निर्माण और आध्यात्मिक विकास को प्रबल 
बनाने का प्रयास किया है। इस प्रयास मे जितनी सफलता भारत का मिली है, उतनी सम्भवत श्रन्य किसी देश को नही 
मिली । इसीलिए हमारे देश की कुछ विभूतियाँ अ्रमर हे --जैसे राम कृष्ण, बुद्ध, महावीर आदि, जिनको हम भ्रवतार 
मानते है | इनके गुणगान से मनुष्य जाति के हजारो दु ख ाताब्दियों से मिटते रहे हे श्रोर धर्म-पथ पर आगे बढने की 
प्रेरणा मिलती रही है। भगवदगीता मे स्वय भगवान्‌ कृष्ण की भ्रमर वाणी है 

यदा यदा हि अर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
प्रभ्युत्यानमधर्मस्थ तवात्मात सूजाम्यहुम्‌ ॥ 

साक्षात्‌ भगवान्‌ के प्रतीक इन अ्रवतारो के भ्रतिरिकत सत, महात्मा तथा आचार्यों की भी हमारे देश में कोई 
कमी नही रही | जब-जब हमारी जनता चरित्र भ्रष्ट हुई, तब-तब कोई-न-कोई महान्‌ सत हमारे सामने श्रपने विमल 
चरित्र का दिग्द्शन कराता रहा। परन्तु धर्म-प्रधम तथा सात्विक एवं तामस भावनाओं का समागम सदा से रहा है श्रौर 
रहेगा। केवल हम में यह शक्ति होनीं चाहिए कि हम प्रधोगति के मार्ग मे गिरने से बच सक॑ और काम, क्रोध, मद, लोभ 
के माया-जाल भे उतना ही उलभे, जिससे झ्राधुनिक औद्योगिक काल के सुखो से वंचित न होकर भी आध्यात्मिक पथ से 
विपथ न हो सके । इस प्रकार के भौतिक सुख-प्रधान युग में रहते हुए आ्ाध्यात्मिक सुख को पूर्णत प्राप्त करने का उदा- 
हरण हमारे समक्ष राजा जनक का है, परन्तु भ्राज के प्रजातान्त्रिक युग मे राजा जनक जैसे लोगो का होना तो सम्भव 
नहीं है, श्रतः भौतिकबाद के सुखों को भोगते हुए भी कम-से-कम आचायंश्री तुलसी के बताये हुए अणुत्रतो का पालन तो 
अवध्य ही कुछ कर सकते है । 

समाज के प्रति तथा सभी धर्मानुयायियों के प्रति झाचायंश्री का कठोर तप पूत जीवन एक जीता-जागता उदा- 
हरण है। स्वतन्त्रता के बाद जो चरित्रह्दीनता भ्राज देश मे देखी जा रहो है, उसके ग्रन्धकार को मिटाने के लिए आचाय॑श्री 
देदीप्यमान सूर्य के सदृद्य हैं। हम शत-शत कामना करे कि वे चिरायु हो और समाज में बहु साहस भर कि बताये हुए 
सदाचार के पथ पर वहु चल सके । * 


विशिष्ट व्यक्तियों में अग्रणी 


भ्रो कन्हैयालाल दूगड़ 
संस्थापक, गांधो विद्यासस्दिर, सरदारशहर 


श्राचार्यश्री तुनसी रामजी महाराज जैन समाज के उन इने-गिने विशिष्टि व्यक्तियों मे प्रग्रणी है, जिन्होने समाज 
को उन्नत करने में श्रथक परिश्रम किया है। प्रणुक्रत भौर नई मोड के नाम से जो साधना की नई दिशा मानव समाज को 
दा है, उसका सारा श्रेय प्राचार्यश्री को ही है। धवल समारोह के उपलक्ष पर मगल कामना के रुप में मेरी प्रभु से यही 
प्राथेना है कि यह इनसे भविष्य में भी इसी प्रकार की श्राध्यात्मिक, नेतिक और सामाजिक ग्रनेक सेवाए ले । 


है 
श्डु 'ु (? है 


उज्ज्वल सन्त 


श्री चिरंजीलाल बड़जाते 


महापुरुषो का जीवन ग्रनेक विशेषताएं लिए हुए रहता है। उनके जीवन में श्रनौकिक प्रतिभा और सहनशीलता 
को भावना पूर्णल्पेण समाई हुई रहती है । 

आचार्य तुलसीजी ऐसे ही महापुरुषों में प्रनोखे है । उनकी लेजोीमय मुखमुद्रा से मै बहुत ही प्रभावित हुआ्ना हैँ 

श्राज पर्द्रह वर्षों से मैं उनके सान्तिध्य का लाभ उठा रहा हूं। सबसे पहले मैंने उनके दर्शन जयपुर से किये। 
नाम वैसे सुन रखा था । देखने को लालसा थी। आ्राखिर सयोग मिल ही गया । जब देखा, तब उनके तेज और प्रभावकारी 
मुखमण्डल ने मुझे उनको शोर खिचने को बाध्य कर दिया और मै निरन्तर उनकी ओर खिचता गया। उनसे 
प्रभावित होता रहा । उनके उपदेशों को अपने जीवन मे उतारने की भरसक कोशिश करता रहा। फिर तो जोधपुर, 
कानपुर, सरदारशहर, बम्बई भ्रादि कई स्थानों पर उनके दशेन करने गया। उनके पास जाकर अमृतवाणी सुनकर एक 
अनिर्वचनीय शान्ति का आभास होता है । 

भारतीय सास्कृतिक परम्परा ऐसी ही गान्ति की इच्छुक रही है श्रोर इसी मे उसके जीवन का रूप मिलता रहा 
है श्र तुलसीजी जैसे त्याग श्रोर सपमधन सतो के सान्निध्य का लाभ जिसे मिल जाये, उस मनुष्य के तो पग्रहोभाग्य ही 
समभिये । 

उन्ही की बजह से मैंने भ्रणुश्रत पालन किया। उनके पास जाकर मैने परिग्रह परिमाण ब्रत लिया। सच कहूँ तो 
ऐसा मार्ग उनके पास से मुझे मिला है कि जिसके कारण मेरा जीवन धन्य हो गया है, सफल हो गया है। एक बडे सघ के 
भाचार्य होते हुए भी अ्भिमान एवं मोह की भावना का लेश मात्र भी उस मानव देहधारी आचार्य मे नही श्रौर यही 
कारण है कि तुलसीजी विरोधियों द्वारा भी पूजित होते रहे है। वे भी जब उनका स्मरण करते हैं तो इस निष्कलंक 
व्यक्तित्व के समक्ष भ्रपना सिर भुका लेते है। 

भ्राज यह श्रभिनन्दन उनका नही, उनके तप शील जीवन का है । श्राचायंत्व का है भौर सस्कृति के उत्थापक एव 
जलकमलवतू्‌ निरपेक्षी स्वय प्रभु सत का है जिसने जीवन ज्योति जगा कर पीडित मानवता को प्रकाद दिया, उसे चलने 
का मार्ग बताया । जीवन के जीने का मन्त्र सिखाया । 

उनके इस भ्रभिनन्दन के प्रवसर पर मेरी हादिक शुभकामनाए स्वीकार करे । 


तुमने क्‍या नहीं किया ? 


श्री मोहनलाल कठौतिया 


प्रपती विशाल विचारधारा द्वारा इस धर्म-परायण भारत मे भ्रनेकों साम्प्रदायिक भेद मिटाये । 

प्रपने प्रसीम प्रास्म-बल के प्रयोग से इस स्वतन्त्र राष्ट्र की जनता का हृदय-परिवर्तित कर जाति-पाँति व ऊँच- 
नीच के बन्धन तोडे । 

भपने अद्वितीय व्यक्तित्व की प्रभा से सामाजिक प्रन्ध-विश्वासों व कुरूढियों की जड़ें उखाडी । 

प्रपनी अ्रनवरत पद-यात्रा द्वारा भारत के गिरते हुए जनमानस मे नैतिक श्रौर प्राध्यात्मिक चेतना जागृत की । 

क्रपने गुशझो के पटल अनगासी रहते हुए मान व अपमान पर समदुष्टि रखकर मघर्षों का सफल सामना किया , 
विरोध को विनोद मानकर उसे अ्रहिसा से जीता । 

सच्चे घर्मावार्य के रूप मे तथाकथित धर्म के प्रति फेलती हुई र्लानि को मिटा, जन-जन को सत्य और श्रहिसा 
का सच्चा मार्ग दिखाया, श्रनेको अ्रभिमानी व विलासी जीयन बदले । 

ग्रपने स्वाभाविक वास्सल्यपूर्ण हृदयोद्गारो से ससार को विश्व मैत्री का पाठ पढ़ाया । 

तैरापथ के चलते-फिरते प्राध्यात्मिक विश्वविद्यालय को विस्तृत बनाकर ज्ञान-बृद्धि का सर्वोत्तम साधन 
बनाया | 

मानव कल्याण के लिए तुमने क्या नही किया ? 


७४ ७ ७ 


४४७ 


अहिसा व प्रेम का व्यवहार 


रा० सा० गुरुप्रसाद कपूर 


हमारे देश की धामिक व सास्क्ृतिक परम्पराए विश्व में सब से प्राचीन है। समय के साथ-साथ अनेक उतार- 
चढ़ाव आगे और भारतवर्ष पर भी उनका प्रभाव पडा । परन्तु फिर भी हमारा मूल धर्म भौर हमारी सस्कृति इन तूफानों 
को सहन करती हुई ग्रागे बढती गई और समय-समय पर हमारे समाज मे ऐसे सत, महात्मा, ऋषि भ्राते रहे, जिन्होंने 
हमे प्रेरणा दी और भटकने से बचाया । जब कभी भी हमारे देश का नेतिक पतन हुआ है, अथवा धर्म की ग्लानि हुई है, 
तब-तब ईश्वर की प्रेरणा से श्राचार्य तुलसी जैसे महापुरुष भ्लोर सतो ने जन्म लेकर हमे मार्ग दिखाया है। आज हमारे 
देश की जो हालत है, समाज भें जो झनेतिकता, व्यभिचार, भ्रष्टाचार का बोलबाला हो रहा है, वह हमे कहाँ ले जायेगा 
झौर हमारा जिस कदर नैतिक पतन हो रहा है, इसका क्या परिणाम होगा, इसकी कल्पना भी भयावह है। ऐसे समय मे 
प्राचायंश्री तुलसी ने देश के कोने-कोने मे भ्रमण करके अपने उपदेश के, द्वारा जो जन जागृति की है, वह हमारा सही 
भार्ग प्रदर्शन करती है। भाचार्यजी ने जो रास्ता दिखाया है, उससे मानव जाति का कल्याण होगा, इसमे मुझे तनिक भी 
सन्देह नही है। मैं उनके महान्‌ व्यक्तित्व भ्रोर उपदेशो से प्रत्यन्त प्रभावित हुआ हूँ प्रौर मुझे ध्राशा है कि उनके उपदेशों 
के फलस्वरूप जनता सत्य, प्रहिसा व प्रेम के व्यवहार को भ्रधिकाधिक श्रपनायेगी तथा समाज का नैतिक स्तर ऊँचा 
उठगा। मैं भ्राचायेजी के चरण कमलो मे अपनी श्रद्धाजलि भ्रपित करता हूँ। 


धरा के हे क्षिर गौरव 
साथध्यीशी जयभीजी 


ज़िश्मो हजारों साल धरा के हे महामानव | 
झ्रागत झौर झनागत की सकुल रेखा में 
तुम कब सिमटे घरती के हे नित नव उज्ज्वल ! 
तुमने भ्रपनी अमर सूक से वर्तेमान को समझा 
पर कब समझे सका युग तुमको परिमल। 
जिश्नो हजारों साल धरा के हे चिर बँभव। 
तुमने ही प्राणो के मिष था स्वर उंडेला 
पीडित सासो से ग्राहत जीवन-सरगम मे 
अग्रकुर बनकर तुम शआये, इस नभ-धरती 
के उच्छुवासो-नि.श्वासो के झकिलमिल संगम मे 
जिच्मो हजारों साल धरा के हे चिर गौरव । 


लघु महान्‌ की खाई 


साध्वीक्षी कनकप्रभाजी 


सत्य साधना के बल से झ्रालोक अनोखा पाया 
तम पुञ्ज परिव्याप्त पथ मे उसको है फैलाया 
चाह तुम्हारी यह वसुधा श्रब स्वर्ग तुल्य बन जाये 
नंतिकता के गान धरा का कण-कण फिर से गाये 
पाट न॒के तुम साम्य भाव से लघु महान्‌ की खाई । 


तपःपूत 
मुनिश्री सणिलालजी 
तप्पूत ! 
तुमने ही युग को 
नव प्रकाश दे 
अन्धकार में 
भूले भटके 
पडते-गिरते 
हर राही को 
मजिल का विश्वास दिखाया 
खोई-सोई मानवता को 
झ्राशा का ग्रालोक दिखाया । 


पाप सब हरते रहेंगे 

सुनिश्री सोहूनलालजी 
विश्व के इतिहास मे तेरा अमर प्रभिधान होगा, 
विश्व के हर श्वास में तेरा चिरन्तन ज्ञान होगा । 
विशद तेरी साधना ही विश्व को सन्देश देगी, 
समन्वय की भावना शाक्ति-युत श्रादेश देगी। 
सत्यशोधक दार्शनिकता उच्च पद भ्रासीन होगी, 
आग्रहहीन प्रभिव्यक्तियाँ कभी नही प्राचीन होगी। 
पदचिद्न तेरे पथ बन दर्शन सदा करते रहेगे, 
प्रस्फुटित वे शब्द तेरे पाप सब हरते रहेगे। 


झुस अर्चना 
मुनिश्रो बसन्‍्तोलालमी 


क्षितिज के इस थाल विशाल में 
उदित स्वणिम-सूर्य सुदीपष ले 
प्रवर-पाशु पसारित आप्रक्ष से 
प्रकृति यो करती तव अचंना। 
ललित घोलित लाल गुलाल से 
विहग-कजित सुन्दर गीत गा 
पवन डोलित चामर चारु से 
प्रकृति यो करती शुभ अचंना। 


तुम कौन ? 
साध्वीधी मंजुलाजी 
तुम कौन ? गगन के हसित चाँद 
भ्रथवा धरती की चिनगारी ! 
पीकर नित विष की कडी घूँट 
प्राणों का भ्रकुर अकुलाया 
सॉसोी का पछी नीड छोड 
है तड़प रहा वह घबराया 
है हर मुरभा-सा प्राण तुम्हारे सुधा-सेक का प्राभारी । 
गीत 
साध्वीभी सुमनश्री जी 
नयन गवाक्षों से मानस क्यों धीमे-धीमे राँक रहा है ? 
शुज॒ प्रात की मधुर-मधुर 
स्मृतियों के आँचल मे छिप-छिप कर, 
लिर परिचित से इस अतीत औ' 
भावी मे अनुराग बिछाकर, 
घतेमान के नील गगन में, प्राशा के रथ हाँक रहा है। 
सबने गवाक्षों से मानस क्यो घीसे-भीसे काँक रहा है ? 


असाधारण नेतृत्व 


श्री कृष्णदत्त, सदस्य राज्यसभा 


मैं ग्राचार्य भी तुलसी के महान्‌ व्यक्तित्व के भागे नतमस्तक होता हूँ। बचपन से प्रोर उसके बाद का उनका 
प्रसाधारण जीवन यह सिद्ध करता है कि विधाता ने उनको मानवता के एक सच्चे नेता के रूप में गढा है। 

उनकी शिक्षाओं का सौन्दर्य भौर प्रभाव इस बात में निहित है कि वे जो कहते है, उस पर स्वय श्राचरण करते 
है। भ्रपने प्रनुयायियों श्रौर दूसरो पर उनके श्रसाधारण प्रभाव का यही रहस्य है। मानव जाति के इतिहास में यह नाजुक 
समय है भ्रौर इस समय केवल भारत को ही नही, समस्त ससार को ऐसे नेतृत्व की प्राववयकता है। 

झ्राज की परिस्थितियों मे ग्राचारयश्री द्वरा सचालित प्रणुक्रत-आन्दोलन बहुत ही उपयुक्त है। व्यक्तियों के 
जीवन को सुधारने के लिए भी वह प्रावश्यक है श्ौर तीसरा विश्व-युद्ध छिडने पर झ्राणविक प्रस्त्रों के कारण सम्पूर्ण 
विनाश के खतरे से मानव जाति को बचाने के लिए प्नन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धी को नेतिक श्राधार देने के लिए भी वह 
प्रावदयक है| 

मानव-जाति की कल्याण की कामना करने वाले सभी व्यक्तियो को आचारयश्री के इस प्रान्दोलन का समर्थन 
करना साहिए | 


पूज्य आचार्य तुलसीजी 


श्री तनसुखराय जैन 
मंत्री, भारत बेजीटेरियन सोसाइटी 


प्राचार्यश्री तुलसी जी महाराज के मुझे पहले पहल सरदार शहर में दर्शन हुए थे। उनका तेज व विशाल 
व्यक्तित्व देखकर मुझे बहुत प्रसन्‍तता हुई। कुछ देर बाते करने के बाद उनकी योग्यता की गहरी छाप पड़ी। मैं बह़ों दो दिन 
ठहरा झौर तमाम व्यवस्था देखकर बहुत सन्‍्तोष हभा । साधओ्रों के इतने बड़े समृह पर एक आचार्य का नियन्त्रण बड़े 
कमाल की बात है जोकि और सम्प्रदायों मे बहुत कम देखने मे श्राता है। साथुओ के काम करने की शैली झौर उनके 
कार्यों की रिपोर्ट प्राचायंजी तक पहुँचाना और नियन्त्रण में रहना यह एक श्रति उत्तम व्यवस्था है। आाचार्यजी महाराज 
जहाँ भी विराजते है, वहाँ की व्यवस्था भी ठीक ढग से होती है। 

उसके बाद भ्राचायें तुलसी जी महाराज तथा प्रन्य तेरापथी साधु-मुनियों से मेरा बहुत सम्पर्क रहा झौर प्रभी 
भी समय-समय पर उनके दर्शन करता रहता हूँ । इस समय अणुत्रत-भान्दोलन जोकि पृज्य भ्राचार्यजी ने प्रारम्भ क्रिया 
समय की चीज है । देश मे घूसलोरी, बेईमानी, ब्लैक मार्केट तथा भ्रन्य व्यसन बहुत ज्यादा जोर पकड़ गये है। मुझे 
आशा है कि प्रणुक्रत-प्रानदोलन द्वारा बहुत सुधार होगा । 

पूज्य भाचाय॑ तुलसीजी महाराज ने भणुत्रत-भान्दोलन का प्रवतेन कर जैन समाज का सिर उचा किया है । 


या है 
» पूरी 


आचार्यश्री तुलसी की जन्म कुण्डली पर एक निर्णायक प्रयोग 


मुनिश्री नगराजजी 


व्यवित जन्म से महान्‌ नही, भ्रपने कर्तृत्व से महान्‌ बनता है। भ्राचार्यश्री तुलसी के सम्बन्ध मे भी यही बात है । 
जिस दिन आपका जन्म हुझ्ा, वह परिवार के लोगो के लिए कोई अ्रतहोनी बात नही थी। अपने भाहयो मे ग्रापका क्रम 
पाँचवाँ था । उस समय किसने पहचाना था कि कोई महान्‌ व्यक्तित्व हमारे घर मे आया है। स्यात्‌ यही कारण हो कि 
घरवालो ने झ्ापके जन्म ग्रहों का भी अ्रकन नही करवाया । ग्राज आपका कतुंत्व देश के कण-कण मे व्याप्त हो रहा है। 
देश के अनेकानेक ज्योतिविंद भ्रापके जन्म ग्रहो की निश्चितता करने मे लगे है । इसी बात को ध्यान मे रखते हुए मैंने किसी 
प्रसग पर निम्न इलोक कहा था . 

अतृषपंचमो जन्मग्रहा: केनाएपि मांकिताः 
भ्रद्म ज्योतिषिवों भूयो यतन्से लग्नशोधन। 
प्राचार्यश्री तुलसी का जन्म विक्रम स० १६७१ कार्तिक शुक्ला द्वितीया मगलवार की रात का है। मातुश्री वदनाजी 

को इतना और याद है कि भ्रापका जन्म पिछली रात का हुआ था । क्योकि उस समय झाटा पीसने की चक्कियाँ चल 
पडी थी। इससे आपकी जन्म कुण्डली का कोई निश्चित लग्न नहीं पकड़ा जा सक्रता। ग्रनेकानेक ज्योतिषियों ने कर्क लग्न 
से लेकर तुला लग्न तक आपकी विभिन्‍न कुण्डलियाँ निर्धारित की हैं। कुछेक ज्योतिषियों ने आपका जन्म लग्न कर्क 
माना है तो किसी ने सिह, किसी ने कन्या, तो किसी ने तुला । भूगु सहिताओं से भी लग्न-शुद्धि पर विचार किया गया, 
परन्तु स्थिति एक निर्णायकता पर नही पहुँची । 

ग्राचायंवर की कलकत्ता यात्रा मे किसी एक भाई ने मुझे बताया कि यहाँ पर एक ऐसे रेखा शास्त्री है जो केवल 
हाथ की रेखाग्नों से यथार्थ जन्म कुण्डली बना देते हैं। उन्ही दिनो श्रौर भी लोग मिले जो इस बात की पुष्टि करते थे। 
उन्होने बताया हमारी जन्म कृण्डलियाँ जन्मकाल से ही हमारे घरो मे बनी हुई थी । प्रयोग मात्र के लिए हमने रेखानुगत 
कण्डलियाँ भी बनवाई थी । मिलाने पर वे दोनो प्रकार की कुण्डलियाँ एक प्रकार की निकली । 

मैं बहुत दिनो से सोचता था, श्राचार्यवर के जन्म लग्न को पकडने मे हस्तरेखा का सिद्धान्त एकमात्र आधार बन 
सकता है। ज्योतिष और हस्तरेखा इन दो विषयों मे गति रखने वाले यह भली-भाँति जानते है कि हस्त-रेखाओं प्रौर जन्म 
ग्रहों के पारस्परिक सम्बन्ध क्या है ? मेरे सामने इससे पूर्व ही कुछ ऐसे प्रयोग भ्रा चुके थे । मन में आया श्राचायं वर के जन्म 
लग्न पर भी हमे यह प्रयोग अपनाना चाहिए। 

अगले दिन भ्राचायंवर से शझ्राज्ञा लेकर हम देवज्ञभूषण प० लक्ष्मणप्रसाद तिपाठी रेखाशास्त्री के घर पहुँचे । 
उनसे इस सम्बन्ध में बाते की । मन में सन्‍्तोष हुग्ना । उन्होने कहा--भ्राप आचायंवर के दोनों हाथो के छापे तैयार कर 
लीजिये। जिन्हे सामने रखकर मैं उनके सवत्‌ व तिथि से लेकर लग्त तक विचार कर सक्‌ | इससे झ्राचायंवर को अधिक 
समय इस प्रयोजन के लिए नही देना होगा। 

झगले दिन त्रिपाठीजी ने भी प्राचार्यंबर के दर्शन किये। मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' ने उनके कथनानुसार 
मुद्रणमसि से भाचायंबर के दोनों हाथो के छापे उतारे । उन्हे लेकर हम लोग मध्याक्ष मे फिर उनके यहाँ गये । छापा उनके 
सामने रखा। उन्होने उसका प्रध्ययन किया भौर हमे कुण्डली लिखने को कहा। हमें सस्तोष हुम्ना । यह सोचकर कि 
इन्होने रेखा के ग्राधार से सवत्‌, तिथि बार, भ्रादि ठीक बतलाये है तो लग्न के ठीक न होने का कोई कारण नही रह 
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जाता । दूसरी बात लग्न भी उन्होंने वही बतलाया है जो प्राचाय श्री के प्रचलित लग्नों मे मध्य का है। श्राचारयवर की 
कम्या लग्न की कुण्डली विशेष रूप से प्रचलित थी। उससे केवल सत्रह मिनट पूर्व का लग्न इन्होने पकड़ा है। वह लग्न मन - 
कह्पित था और यह रेखाग्रों से प्रमाणित । 

वे यथाक्रम सवत्‌, मास, तिथि, बार, नक्षत्र श्रादि बोल गये । एक-एक कर भावानुगत ग्रह भी बोल दिये । लग्न 
के विषय में कहा--इस जातक का जन्म ग्रमदिग्ध रूप से सिह लग्न में हु्ना है । 

कुछ दिनो बाद एक अन्य रेखाशास्त्री सम्पर्क में ग्राये। उनके भी सामने झाचायेश्री के हाथो के वही छापे रखे 
गये । उन्होंने भी भ्रपनी गगना से जो लग्त निकाला वह ठीक वहीं था जो दवज्ञभूपण प० लदक्ष्मणप्रसाद त्रिपाठी ने 
निकाला था । इस प्रकार द्विबंद्ध सुबद्ध भवति की उक्ति चरिताथ्थ हुई। झ्राचायंवर ने यह सब सुनकर कहा--प्रागे 
ज्योतिषियों को यही लग्न बताना चाहिए । यह है आचाय॑श्री के जन्म ग्रहों के निर्णय का सक्षिप्त विवरण । 

ग्राचायंवर की निर्धारित जन्म कुण्डली समग्र रूप मे इस प्रकार है--विक्रम सवत्‌ १६७१ मंगलवार कार्तिक 
शुबला द्वितीय इष्ट-५२/५१ लग्न सिंह ४२४ 





पदमभूषण श्री सूर्यंतारायण व्यास ने भी उक्त कुडली की मान्यता देकर आचार्यवर के ग्रहो पर अपने लेख मे 
विचार किया है। 


श्री तुलसीजी की जन्म कुण्डली का वि७गावलोकन 


पद्मभूषण पं० सुर्मनारायण व्यास 


श्रीयुत्‌ तुलसीजी की जन्म कुण्डली का विवरण इस प्रकार है “८ 
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श्री तुलसीजी के जन्म समय के ग्रह योगो पर से विचार करते हुए विदित होता है क्रि जिन परिस्थितियों और 
विशिष्ट प्रह-प्रभाव काल मे उन्होने जन्म लिया, वह वास्तव में महत्त्वपूर्ण घा। आरम्भ ही से तुलसीजी ने विशिष्ट एव 
परस्पर-विरोधी वातावरण मे उत्पन्न होकर, जीवन के प्रस्तुत काल पर्यन्त ऐसे ही वातावरण मे कार्य किया है। एक 
साधारण-सुखी व्यवस्थित परिवार मे जन्म लेकर प्रपने परिवार की परम्परा और कार्य के विरुद्ध वैराग्य मार्ग का बरण 
किया है। इतना ही नही, अपने मार्ग की ओर परिवार को भी प्रेरित भौर प्रभावित करने मे वे सफल हुए है । प्रसाधारण 
शिक्षा-दीक्षा लेकर वे भ्रपने पथ मे सफलतापूर्वक भ्रग्नसर हुए और जीवन के प्रल्पावधि काल मे ही वे नेतृत्व का पद प्राप्त 
करने मे सफल हुए है। इसमे भी उन्हे स्पर्धा का प्रसग भ्राया है, किन्तु यह स्पर्धा उन के पथ में एवं उत्थान में सहायक हुई 
है। नीच राशि का होकर षष्ठ स्थान मे भ्रष्टमेश एवं पत्रमेश गुरु है। इसलिए संघर्ष प्रोर वह भी उच्च स्थानीय बना रहे, 
इसमे विस्मय का कारण नही रहता । इस पर भी लग्तेश सूर्य भिन्‍न क्षेत्र मे नीच राशि का होकर स्थित है। इसलिए मित्रो, 
स्वजतो, सहकारियों एवं भ्रनुयायियों से भी सतत संघर्ष सजग रहता है । किल्तु उसी भिन्न क्षेत्र मे भौम भ्रौर एकादश मे 
शनि इतना सबल है कि सघर्षों मे भी इतका बल बढता और बना रहता है । एक प्रकार से इनके प्रधिनायकत्व को पोषित 
करता रहता है। 

गुरु और सूर्य की नीच राशि के कारण सहसा इन का भावना-प्रधान मन विननतित हो जाये भ्रौर विचारो मे भी 
विकृति का प्रवसर प्रदात करे, किन्तु गुरु भौर सूर्य नीच राशि के होकर भी नीचाह मे नही हैं। इस कारण वे विकृृतियों 
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को नियस्त्रित करने में समर्थ बन जाते हैं भौर प्रपता गौरव स्थिर रख सकते हैं । विकारी-विचारों पर उनके कोमल मन 
की तात्कालिक प्रतिक्रिया होना स्वाभाविक है तथापि नीच राशि के गुर के उच्चाश में नवम स्थान में स्थित होने के 
कारण उनकी व्यावहारिक बुद्धि उस पर प्रभुत्व पा लेती है। यही गुर, जो सहज विरोध जागृत करता है, वही उनके 
व्यक्तित्व मे प्रभाव प्रेरित करने वाला अश बली होकर बन गया है | उनका ज्ञान यद्यपि शिक्षा-क्षेत्र मे सीमित रहे, परन्तु 
उच्चाण् मे गए हुए सवमस्थ गुरु की पचम पूर्ण दृष्टि होने के कारण उनकी श्रन्त प्रज्ञा का प्रेरक बन गया है श्रौर व्यापक 
योग्यता के साथ उनसे मौलिकता को विकसित करने मे सहायक बन जाता है । इसी नीच राशि (एवं उच्चाश) के गुरु ने 
तथा शनि ने इन्हे परिवार से विरकत बनाया, किन्तु विरवित में भी परिवार की निकटता प्रदान की है। वुध-चन्द्र युति 
परस्पर विरोधी मिलन है। किन्तु यह मिलन जन्म मे ही नहीं, ठेठ नवाश तक अपना सह-अ्रस्तित्व रखती है। इसलिए 
अ्रपनो से, सहवगियों से श्रौर अन्यजनों से भी जीवन-भर परस्पर-विरोध की स्थिति मे से गुजरना होगा शौर सतत 

जागरूक रहने को बाध्य वनना पडता है। किन्तु चन्द्र भी श्रपने उच्चाश में स्थित है। इसलिए जितना उच्च विरोध हो, 

उतना ही उच्च वर्ग मित्र भी बनता है। बुध-चन्द्र की प्राशिक युति भी पारस्परिक विरोध के सहग्रस्तित्व की जनक बन 

गई है। साथ ही विरोध मे प्रभावोत्पादक बन रही है । 
शुक्र बुध-चन्द्र की स्थिति जहाँ सयमित, गम्भीर और प्रभावशाली व्यवितत्व की निर्मात्री है, वहाँ रस-विलास, 
साहित्य, कला, काव्य रस मे प्रावोण्य प्रदान करती है। कला और सौन्दर्य मे अभिरुचि बढ़ाती है । 

नवाश मे बुध-चन्द्र योग सप्तम स्थान में हो जाने तथा सूर्य-इष्ट-प्रभावित होने के कारण गाहँस्थ्यहीन होना 

साहजिक होता है। परन्तु कध-चन्द्र सयोग मे उच्चाश स्थित चन्द्र क्लीब बुध के सहवास के कारण विलासी प्रवृत्ति को 

विकसित नही होने देता, सयमित, सीमित, मर्यादित बना देता है । शुक्र के कारण व्यवहार न॑पुण्य, योग्य शिष्यो का व्यव- 

स्थित सहयोग प्राप्त होता है तथा कठिन स्थितियों मे से भी ऊपर उठने मे सहायता मिलतो है, भ्रवश्य ही कुछ निकट- 

वर्तियों के व्यवहार और कार्यों से बातावरण मे निष्कारण शका का प्रसार होता हो, पतनोन्मुख परिस्थितियों मे गुरु के 

द्वारा गौरव-रक्षा होती है। गुरु के कारण ही श्राध्यात्मिक नेतृत्व उपलब्ध होता है । 

इस समय स० २०१६ से तुलसीजी को केतु-दशा श्रारम्भ हुई है। केतु लग्न मे है। यह दशा सबत्‌ २०२३ तक 

रहेगी। इसमे प्रारम्भिक काल सतोषप्रद नही कहा जा सकता । २०१७ से २० १८ का शुक्रान्तर-काल प्रतिष्ठा, यश, रुयाति 

और उत्थान मे सहायक बनता है। १४ जनवरी, ६२ से ७ मास का काल कला-रस-विलास शौर साहित्य-प्रवृत्तियो के 

साथ प्रतिष्ठा का रहेगा । सवत २०१६ के भादपद से एक वर्ष शारीरिक चिन्ता और मानसिक बिन्ता का कारण हो 

सकता है तथा सवत्‌ २०२० के माघ से ११ मास का समय सधर्ष एव कसौटी का रहेगा, श्रपने ही जनो से प्रसतोष व 

ग्रशान्ति का अवसर भायेगा। भ्रागे २०२३ तक की यह दशा उपयोगी रहेगी । 
१८ फरवरी, ६२ से प्राय उदर-विकार, प्रवास में श्रम भौर आत्म-परिजनो के व्यवहारों से मनस्ताप एवं स्पर्धा 


की परिस्थिति रहेगी । 


यह स्पष्ट है कि इस कुण्डली के जिन ग्रहों के तत्वों से पोषिन होकर तुलसी का जन्म हुआ है, वह उनके 
व्यक्ति-विकास में बहुत सहायक हुम्ना है। सीमित क्षेत्र से उन्हे व्यापक बनाने मे उनके उच्चाश भोगी--नीच राशि गत--- 
गर ने बहुत सहायता की है। यह गुरु नवाश में इतना सबल न बना होता तो सम्भव है कि उनका विरोधी वातावरण 


चिन्तनीय बन जाता, किन्तु गुरु के सबल हो जाने से हो उनका विरोध भी उन्हे ऊपर उठाने मे सहायक बनता रहा है 
ग्रौर उन्हे गौरव प्रदान करता रहा है। 


हस्तरेखा-अध्ययन 
रेखाशास्त्रो श्री प्रतापसिह चौहान 


महामाननीय प्राचायंश्री तुलसी का हाथ कुछ चमसाकार मिश्रित समकोण झाकार का है। समकोण हाथ वाला 
दूरदर्शी, आादशंवादी और शासक होता है। चमसाकार मिश्रित होने की प्रवस्था में ग्रादर्शवादी होने के साथ-साथ व्यक्ति 
क्रान्तिकारी, नई धारणाओ झौर प्रवुत्तियों का सस्थापक होता है । 

श्राचारयश्री के हाथ में बुध की प्रगुलि टेढी है ग्रौर उसका नाखून छोटा है। यह वकक्‍नृत्व शक्ति शोर परख शक्ति 
का द्योतक है। 

सूर्य रेखा जीवन रेखा से आरम्भ हुई है। जिससे झराप प्रसिद्ध और प्रतिभा के धनी होगे शौर जन-जीवन का 
कल्याण करते हुए श्रादरणीयता धर ख्याति प्राप्त करते रहेगे। 

जीवन रेखा को मगल के स्थान से झाने वाली रेखाए काटती हुई मस्तिष्क रेखा तक पहुँच रही हैं, इसलिए कभी - 
कभी अपने ही व्यक्तियों से मानसिक खिन्‍्नता प्राप्त होती रहेगी । स्व-धर्मावलम्बी व इतर-धर्मावलम्बियों से विरोध उप- 
स्थित होता रहेगा । 

दाहिने हाथ मे झपूर्ण मगल रेखा होने से व्यवहार कुछ कठोर रहेगा, किन्तु विरोधियों के प्रति सहिष्णुता रहेगी। 
विरोधी कालान्तर से नतमस्तक होते रहेगे । श्रनुभव सिद्ध वात है, मगल रेखा विरोधियों पर विजय दिलाती है, किन्तु 
समकोण भौर चमसाकार मिश्रित हाथ होने की वजह से हृदय मे शत्रुता के भाव शत्रुओं के प्रति भी नही रहेगे । 

हृदय रेखा बृहस्पति की उँगली को छू रही है, इसलिए प्रतिभा व जन-कल्याण की भावना उत्तरोत्तर बढ़ती 
रहेगी, प्रादर्शवादी चरित्र रहेगा । 

दोनो हाथो में छोटी-छोटी रेखाएं है, इसलिए मानसिक चिन्ताए श्रधिक रहेगी। बाए हाथ मे सूर्य, शनि और 
बृहस्पति के स्थान पर भाग्य रेखा जा रही है। यह उद्यमशील व ख्यातिशील होने की सूचक है। यही रेखा सघ-सचालक 
झौर अनुसधान कर्त्ता होने का भी सकेत करती है। प्रारम्भ मे भ्रस्तरग विरोधो का निश्चित ही मुकाबला करना पडेगा। 
बद्धावस्था मे पूर्ण शान्ति का अनुभव करेगे । 

चन्द्र स्थान पर रेखाए गहरी होकर शनि स्थान की ओर भुकती है। यात्राए विशेष होगी । चन्द्र विशेष यात्रा 
का भी कारण होगा । भेंगूठे के नीचे से मगल स्थान से गहरी रेखा टूटती हुई मगल तक पश्राई है। पदयात्रा जीवन-भर होती 
रहेगी । 

मस्तिष्क रेखा शनि के नीचे भूकी हुई है। साथ-ही-साथ शनि के पर्वत पर छोटी रेखाए भ्रधिक है। ये वायु 
विकार की सूचक हैं। 

सूर्य के नीचे हृदय रेखा मे बडा द्वीप है, इसलिए एक श्रॉख विशेष निर्बेल होगी । 

जीवन रेखा दोनो हाथो में विशेष घुमावदार है झौर कटी हुई है। सघर्षमय जीवन और लक्ष्य सिद्धि की 
धूचक है। 

बाएं हाथ मे मस्तिष्क रेखा मगल के पहाड़ पर गई है भौर दाए हाथ मे सूर्य के पहाड के नीचे पूर्ण हुई है। इससे 
विषय को सममाने की सूक्ष्म शक्ति भौर प्रत्युत्पन्‍नमति मिली है। 

सूर्य रेखा सूर्य के स्थान से गहरी होकर नीचे की श्रोर चली है । वक्षस्थल में यदाकदा पीड़ा करेगी । 


१४६ ] झ्राायंत्रो तुलसी झभिनन्वन प्रग्थ [ प्रथम 


प्रैगूठा बृहस्पति की उँगली से भ्रधिक दूरी पर खुलता है। दृढ निश्चय और श्रात्मविश्वास का प्रेरक है । हृदय- 
रेखा और मस्तिष्क रेखा दोनो समानास्तर होकर कम दूरी पर हैं। ऐसा व्यकित तब तक दृढ रहता है। जब तक अपने 
निश्चय पर नही पहुँच जाता है। वितना ही समय लगे, झपने लक्ष्य पर पहुँचकर ही विश्राम लेता है । 

हृदय रेखा मे द्वीप है और वह सूर्य के पहाड तक मोटी है। वायु विकार हृंदय को भी प्रभावित करेगा। यह 
स्थिति विद्येषतया वृद्धावस्था में होगी। 





हँदय रेखा से ३६, २७, ४३, ४४, ५५ झोर ५६वें वर्ष मे शाखाए निकल कर मस्तिष्क रेखा पर आई है । ये 
तीनो रेखाए संघर्ष सूचक हैं। उक्त अवधि में सघ-सम्बन्धी या स्वास्थ्य-सग्बन्धी चिन्ताश्ों का योग है । 

बृहस्पति के स्थान पर >< का निशान है। यह प्रतिष्ठामूचक होने के साथ मस्तिष्क मे भारीपन रखने वाला 
भी है। 

मस्तिष्क रेखा बृहस्पति के स्थान से निकल कर शाखान्वित होती हुई मगल के स्थान को ओर चली है। जीवन 
रेखा से झ्लग होते हुए भी कुछ सटी हुई है । साहित्य में चत॒र्मुखी प्रतिभा देगी, सृक्ष्मातिसूक्ष्म कार्य के सम्पादन की क्षमता 
व निर्णायक बुद्धि होगी। 

हृदय रेखा भ्रौर मस्तिष्क रेखा समानान्तर है। सूर्य, शनि श्रौर बृहस्पति पर भाग्य रेखा का होना इस बात 
को प्रमाणित करता है कि किसी नई शेली से श्रहिसक क्रान्ति करेगे । कुछ एक लोग झपनी सकीर्ण भावनाओ्रों के कारण 
आपका विरोध करंगे। किन्तु अन्त मे वे ही लोग झ्रापके उदबोधन को स्वीकार करगे। पहले-पहल वे लोग झाप पर 
झाडम्बर-प्रियता, निरकुशता आदि के आरोप भी लगाएगे। यह सब होते हुए भी आप पूर्ण निष्ठा के साथ अपने गन्‍्तव्य 
की श्रोर बढते रहेगे। 

भाग्य रेखा और सूर्य रेखा का विशेष उदय २२वें वर्ष से होता है। उसी समय से आपका जीवन लोक-सेवा के 
दायित्व को उठा कर चन रहा है| 

मस्तिष्क रेखा के आरध्भ पे द्वीप है श्रोर वह मोटा है। जब भी शारीरिक कष्ट होगा जोर से होगा । 


भ्रध्याव ] हस्त रैला-प्रध्ययन [ २४७ 


बृहस्पति मुद्रिका बाए हाथ में है। साधु सघ पर आपकी विशेष झनुकम्पा रहेगी । 

आपका हाथ समकोण है । चन्द्रमा से भाग्य रेखा उदय होकर मस्तिष्क रेखा पर रुकी है। प्रापके द्वारा प्रचारित 
धर्म इतर लोग भी स्वीकार करंगे, सामाजिक वृद्धि होगी । 

जीवन रेखा घुमावदार है। मस्तिष्क रेखा साफ और सीधी है । हृदय रेखा बृहस्पति तक जा रही है। निश्चित 
ही भ्राप दीर्थ झ्रायु होगे । 

सूर्य रेखा जीवन रेखा से उदित हुई है । उसी रथान से बुध रेखा निकल कर बुध के स्थान पर गई है। भिन्‍न- 
भिन्‍न विषयो का साहित्य आप और आपके शिष्यो हारा सम्पादित होगा। शोध कार्य की तरफ विशेष ध्यान रहेगा। 
अ्रहिसा स्वरूप को सूक्ष्म-से-सूद्म रूप मे प्रतिपादित कर लोकहित करेंगे। आ्राप अपनी संघीय व्यवस्था मे विकास भी 
करेगे। विभिन्‍न विभाग विभिन्‍न उत्तरदायित्व युक्त करेगे। यह व्यवस्था विषय से सम्बन्धित होगी। इसका श्रीगणेश 
४६वें वर्ष से भर उसकी पूृर्णता ५१, ५२, ५३ तक होती रहेगी । 





एक सामुद्रिक अध्ययन 
श्री जयसिह मुणोत, एडवोकेट 


विश्व के प्रागण मे कई सम्यताए प्राईं, सिर ऊँचा किया और नष्ट हो गई । कितने ही राष्ट्र श्रागे श्राथे, किन्तु 
टिके नहीं । कई सस्कृतियाँ चमकी, लेकिन विस्मृति के ग्रचल में सिमिट गई। उन सम्यताओं राष्ट्रो एवं सस्कृतियों के 
विकास एवं विनादह का जो इतिहास है, वह सामने है। राजनैतिक, सामाजिक, घामिक एव बौद्धिक तथा अन्य प्राघातो ने 
उनके भव्य प्रासादों को चकनाचूर किया भर उनके खड॒हरो पर घुल बिछाई, किन्तु उन प्रहारो की सबल चोट खाकर 
भी हमारी भारतीय सस्कृति अभी तक जीवित है। इसका एक महत्त्वपूर्ण कारण है--इसकी आ्राध्यात्मिकवा । सहल्नाशु 
की वह तैजोमयी किरण अपना पूर्ण प्रभाव इस भू-भाग पर रखती है और विशेष रखती है । आध्यात्मिकता की यह ग्रमर 
बेल समय-समय पर शभ्रार्ष पुरुषों द्वारा सिचित हुई, उनसे सरक्षण प्राप्त किया श्रौर जिसे सबद्धंन एव सवरण उनकी छत्र- 
छाथा में मिला । आ्राध्यात्मिकता से उत्पन्न मानवता जहाँ यत्र-तत्र-सर्वत्र दीखने मे श्राती रही । इस रत्न-प्रसृता वसुन्धरा 
ने ऐसे महामनस्वी नर पुगवों को जन्म दिया कि जिनकी वंखरी वाणी एव अपूर्व कार्य-कलापो ने अल्पकाल ही में वह कार्य 
बार दिखाया जो साधारण जनो द्वारा सम्भवत सदियों तक ग्रथक प्रयत्न करने पर भी सम्पन्न नही किया जा सकता था। 
जिन्‍्होने भ्रपनी मानवता की चिनगारियों से इस देश को प्रसुप्त प्रात्मा के अन्तराल में ऋन्त के वे स्फुलिंग जगा दिए कि 
जिनके प्रकाश मे अखिल जगत की बडी-से-बडी सत्ता भी शान्ति का पथ ढूँढने को झातुर रही और है। धर्म भर दर्शन 
की जननी भारत भूमि मानवता का मुख उजागर करने वाले पहुंचे हुए महापुरुषो से कभी भी खाली नही रही है। उसी 
श्रार्प परम्परा की पुनीत माला के मनके है--श्राचायं श्री तुलसी । इनके जीवन मे निखार पाने वाले गुण अगणित है और 
उनका दिव्य चरित्र का पृष्ठ हम सबके क्षामने खुला है, जिसका समर्थन उनके हाथ से होता है। कितना सुन्दर साम्य है । 

यह हाथ नहीं है पुस्तक है जिसमे जोवन का सार भरा । 
है उसका पूर्ण प्रतिबिम्ब यही जो वास्तव में है सहो, खरा । 

३०० 74५०॥ का कथन है कि, “46 [0 5 ।06 5५४७०]० 0 06 ज्ञा00” और 'हस्त-संजीवन' 

मे लिखा है : 
नास्ति हत्तात्पर ज्ञान अलोकक्‍्ये सचराचरे। 
यद्‌ ब्राह्मं पुस्तक हस्ते धृत॑ बोधाय जन्मिनाम्‌॥। 

श्राचायंश्री तुलसी का हाथ चोकोर, लाल-गुलाबी रग की मुलायम समुन्नत हथेली नीचे स्थित अगस्त कटिवाला 
लम्बा एक निराला कोण बनाता हुआ है, दूसरा पेरवा लम्बा, प्रथम पेरवा दूसरे की लम्बाई से दो तिहाई से कम नहीं 
श्रौर दूसरे पेरवे मे एक तारे का निशान है। तज्जनो अवश्य कुछ छोटी है श्रोर उसका दूसरा पेरवा लम्बा है। मध्यमा 
लम्बी है, दूसरा पेरवा लम्बा व तीन खड़ी रेखा वाला है। अ्रनामिका लम्बी है और उसका प्रथम पेरवा (नख वाला ) 
लस्बा है। झनाभिका से दूरी पर स्थित कनिष्ठा है जो लम्बी है, जिसका प्रथम पेरवा लम्बा है। त्जनी के नीचे जो 
गुरु का स्थान है, वह समान रूप से उभरा हुआ है श्नौर उस पर क्रास तारे मे परिणत होता दिखाई देता है। मध्यमा 
के नीचे जो शनि का स्थान है, उस पर खडी रेखा है भ्ौर ४ का चिह्न है। स्थान समान रूप से उभरा हुभा है। 
प्रनामिका के नीचे जो सूयेरथान है, वह भी उभरा हुआ है। कनिष्ठा के नीचे जो बुध स्थान है, समुन्नत है प्रौर उस पर 
तीन-चार खड़ी रेखाए हैं। इस स्थान के नीचे जो मगल स्थान है, भप्रच्छा उभरा हुआ है। चन्द्र स्थान जो इस मंगल स्थान 
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से नीचे है, समुन्नत है और शुक्र स्थान भी खासा उभरा हुप्रा है। हथेली मे खट्ढा नहीं है । 

मस्तिष्क रेखा त्रिशुलाकार से प्रारम्भ होकर गुरु स्थान के नीचे जीवन-शक्ति रेखा से ऊपर, किन्तु भ्रलग प्रथम 
कुछ दूर सीधी श्रौर फिर भुकती हुई है जिसकी एक शाखा चन्द्रस्थान की भोर दूसरी मगल स्थान की और गई है, जहाँ 
आखिरी सिरा ऊपर बुध की श्रोर मुडा है। हृदय-रेखा शनि एव गुरु स्थान के बी च से प्रारम्भ होती है और बुध स्थान के नीचे 
हथेली की छोर तक चली गई है । प्रारम्भ मे इसकी एक शाखा गुरु-स्थान की भोर बढ़ती है। भाग्य रेखा चन्द्र स्थान के 
ऊपर से चल कर मस्तिष्क रेखा तक गई है, दूसरी कुछ ऊपर गई है। सूर्य-रेखा बडी सुन्दर है झौर भाग्य रेखा से मगल के 
मैदान मे निकल कर करीब हुदय रेखा के नीचे तक गई है भौर दूसरी सूर्य रेखा मस्तिष्क-रेखा से कुछ नीचे से उठ कर 
प्रथम सूर्य रेखा के पास चलती हुई सूर्य स्थान तक गई है श्रौर जहाँ एक शाखा बुध स्थान की ओर भेजती है। दोनो मगल 
स्थान से एक-एक रेखा सूर्य स्थान को भाई है जिनमे हथेली के छोर वाले मगल स्थान वाली रेखा बहुत तीखी एवं स्पष्ट 
है । सूर्य स्थान के नीचे हृदय रेखा से एक रेखा बुध स्थान की भोर बढी है। मस्तिष्क रेखा से एक रेखा गुरु स्थान की 
झोर बढी है। जीवन-शक्ति-रेखा पुणचे तक गई है भौर स्थान-स्थान पर इससे भाग्य रेखाए निकली हैं, जिनमे एक रेखा 
ठीक गरु स्थान मे गई है । जीवन शक्ति रेखा के बराबर सी अन्दर की ओर एक रेखा है। जीवन शक्ित रेखा से एक रेखा 
शनि की उँगुली (मध्यमा ) के पास गई है जो विरक्ति रेखा है । दोनो हाथ की उँगुलियो मे लगभग छ शुभ चक्र है, चार मे 
सीप का ग्राकार है। मध्यमा मे सीप का प्राकार है | उँगलियाँ हथेली से छोटी नही है। हथेली की लम्बाई एवं चौड़ाई 
प्राय समान-सी है। प्रारम्भ में सूर्य रेखा ने कुछ ऊपर उठ कर एक शाखा बुध की शोर छोडी है श्रौर भाग्य-रेखा की एक 


हि 7 है है 
की मी, 
क रू 5 


(ऊपर खीचा गया हाथ उसी हस्त-दक्षेन के भ्राधार पर है ) 


२१० ] ध्राचायंश्री तुससो प्रभिनन्‍्दन प्रग्ध [ प्रथम 


दाखा भी कही-कही प्राकर मिली दीखती है । यह ऊपर लिखा वर्णन अल्प समय मे किये गये हस्त-दर्शन के आधार पर है । 
'वौकौर हाथ एव मुलायम समुन्तत लाल गुलाबी रग की हथेली जिसकी लम्बाई एवं चौडाई समान-सी है भरौर 
प्रेंगलियाँ मी हथेली के बराबर है, इस बात की द्योतक है कि इनमे अपूर्व चरित्र-बल, बहस करने की प्रवल शक्ति है, सन्तुलित 
स्वभाव है, परिवर्तवशील है भ्रौर निरन्तर कार्य मे सलग्न रह कर विजयश्री प्राप्त करने के लक्षण है । छीटी तजनी मिर- 
भिमान की सूचक है । मध्यमा प्रबुद् ता, चिन्तनशील, उद्योगी एवं धार्मिक पुरुष की परिचायक है। भ्रनामिका से कला- 
कार, कि एवं सामाजिक चेतनावान्‌ मानव का परिचय मिलता है। प्रथम पेरवा लम्बा होना कवि होने की पुष्टि करता 
है। कनिष्ठा रचयिता एव व्याख्यता की प्रतीक है श्रौर इसको दूरी श्रनामिका से जो स्थित है, वह यह बतलाती है कि यह 
मानव भ्पने कर्म मे पूर्णरूपेण स्वतन्त्र है। उपरोवत प्रगुस्त विभिन्‍न विचारों का समावेश, प्रखर बुद्धि, समन्वय दक्ति एव 
उदारमना का द्योतक है। प्रथम पेरवा जहाँ सम्पूर्ण झात्म-बल को बतलाता है, वहाँ दूसरा पेरवा सुदृढ साधारण ज्ञान 
((०फराप्व०१ $८॥5८) एवं प्रबल कर्म शक्ति एवं तक॑ शक्ति का परिचायक है । कटि वाला श्रगुस्त कुशल राजनीतिज्ञ 
एव नेता होने का सकेत करता है। गुरु स्थान पर तारा का चिह्न गुरु पद एवं विश्व-विश्रुत विभूति का द्योतक है। शनि 
स्थान पर जो रेखा खडी है एवं ५ का चिह्न है, वह माता से विशेष स्नेह होने का परिचय देता है। जीवन शक्त रेखा से 
मध्यमा के पास रेखा गई है, वह विरक्ति (२८७॥०॥८०७॥०॥ ) रेखा है जो समार से उदासीन कर विरकक्‍्त बनाने में सहा- 
यक होती है। शनि का समुन्नत स्थान दार्भनिके, कुछ एकान्त प्रेमी एवं संगीत की झ्रभिरुचि का होना प्रकट करता है । 
ऐसा सूर्य स्थान बहुश्नत, यंशस्वी एवं विवेकी होना जाहिर करता है । सूर्य रेखा से बुध की ओर जाने वाली रेखा रचयिता 
एव व्याख्याता की द्ोतक है। बुध स्थान एवं उस पर खडी रेखाएं कुशल मनोवेज्ञानिक, विज्ञानवेत्ता, विलक्षण बुद्धि 
वाला एवं सुन्दर ववता होने का परिचायक है। मंगल स्थान एवं उनसे सूर्य की ग्रोर जाने वाली रेखाएं महा पराक्रमी, 
उत्कृष्ट साहमी, हिमालय-सा ग्रटिंग, शत्र पर अहिसक वृत्ति से सदा विजय पाने वाला एवं परम सहिष्ण होने की द्योतक 
है । उपरोक्त चन्द्र स्थान ताब्र कल्पना-शक्ति वाला एव सिरजनहार का सूचक है। शुक्र स्थान सदभावनाझों का सम्मान 
करने वाला एवं सगीतज्ञ के गुण बतलाता है। जीवन-शाक्ति रेखा से गरु स्थान में जाने वाली रेखा प्रतिभा प्रदात करने 
वाली है। प्रग॒स्त के दूसरे पेरवे मे जो तारा का चिह्न है, वह झ्ानन्दयोग का सूचक है। 
ग्रधिक महत्त्वपूर्ण रेखा मस्तिष्क की है जो प्रबल श्रात्म-विश्वास, कल्पना एवं यवार्थता के सामजस्य, स्यायी, 
सुनीतिवानू, गृत्थियों को सहज सुलभाने की शक्ति की सूचक हे। जिशुलाकार सुयण, सौभाग्य, अन्तिम सिरा गृरुता 
उसका ऊपर उठना प्रदुभुत वाक्‌-शक्ति का द्योतक है। साथ-ही-साथ स्थिर बुद्धि एवं प्रवाह में नहीं बहने वाले मस्तिप्क 
की कल्पना कराता है। हृदय-रेखा कुणाग्र बुद्धि, यश एव ग्रादर्शवादी की सूचक है। भाग्य-रेखा पूर्वजों की सम्पदा प्राप्त 
होने की सूचना देती है श्र गृप्त स्थान निहित है, ऐसा बतलाती है और मस्तिष्क के विशाल एवं व्यापक होने की परि- 
चाथक है। सबसे महत््वशाली सूर्य रेखा है जो सर्वागीण सफलता, बहुश्रुत, भ्रनेक ज्ञान, परम यश, प्रबल वाक्‌-शरक्ित तथा 
विष्व-विभूति की द्योतक है। यह इक्कीस, बाईस वर्ष की श्रायु के पास भाग्य रेखा से निकलती है जो भाग्योदय का समय 
बतलाती है! फिर चौबीस वर्ष की श्रायु के पाम इससे निकलने वाली एक रेखा जो बुध की ओर बढना चाहतो है, बह 
ज्ञानवृद्धि, राजनीति एवं विद्या विकास होना प्रकट करती हे। तेतीस वर्ष की श्रायु के पास एक सूर्थ रेवा और निक- 
लती है जो सीधी सूर्य स्थान को गई है। नवीन जन-क्रान्ति द्वारा विमल यश व सफलता की सूचक है। इससे मानवता से 
देवत्व की झ्रोर प्रगति होगी, ऐसी सूचना मिलती है। लम्बा अगस्त, जो नीचे स्थित है श्रौर निराला कोण लिये हुए 
है, निगुद़्तम दाशनिक, सिद्धान्तवादी, नीतिवानू, उच्च कोटि का न्यायी होना प्रकट होता है। जीवन-शक्नि की पूरी 
रेखा है, दोष रहित है जिससे सुस्वारध्य की कल्पना हे और इसके साथ दूसरी जीवन रेखा चली है जिससे जीवन को बल 
मिलता है। स्थान-स्थान पर जीवन-शक्ति रेखा से सिट्टे की नाई जो भाग्य रेखाए निकली है, वे उस समय की उन्नति 
एवं प्रतिभा की सूचक है। मस्तिष्क रेखा से बृहस्पति की ओर रेखा का बढ़ना सुयश की बुद्धि बतलाती है और हृदय रेखा 
से बुध की प्रोर रेखा का जाना शञान-विकास की सूचक है। पेरवो मे जो खड़ी रेखाए है, वे व्यवह़ार-कुशनल होने की प्रतीक 
है और इनसे बुद्धि एव चतुराई को बल मिलना कहा जाता है । 


आचार्यश्री तुलसी के दो प्रबन्ध काव्य 


डा० विजयेन्द्र स्नातक एम ०ए०, पी-एच०डी० 
रोडर, हिन्दी विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 


नतिक उत्थान का दिव्य सन्देश 


श्रांचायंश्री तुलसी अपने प्रभिनव प्रणव त-प्रान्दोलन के कारण श्राज भारतवर्ष मे एक तपस्वी साधक, मर्यादा- 
पालक वीतराग जैनाचार्य के रूप मे विख्यात है। ध्वस श्रौर विनाश के जिस उद्वेंगमय वातावरण मे श्राज ससार सास ले 
रहा है, उसमे नैतिक मूल्यों 6रा शान्ति और समभाव की स्थापना का प्रयत्न करने वाले महापुरुषों मे प्राचा्य तुलसी का 
स्थान अन्यतम है। नैतिक एवं चारित्रिक क्लास के कारण वर्तमान युग मे जीवन के शाशवत मुल्य का जिस द्वुत गति से लोप 
हुआ है, वह समस्त ससार के लिए चिन्ता का विषय बन गया है । एक और देश, जाति, धर्म और सम्प्रदाय की सकीर्ण 
दोवारे खडी करके मानवता खडाथो में टूट-टूट कर विभकत हो गई है तो दूसरी ओर दुर्धर्ष ध्वसायुधों के श्राविष्कार के 
सन्देह--शका का भयावह वातावरण विश्व मे व्याप्त हो गया है। ऐसे सकट के समय समृची मानवता के लिए सौहार्द, 
समता, सौख्य और णान्ति का सन्देश देने वाली मटान्‌ श्रात्माओ और शाइवत मूल्यों की रथापना करने वाले उपायो की 
ग्रावश्यकता स्पष्ट है। प्राचार्यश्री तुलसी एक ऐसे ही महान्‌ व्यक्तित हे जिनके पास मानव के नैतिक उत्थान का दिव्य 
सन्देश है जो भ्रणब्नत चर्या के रूप मे धीरे-धीरे इस देश में फैल रहा है । कहना होगा कि इस शास्त, स्वस्थ एवं निरुपद्रवी 
ग्रान्दोलन को यदि विश्व के सभी देश स्व्रीकार कर ले तो व्यक्ति-निर्माण के मार्ग से राष्ट का निर्माण और ग्रन्त में समग्र 
मानवता के विकास का मार्ग प्रशस्त हो सकेगा । 

आचार्यश्री तुलसी की काव्य साधना के प्रमग में अणत्रत विषयक दो-चार धब्द मैंने जान-बूककर लिखे है । अण- 
व्रत का सन्देश आचाय॑ श्री तुलसी के प्रबन्ध काव्यो मे भी निहित है, किन्तु कवि ने उसे किसी श्रान्दोलन की भूमि पर 
प्रतिष्ठित न कर भावना की उ्वेर धरा पर उसका बपन किया है। भ्रणक्रत को अनाबविन नैतिकता का बीज स्वाभाविक 
रूप से उनके काब्यो मे श्रकुरित हुआ हे श्रौर उसवेः 8रा पाठक की परिष्कृत चेतना दीप्त होती है, ऐसी, मेरी धारणा बनी 
है। भ्रणब्रत-आ्रान्दोलन देश, जाति, धर्म--सम्प्रदाय-निरपेक्ष एकान्त व्यक्ति-साधना होने के कारण सभी विचारशील 
व्यक्तियों द्वारा समादृत हुआ है , फलत उसके प्रवर्तक झ्राचायंश्री तुलसी के विषय मे साधारण जनता का परिचय इसी 
के माध्यम से हुआ है। भ्राचायंश्री की नेसगिक काव्य प्रतिभा से बहुत कम व्यक्तियों का परिचय है, प्रत मैं काव्य-प्रतिभा 
के सम्बन्ध में संक्षेप मे परिचय प्रस्तुत करने का प्रयत्न करूगा। 


झ्ञान-किया की समयेत शक्ति 


आतचारयश्री तुलसी के काफी काव्य-प्रन्थो को पढ़ कर मैं इस परिणाम पर पहुँचा हैं कि इन ग्रन्थों के निर्माण 
में जिस प्रेरक शक्ति का सबल हाथ रहा है, वह इच्छा, ज्ञान-क्रिया की समवेत शक्ति है। इन ग्रन्थों की रचना का उद्देशण 
'बशसे' और 'प्रथंकृते' न होकर 'दिव्योपदेश” और 'शिवेतर क्षति' ही है। लौकिक एवं पारलौकिक विपयो का व्यवहार 
ज्ञान भी उपदेश की प्रक्रिया मे समाया हुआ है। जिस सरल भभिव्यजना और सहज अनुभूति से वर्ण्य का विस्तार इन काव्य 
ग्रन्थों में हुआ है, वह इस तथ्य का निदर्शन है कि भोग्य जगत्‌ के प्रति झ्नासक्त भाव रखने वाले सत की वाणी मे वस्तु- 
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सत्य के प्रति उनना भ्ञाग्रह नही रहता, जितना भाव-सत्य के प्रति होता है। भाव-सत्य को केन्द्र बिन्दु बनाकर वस्तु-सत्य 
(घटना) का चित्रण करते समय सत कवि की वाणी जितनी तत्वाभिनिवेशी बनी रहती है, कदाचित्‌ वदार्थ के प्रति आग्रह 
रखने वाले सामान्य कवि की वाणी नहीं रहती। 'शिवेतर क्षति' जिस काव्य का मूल स्वर हो उसमे यश और प्रथं की 
लिप्सा को स्थान नही रहता । आचायंश्री तुलसी का निसगे कवि स्वय तटस्थ भाव से इन सबको ग्रहण करके काव्य रचना 
मे प्रवृत्त हुप्ना है, यह सभी काव्य ग्रन्थों के प्रनुशी लन से स्पष्ट होता है। 

झाचाय॑श्री की लेखनी से भ्रद्यावधि तीन हिन्दी काव्य-ग्न्थ प्रकाश मे श्रा चुके है। यो तो सस्कृत भौर 
मारवाडी में भी श्रापने काव्य-रचना की है, किन्तु इस लेख मे मै उनके दो प्रमुख हिन्दी प्रबन्ध काव्यो की ही चर्चा करूँगा। 
स्थानाभाव से हिन्दी के सभी ग्रन्थी की समीक्षा करना भी मेरे लिए सम्भव नही है। प्रमुख कृतियों मे 'प्राषाढभूति' और 
अग्नि-परीक्षा' है । 


आपषाढ़ मूति 


'ग्राषाडभूति' एक प्रबन्ध काव्य है। प्रबन्ध काव्य की पुरातन शास्त्रीय मर्यादा को कवि ने रूढि के रूप मे स्वी- 
कारन कर स्वतम्त्र रूप से कथा को विस्तार दिया है। सर्ग या अ्रध्याय श्रादि का परम्परागत विभाजन भी इसमे नहीं है । 
वर्णन की दृष्टि से भी इस काव्य में शास्त्र का प्रनुगमन प्राय नहीं हुआ है। वस्तुत कवि की दृष्टि वर्ण्ये वस्तु को जन- 
मानस तक पहुँचाने की ओर ही प्रधिक रही है ! कवि का ग्रभिप्रेत है 'जनकाव्य की शैली पर गेय रागो मे कथा को श्रति 
मधुर बना कर व्यापकता प्रदान करना । श्ास्त्र-सर्थादा के कठोर पाश में श्राबद्ध होकर उसे विद्वल्मण्डली तक सीमित 
बनाने की कवि की तनिक भी इच्छा नही है। जैन-साहित्य परम्परा में यह शैली सुदीर्घ काल से विकसित होती रही है । 
प्राचार्यश्री ने उसी को प्रमाण माना है भौर उसके विकास मे नई कडी जोडी है । 

यह काव्य झ्रास्तिक भावना का प्रतिष्ठापक होने के साथ जीवन को दुर्देम प्रवृत्तियों का यथार्थ बोध कराने में 
भी सहायक है । मातव की दुलंलित वासना वृत्ति किस प्रकार मानव को पाप-पक में धकेल देती है और किस प्रकार वह 
हस्द्रियासवित के जाल मे पड़ कर सन्मार्ग से च्युत हो जाता है, यह बदी रोचक इली से व्यक्त किया गया है। आाषाद भूति' 
का कथा-प्रसग निशीध सूत्र की चूणि व उत्त राध्ययन की अर्थ कथाओं से लिया गया है। आ्राचायं तुलसी ने अ्रपनी उपज्ञात 
प्रतिभा श्रौर कल्पना के योग से सामान्य कथा को दीप्त कर दिया है। कथा के विवरण केवल घटनाश्रित न होकर दर्शन, 
भ्रध्यात्म, लोक-व्यवहाराधित नेक उपयोगी प्रसगो से गुंथे हुए है। कथा के नायक आचार्य भाषादभूति को प्रारम्भ मे दुढ 
झ्रास्तिक के रूप मे चित्रित किया गया है, किन्तु अपने सो शिष्यों को महामारी द्वारा ग्रकाल कवलित देख कर झौर देवयोनि 
से वापस भाकर गुरु से न मिलने पर गुरु के मन का दृढ़ झआास्तिक भाव सशय के भ्रधड भाव से हिल उठा । छिष्यो ने वचन 
दिया था कि देवयोनि से प्राकर गुरु की सर-खबर लेगे, किन्तु एक भी शिष्य वापस न आया। उन्हे लगा कि शास्त्र मिथ्या 
हैं, परलोक भिथ्या है, तस्‍्वज्ञान की चिन्ता व्यर्थ है। इहलोक के सुख को तिलाजलि देना मूर्खता है। भोग की सामग्री की 
झबहेलना करके मैने क्या पाया | भोग्य वस्तुओं से परिषुर्ण इस ससार मे रमना ही मानव का इष्ट है, ऐसी भ्रम बद्धि उत्पन्न 
होने पर प्राचायें आ्राषाढ़भूति पथश्रष्ट होकर लोभ के पक-जाल मे फँस गये। उन्होने छ भ्रबोध बालको की हत्या की, 
उनके भ्राभूषण छीने, चोरी की भ्रौर पतन का मार्ग पकडा | ऐसी दशा में बचनबद्ध उनका प्रिय शिष्य विनोद देवयोनि से 
झाया झोर उसने भ्राषाद भूति का इस पाप-योनि से उद्धार किया । आषादभूति पुन श्रास्तिक मुमुक्षु बनकर सत्पथ पर आ्रारूढ 
हुए । यही सक्षिप्त-सी कथा है। 

श्राचाय श्री तुलसी ने भ्रपने काव्य को जनकाव्य बनाने के लिए लोक प्रचलित विभिन्‍न गेय रागो का आश्रय लिया 
है। राधेइयाम कथावाचक की रामायणी शेली का ग्रहण इस बात का प्रमाण है कि कवि इस कांव्य का उसी शैली से प्रचार 
चाहता है। जैन दर्शन के गूढ़ सिद्धान्तो को सरल झौर सुबोध शैली से वीच-बीच में गूम्फित कर भाचारयंश्री ने इसे प्रारम्भ 
में चिन्तनप्र धान काव्य का लय दिया है, किन्तु बाद में घटनाओं के वर्णन के कारण चिन्तन की गृढ़ता कम होती जाती है। 
दाह्यनिक चिन्तन की भलक नीचे के पदो में स्पष्ट देखी जा सकती है; 
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यदि भूतवाद ही सब कुछ है, चेतन का पृथतस्तित्थ तहीं ? 
चेतनता धर्म, कहो किसका, गुण हझ्ननुरूप होता म कहीं ? 
चेतना छास्य क्‍यों सृत शरोर, धर्मो से धर्म भिसन कंसे ? 
यह जीव स्थतन्त्र द्रथ्य इसकी, सता है स्वयं सिद्ध ऐसे ? 
जार्वाक सहीं बिस्तन देता, साम्प्रतिक सुखों का यह केवल । 
झ्राइवासन सात्र प्रलोभन है, इसमें न दाशनिक, तात्विक अल | 
संद्वान्तिक सबल प्रसाणों से जाती है जड़ जिसकी खिसको। 
झौदार्य भारतो संस्कृति का, वर्शन में गणना की इसको । 
देवयोनि से शिष्यो के वापस लौट कर न झाने पर शभ्राचार्य श्राषाढभूति की आस्था डिग गई । उनके मन मे सन्देह- 
शका के बादल मेडराने लगे । उन्हे लगा कि यह जप-तप, धर्म-पुण्य, सब मिथ्या है। स्वर्ग सुनिश्चित नही है, साम्प्रतिक 
दृष्टि ही सत्य है । 
लोक स्थिति सारी करिपत, क्या यह षट द्रव्यान्षित, 
कोई भी भ्रस्था का भाषार है नहीं। 
भूठी धर्माधर्मास्ति, क्या पदगल भाकाशास्ति, 
इस उलकन का कोई भो प्रतिकार है नहीं। 
इस प्रकार एक बार घोर पतनगामी होकर आषादढभूति की जीवनयात्रा गहनाधकार मे भटक जाती है। किन्तु 
सौभाग्य से उनका शिष्य विनोद आता है और उनके उद्धार का ग्रायोजन करता है। शिष्य के लिए गुरु के ऋण का शोध 
केवल यही है कि वह अपने ग्रजित ज्ञान को गुरु-प्रवोध के लिए काम मे लेने का श्रधिकरारी बने | सयोग की बात, विनोद के 
सौभाग्य से वह दिन उसे देखने को मिला भर उसने गुरु को प्रबोध देकर सत्पथ पर पुन श्राहढ किया। विनोद ने गुरु 
को प्रबोध दिया 
प्रवितथ हे सारे ह्लागम, संयम का सफल परिश्रम, 
तत्क्षण हो शभ्रात्म-दाक्षि यह फल साकार है। 
प्राशथ है बन्ध निबर्धन, संवर से कर्म निरन्धन, 
तप संचित कर्मों का सीधा प्रतिकार है। 
देता पध्ाकाश प्राक्नय, पुदुंगल है गलन-मिलनमय, 
पुद्गल के सिवा न कोई का प्राकार है। 
श्राषादभूति काव्य का प्रन्त जैन दर्शन के सिद्धान्तों को सरल भाषा मे प्रतिपादन करने मे हुमा है। कुछ पारि- 
भाषिक छशब्दावलि इन पृष्ठो मे प्रयुक्त हुई है जिसको सम्पादक महोदय ने परिशिष्ट में स्पष्ट कर पाठकों का कल्याण 
किया है। 
काज्य सौष्ठव के धरातल पर इस प्रबन्ध काव्य मे एक ही उल्लेख्य तत्त्व मै पा सका , वह है--मनो रजक दली से 
गूहार्थ-प्रतिपादन । अभिव्यजना का मार्दव या व्यजना का चमत्कार इसमें नहीं है। मूलत यह ग्रभिधा काव्य है, जिसे 
साधारण पाठक के लिए सुबोध शैली में लिखा गया है। कही-कही गेय रागो के साधारण या श्रति प्रचलित रूपो ने इसमे 
हल्कापन भी ला दिया है, किन्तु लेखक का उद्देश्य भिन्‍न होने से वह दुर्बलता भ्राक्षेप योग्य नहीं रहती। प्रचार की दृष्टि 
से मैं इस काध्य को सफल समभता हूँ । इसका धरातल भी व्यापक बनाया गया है ताकि सभी वर्गोंया सम्प्रदायों के 
धामिक वृत्ति के पाठक इससे रस ग्रहण कर सके | 


ऋअग्नि-परीक्षा 


झग्नि-परीक्षा' भाषाय॑ श्री तुलसी की प्रोढ काव्य कृति है। इस कृति का सम्बन्ध रामायण की सुविश्वुत कथा 
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से है। रामकथा का क्षेत्र देश, काल, जाति, धर्म और भाषा की दृष्टि से जितना व्यापक है, उतना सम्भवत ससार की 
किसी अ्रन्य कथा का नहीं है। राम श्र सीता को भारतवर्ष के विभिन्‍न धर्म श्रौर सम्प्रदाय ही नहीं, बाहर के देश 
भी अपना उपास्य देव मान कर ग्रहण करते है। रामकथा का विस्तार होने से इसमे रूपान्तर होना तो स्वाभाविक है ही, 
किन्तु कही-कह़ी श्रा्यन्त परिवर्तन भी दृष्टिगत होता है। जैन ग्रथो मे रामकथा का प्रारम्भ सातवी छती से देखा जा 
सकता है। 'ग्रग्नि-परीक्षा' की रचना आचार्य श्री तुतसी ने रामकथा के विभिन्‍न रूपो को पढ कर अपनी नूतन शैली से की 
है । किन्तु इसका कथा-प्रसग मूलत विमल सूरि कृत 'पउम चरिठ' की परम्परा से जुड़ा हुआ है । इस कथा मे कुछ नवीन 
पात्र अदच््य है जी वाल्मीकि श्रौर तुलसी की रामायण के पाठको को नये प्रतीत होगे, किन्तु समग्र कथा-प्रवाह मे उनको 
बिना जाने भी पाठक ग्रव्यवधान से रसानुभूति कर सकता है। 
अग्नि-परीक्षा' श्राठ सर्गों में विभकक्‍त प्रबन्ध काव्य है। इस काव्य की कथा रावण-वध के उपरान्त लका मे जुडी 
राम की विराट सभा से प्रारम्भ होती है । दणकधर के दिव्य प्रासाद मे राम-लक्ष्मण सिहासन पर विराजमान है श्रौर 
सुग्रीव, विभीषण, हनुमान आदि उनके चारा तरफ सइलाकार बेठे है। नारद उस समय सभा मे गाते है और वे साकेत 
नगरी में दु खी होती हुई वृद्धा माताग्रों का वात्मल्य भरा करुण सन्देश राम-लक्ष्मण को देते है। इस प्रसग मे कवि की 
वाणी मात्रा की ममता और उसके अ्रतुल उपकारो का वर्णन करने मे लीन हुई है श्रौर बडी भावनाओ्रो के साथ मातृत्व का 
प्यार इन पक्तियों में उल्लसित हुआा है । झग्नि-परीक्षा का दूसरा अध्याय पड़यन्त्र' शीर्षक प्रसिद्ध रामचरित कथा से कुछ 
नया है। सम्भवत यह प्रसंग जैन कथाओं में हो, किन्तु वाल्मीकि और तुलसी मे यह कथा-प्रसग नही है । रामराज्य के सुख 
और प्रानन्दपूर्ण वातावरण के चित्रण करने के ठीक बाद ही यह दिखाया गया है कि राम की भ्रन्य रमणियाँ सीता के प्रति 
ईष्यालु और वैमनस्य की भावना से सीता के विषय मे मिथ्या प्रवाद प्रसारित करते का पड्यन्त्र करती है। राम की ये 
ग्मणियाँ कौन है और इनको राम के प्रति किस प्रकार का ममत्त्व है, यह इस कथा-प्रसग में अ्रघटित-सा प्रतीत होता है 
रमणियाँ राम कौ सव मिल सोच रहो हूँ, 
सीता रहते किच्वित सुख हमें नहीं है। 
उससे ही रजित नाथ | रात दिन रहते, 
हमसे हँसकर दो बात कभी ना कहते । 
जलता रहता मन भीतर ही भीतर में। 
यह कंसा घोर श्रधेर राम के घर में। 
झालोक जहाँ से फैला भारत भर में। 
यहू कंता घोर पश्रघेर राम के घर में। 
राम की रमणियो ने पड्यन्त्र कर सीता से रावण के पैरो का चित्र बनवा कर उसे लाछित किया और राम को 
विवश कर दिया कि वह सौता को विसर्जित करें । 
सुन भ्रकल्पित कल्पना यहू, रास दु खित हो गये, 
खिल्न मन विश्वाम गृह सें, क्लास्त होकर सो गये । 
ज्वार विविध विचार के हृदयाब्धि में प्लाने लगे, 
लहुर बन कर झ्लोष्ठ तट से शब्द टकराने लगे। 
राम का भअन्तस्तल नगर मे व्याप्त किवदन्तियों और प्रवादों से खिम्न हो गया । बे निर्णय न कर सके कि सीता 
के उज्ज्वल धवल चरित्र पर यह कलक-कालिमा क्‍यों थोषी जा रही है। किन्तु लोकापवाद को बलवान्‌ मानकर सीता- 
परित्याग का कणोर निर्णय कर ही लिया। कवि ने राम के उद्भ्रान्त मन को बड़े सशक्त शब्दो मे वर्णन किया है. 
झज्न, भ्रवनोी, सर, सरोरुह, भ्रान्त-श्ञान्त नितान्‍्त थे, 
सरित, सागर-शब्द रह-रह हो रहे उद्ज्रान्त थे। 
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विहुय, परनण, हय-चलुष्वव, सर्वतः निल्तज्ष थे, 
हुई परिणति गति स्थिति में, शब्द भो नि.शब्द ये। 
सीता-परित्याग का यह सारा वर्णन बहुत ही प्रवाह पूर्ण शैली मे लिखा गया है । सहुदय पाठक का इसे प्रसंग 
में अनेक प्रकार की कोमल भ्रनुभूतियों से भ्राप्लावित हो जाना स्वेभाविक है। लक्ष्मण की दशा का यंथार्थ अकन करने मे 
कवि की वाणी इतनी सवेद्य हो गई है कि उसके साथ तादात्म्प करने मे कोई बाधा नही श्राती । राम के कठोर प्रादेश का 
पालन करने की विवशता और महासती के प्रति श्रगाध श्रद्धा से भरा कृत्तान्तमुख सेनापति का मन द्विवधा में ड्ब जाता 
है। उसे सीता को छोडने वन मे जाना ही होगा --क सी परवश्ञता है। 
स्थवलित चरण, कम्पित बदत, भ्राकृति भ्रघिक उदास । 
पहुँचा सेनानो सपदि सहासती के पास। 
परित्यक्त होकर सीता वन में चली श्राई, किन्तु उसका मन घोर श्रनुताप से भर गया। सती-साध्वी निर्दोष 
नारी को इतना भीषण कष्ट उठाना पडा, यह नारी जीवन का अभिशाप नहीं तो क्‍या है ? नारी के झभिशप्त जीवन का 
वर्णन कवि के शब्दों में सुनने योग्य है 
अपमानों से भरा हुश्ना है नारी-जोबन, 
श्ररमानों से भरा हुआ है तारी-जोवन, 
झ्रभियानों से डरा हुआ है नारो-जीवन, 
बलिवानों से घिरा हुआ है नारी-जीवन। 


पुरुष-हुदय पाषाण भले हो हो सकता है, 
नारो-हृदय न कोमलता को खो सकता है । 
पिघल-पिघल उसके श्रन्तर को धो सकता है, 
रो सकता है, किन्तु नहीं वह सो सकता है। 
अनुताप की भट्टी मे जलकर सीता ने अपनी विचारधारा को कचन बनाया । उसे साहस का सम्बल मिला अपने 
ही अन्तर के भीतर । आसन्न प्रसवा होकर वह वन में ग्राई थी । उसने दो पुत्रों को जन्म देकर अनुभव किया कि वह पति 
परित्यक्ता होकर भी पुत्रवती है। उसके पुत्र मर्यादा पुरुषोत्तम की सन्‍्तान है। सीता के उदर में पल कर उन्होंने सत्य, 
धर्म भर ब्रत-पालन की दीक्षा ली है, क्या वे मातृ-अपभान का बोध होने पर शान्त रह सकते थे । सीता के पुत्रों की वाणी 
में प्रतिशोध की अग्नि भमक उठी और वीरोचित दर से वे हुकार उठे 
जिस माँ का हसने दूध पिया 
उसका अभ्रपप्तान सम देखेंगे, 
जम-चमतो इन तलवारो से 
हम जाकर के बदला लेंगे, 
रे | दूर कौन-सा कौशल है 
घोरत्व स्वयं का तुम तोलो, 
यदि थोड़ी-सी भी क्षमता है 
करके दिखलाझो, कस बोलो। 
सीता के पृत्र युद्ध के लिए सन्‍नद्ध होकर मंदान मे उतरते है भ्लौर लक्ष्मण के साथ भ्राई हुई सेवा से पूरी तरह 
मोर्चा लेने मे जुट जाते है । इनकी वीरता से एक बार लक्ष्मणव राम भी प्रभिभूत हुए बिना नहीं रहते। राम और 
लक्ष्मण दोनो की समवेत शक्ति भी इन्हे परास्त करने मे सफल नहीं होती । राम व लक्ष्मण ने प्ननेक शस्त्रास्त्रो का प्रयोग 


किया, किन्तु सभी बेकार गये । 
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एक एक कर यो सभी प्रत्त॒ गये बेकार । 
अद्धा, शान बिना यथा किया न हरती भार। 
यों लक्ष्मण के मो सभी हैं निर्थ हथियार । 
दया दान, संयम बिना ज्यों होते निस्सार । 
युद्ध के वर्णन में भ्राचायंश्री तुलसी ने एक परम्परा--मर्यादा रखी है। उसे विकराल बनाने के लोभ से शब्दों का 
भ्राडम्बर खडा नहीं किया । सहज होली से युद्ध की भूमिका मे मानव-मन के प्रतिद्वन्द्रों को ही प्रमुख स्थान दिया है। इस 
प्रसग के बाद इस प्रबन्ध काव्य का उत्कर्ष स्थल और उपसहार एक साथ झाता है। फलागम की दृष्टि से यह भ्रध्याय 
अन्त मे है, किन्तु इस पर उत्कर्ष जिस रूप मे चित्रित किया गया है, वह लोक विख्यात कथा से कुछ भिन्‍न है । लोक-कथाग्रो 
में राम ने सीता की भग्नि-परीक्षा लका से श्राने पर साकेत नगरी मे प्रवेश से पहले ली थी, किन्तु श्राचायंश्री तुलसी के 
काव्य मे जैन-परम्परा का ग्रहण हुआ है और सीता की भग्ति-परीक्षा राम ने भ्रपनी भ्रात्म-ग्लानि के उपरात्त भ्रपने श्रन्तर 
की प्रबल प्रेरणा से ली है। राम की ग्रस्तरात्मा सीता को सर्वथा शुद्ध, सती-साध्वी मान रही है, ग्रत यह आ्रावश्यक प्रतीत 
हुमा कि जनापवाद के तिरसन के लिए बाह्य परीक्षा भी की जाये । 
नहीं, नहों मेरे मन में तो शांका जंसा कोई तत्व, 
दयिते ! प्रश्न तिहृत ग्रास्था है मानों ज्यों क्षायक सम्पक्त्व । 
जड़जन का उन्माद मिटाने सचमुच यही अचक दवा, 
सफल परीक्षण हो जाने से हो जायेगी शुद्ध हवा। 
सीता भ्रग्नि-कुंण्ड मे प्रविष्ट होते के लिए उद्यत हुई । उसके मन में अटूट विश्वास का तेज था। वह निर्भय भाव 
से प्रसन्‍न मुद्रा मे भ्रग्नि मे प्रविष्ट हुई 
चोर क्षितिज की छाती भास्कर नभ भ्रांगण में चढ़ता है, 
मुनि ज्यों अन्धन-सुक्त साथना-पथ पर झागे बढ़ता है। 
पध्रण प्ररुण है, भ्रण व्योम है, श्ररण सलिल है, श्ररुण घरा, 
तरण प्ररणता लिये ज्योतिमय रूप मंथिली का निखरा। 


बिना हुताशनस-स्तान किये होता सोने का तोल नहों, 
नहीं दाण पर सढ़ता तब तक होरे का कुछ सोल नहीं, 
कडी कसोटी पर कप्त श्रपनो झ्िनव ज्योति जयाएगी, 
सूये वंश को विजय पताका भूतल पर लहराएगी। 
सीता के दिव्य एवं पवित्र चरित्र का प्रभाव ऐसा हुआ कि प्रज्वलित हुताशन की लपदे क्षणफ-भर में शीतल 
सलिल की तरग बन गईं भ्रोर सती सीता उसके ऊपर श्ञान्त सुस्थिर भाव से विराजमान दृष्टिगत हुई | किसी अज्ञात 
शक्ति के प्रभाव से वह अग्नि-कुण्ड सणि-मडित सिहासन बन गया। उस पर बैठी सीता ऐसी लगी जैसे हस वाहन पर 
साक्षात्‌ सरस्वती सुभोभित हो रही हो 
मणि-मंडितस्वॉणम सिहांसन 
कर रहा सूर्य-सला उदभासन, 
है समासीम उस पर सीता 
सुख प्वंक साथे पदुमासन, 
मानो सरल पर सरस्वतों 
उत्पल पर कमला कलाबतो। 


अध्याय ] भावषाये भी तुलसी के दो प्रदर्ध काव्य [ २५७ 


सइस्ानोपरि सम्यक अंडा, 
स्पोॉ. हुई सुशोसित सहासतों। 

सक्षेप मे, प्रस्ति-परीक्षा भी एक अभिषधा प्रधान सरस प्रबन्ध काव्य है जिसे भ्राचायंश्री तुलसी ने लय भौर स्वरों 
में बाँध कर गेय बनाने का प्रयास किया है। यदि इस काव्य को प्रचलित गीत स्व॒रो मे न बाँध कर विषयानुक्ल प्रवाह में 
बहने दिया जाता तो निश्चय ही इसका काव्य सौष्ठव अधिक उत्कृष्ट होता। ग्रथ-सम्पादक मुनिश्री महेन्द्रकुमार ने भ्रपनी 
सम्पादकीय भूमिका में ग्रथ की तुलनात्मक समीक्षा करते समय म॑ैथिलीशरण गृप्त रचित साकेत का सकेत किया है। कुछ 
स्थल उद्धृत करके साम्य-वैषम्य दिखाने की भी उन्होने चेष्टा की है, किन्तु उनका ध्यान इस तथ्य की श्रोर शायद नहीं गया 
कि साकेत के प्रणेता गाहँस्थ्य जीवन की मोहक भाँकियाँ प्रस्तुत करने मे बेजोड है। सद्गृहस्थ होने के कारण उनके काव्य 
में गाहेस्थिक जीवन की मर्म छवियो के भ्रनुभूत चित्र जिस रूप मे उभर कर आते है, वैसे एक वीतराग साधु की लेखनी से 
कौसे सम्भव हो सकते है । वियोग और करुण भाव की योजना के लिए भी जिस प्रकार की प्रनुभूति चाहिए, वैसी एक सत के 
पास नही हो सकती । यह दूसरी बात है कि धाभिकता---नैतिकता का जीवन चित्र उनके काव्य में आ जाये, किन्तु गृहस्थी 
की भावना को साकार कैसे कर सकंगे ! यही कारण है कि 'अग्नि-परीक्षा' में पवित्रता और घामिकता का वातावरण भ्रधिक 
है, गहस्थ जीवन का नही। रामायण के जिस प्रसंग का आचार्य श्री वुलसी ने चयन किया है उसके लि. उपसहार मे नैतिक 
झौर धामिक उपदेशो के लिए अ्रवकात होने पर भी प्रारम्भ और मध्य मे व्यावहारिक जीवन की कडवी-मीठी सामान्य 
प्रनुभूतियाँ ही अधिक उभर कर झानी चाहिए थी। 

'अग्नि-परीक्षा' का सबसे बडा गुण है, उसकी सुबोध शैली और रोचक कथा-प्रसगो की अन्विति। कवि की 
वास्धारा सरस-र्निग्ध होकर जिस रूप मे प्रवाहित हुई है, वह सर्वत्र कथा के भ्नुकूल है। रोचकता की दृष्टि से यह काव्य 
व्यापक यश का भागी होगा । कही-कही गेय रागो का प्रबल श्राग्रह पद-योजना तथा अर्थ-तत््व को इतनी साधारण कोटि 
तक उतार लाया है, जो ग्रथ के विषय-गाभीर्य की दृष्टि से घातक है। किन्तु प्रचारात्मक दृष्टिकोण के कारण शायद 
अआ्राचार्यश्षी को यह माध्यम अत्युपयुकत प्रतीत होता है । 

मैने दोनों काव्य ग्रस्थों का प्रवन्धात्मक दृष्टि से ही विश्लेषण किया है। रस, ध्वनि, अलकार आदि के गुणदोष- 
विवेचन में जान-बूसकर नहीं गया हूँ । मैंने इत दोतो काव्यों मे प्रबन्धात्मकता का गूण पूरी तरह पाया है भ्रौर एक तटस्थ 
पाठक की भाँति इन्हे पढ़ कर पर्याप्त आनन्द प्राप्त किया है। इन दोनो प्रबन्ध काव्यो की एक उल्लेख्य विशेषता यह भी है 
कि इनका ध्येय नैतिक मूल्यों की प्रतिष्ठा करना होने पर भी कवि ने प्रतिपाद्य को इस प्रकार गठित किया है कि उसमे 
लोक-व्यवहा र-ज्ञान की अत्यधिक सामग्री एकत्र हो गई है। इन दोनो प्रबन्ध काव्यो के अ्रनुशीलन से प्रत्येक पाठक की लोक- 
दृष्टि व्यापक बनेगी भ्रौर उसके दैनन्दित जीवन में होने वाली घटना से इन काव्यों की घटनाओं का तादात्म्य हो सकेगा। 
आनचार्यश्री तुलसी का जीवन धारमिक एवं नैतिक आदर्शों का साकार रूप है। उन्ही आदेशों को लोकभाषा मे निबद्ध करना 
उनका ध्येय था। कथा-प्रसग तो व्याज-मात्र है, किन्तु उनका निर्वाह जितनी सावधानी से होना चाहिए था, उतनी ही 
सावधानी से किया गया है। भ्राचार्यश्री तुलसी वीतराग ग्राचायं होने पर भी लोकः चेतना से सम्पृक्‍्त रहते हैं श्रौर उसके 
उन्नयन और उत्थान के लिए किये गये उनके ग्ननेक प्रयोगो मे इन काव्य ग्रन्थों का भी भ्रमिट योग है। 


जब ४६६ 
नौ हि 


अग्नि-परीक्षा ; एक अध्ययन 


प्रो० मूलखन्द सेठिया 
बिड़ला प्रार्टस कॉलेज, पिलानी 


प्राय ढाई हजार वर्षों से रामचरित भारतीय साहित्य का प्रमुख उपजीव्य रहा है। रामायण की कथा भारत 
की सीमाझ्रो का अतिक्रमण कर बृहत्तर भारत में भी लोकप्रिय रही है, परन्तु डॉ० कामिल बुल्के की यह धारणा तो 
निविवाद है कि “विभिन्‍न श्राधुनिक भारतीय भाषाग्रो का प्रथम महाकाव्य या सबसे श्रधिक लोकप्रिय ग्रथ प्राय कोई 
*रामायण' है ।' राम-मक्ति का धार्मिक क्षेत्र में अवतरण भी साहित्य के माध्यम से ही हुआ है। डॉ० गोपीनाथ कविराज 
राम-भक्ति का विशेष विकास ग्राठवी शताब्दी ई० के पश्चात्‌ मानते है, परन्तु प्राचीनतम उपलब्ध रामकाव्य वात्मीकि 
रामायण का रचनाकाल ईसा के छह सौ से चार सौ वर्ष पूर्व के ग्रन्तगंत माना जाता है। वाल्मीकि के पूर्व भी स्फुट या 
प्रबन्ध रूप मे राम-काब्य की रचना होती रही होगी, लेकिन साहित्य-शोधको के लिए श्रव तक वह ग्रप्राप्य है । यह निश्चित 
है कि राम के अवतार रूप की प्रतिष्ठा श्रौर राम-भवित के शास्त्रीय प्रतिपादन की प्रपेक्षा राम-चरित की काव्यात्मक 
अभिव्यक्ति प्राचीनतर है। भारतीय लोक-मानस की सम्पूर्ण झ्रादशे-परिकत्पनाए राम के चरित्र में कुछ इस परिपूर्णता 
के साथ मूर्तिमन्त हुई है कि 'लोकेश लीलाधाम' राम का पावन चरित्र कवियों के लिए चिरन्तन आाकर्षण का केच्द्र रहा 
है। हो भी क्यो नहीं 

राम तुम्हारा नाम स्वयं ही काव्य है, 
कोई कवि बत जाय सहज सम्भाव्य है। 
*गप्तजी 

हरि भ्रनन्त हरि कथा अनन्ता के श्रनुसार विभिन्‍न कवियों को राम के व्यापक चरित्र से श्रपने मतोनुकूल 
मन्तव्य प्राप्त हो गया है। राम के नाम मे ही कुछ ऐसा दुनिवार आकर्षण था कि सम्पूर्ण नाम-रूप के परे अ्न्तब्नह्य का 
साक्षात्कार करने वाले निर्गुणिया कबीर राम नाम का मरम है श्राना कह कर भी अपने को “राम की बहुरिया' घोषित 
करने का लोभ सवरण नहीं कर सके। वाल्मीकि और स्वयभू, तुलसी भ्रौर केशव, कम्बन और क्ृत्ति वास, हरिभ्रौध 
और मंधिलीशरण गुप्त द्वारा राम के पवित्र चरित्र का पूर्ण प्रशस्त भ्रभिव्यजन हो चुकने पर भी उसके प्रति नये कृतिकारो 
का प्राक्षण उत्तरोत्तर बढता जा रहा है। 

राम का चरित्र शक ऐसे प्रभा-पुझुज की तरह है, जिसके प्रतिफलन के कारण उसके पाश्व॑वर्ती ग्रह-उपग्रहो के 
रूप में सीता, लक्ष्मण, भरत, कौशल्या, कैकयी, हनुमान आदि के चरित्र भी भ्रलौकिक भा से प्रभिमण्डित प्रतीत होते 
है। आधुनिक कवियों मे दिवगत निरालाजी ने 'राम की शक्ति पूजा' झ्लौर 'पचवटी-प्रसग' मे राम के तप पूत जीवन के 
कुछ पावन प्रसगो की चित्रित किया है। श्री बलदेवप्रसाद मिश्र ने साकेत सन्‍्त' में भरत और माण्डवी, श्री केदारनाथ 
मिश्र 'प्रभात' ने कैकयी और दिवगत प० बालकृष्ण शर्मा 'नतवीन' ने ऊमिला के चरित्र को अपने काव्य का केन्द्र-बिन्दु 
बनाया है। परन्तु राम-कथा के चाहे किसी भी पार को क्यो न स्पर्श किया जाये, राम की वर्चेस्विता तो उसमे बनी ही 
रहती है। 'साकेत' मे कविवर मैथिलीशरण गुप्त ऊमिला को नायिका बनता कर भो लक्ष्मण को श्रपने महाकाव्य का 
नायक नही बना सके । वस्तुत , राम भारतीय जीवनादर्श के एक पावन प्रतीक बन गये है भौर उनके सर्वागपूर्ण जीवन मे 
प्रत्येक कवि को भ्रपने श्रभिप्रेत की प्राप्ति हो जाती है। राम-काव्य की बृहत्‌ शद्भुला मे नवीनतम कड़ी है--भाचायेश्री 
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तुलसी की प्रग्नि-परीक्षा, जो सन्‌ १६६१ मे प्रकाशित हुई है। राम-कथा के सम्बन्ध में भ्रपने दृष्टिकोण का प्रतिनिधित्व 
करते हुए श्राचार्यश्री तुलसी ने 'प्रद्यस्ति' मे स्पष्ट कहा है . 
रामायण के हैं विविध रूप 
झनुरूप कथानक प्रहण किया, 
निदछल सन से कलना द्वारा 
समुचित भावों को बहुन किया, 
वास्तव में भारत की संस्कृति 
है रामायण में बोल रहो, 
झपने युग के संबादों से 
वहु शान-प्रंथियाँ खोल रही। 
धाचार्य श्री तुलसी तेरापथ के नवमाचार्य, भ्रणुब्रत-आान्दोलन के प्रवर्तक एवं जैन-दर्शन के एक महान्‌ व्याख्याता 
के रूप मे राष्ट्र-व्यापी ख्याति प्राप्त कर चुके है, परन्तु उनके कवित्व का परिचय श्राषादभूति के प्रकाशन के साध ही प्राप्त 
होता है। जन्मना राजस्थानी होने के कारण राजस्थानी भाषा में आचाय॑श्री तुलसी द्वारा विरचित विपुल काव्य-सामग्री 
विद्यमान है, जिसमे पूर्वाचार्य श्रीकालगणी के जीवन से सम्बद्ध चरित-काव्य “श्री कालू यशोविलास' प्रमुख रूप से उल्लेख्य 
है । विगत वर्षों मे उत्तरी एव मध्य भारत मे विचरण करने के पशचात्‌ हिन्दी काव्य-सुजन की ओर आपके आकर्षण का सूत्र- 
पात होता है। 'भ्रग्नि-परीक्षा' में रामायण के उत्तराद्ध की कथा है, जो राम के लका-प्रस्थान से प्रारम्भ होकर अग्नि- 
परीक्षिता महासती सीता के जयनाद के साथ समाप्त होती है। स्पप्टत आ्राचार्यश्री तुलसी का श्रालोच्य काव्य राम-काव्य 
की जैन-परम्परा के अन्लर्गत ही परिगणित किया जा सकता है। ग्ाचार्यश्री तुलसी के राम गोस्वामी तुलसीदास के राम 
की भॉति “व्यापक, अ्रकल, ब्नीह, झज निर्गुन नाम न रूप । भगत हेतु नाना विध करत चरित्र भ्रतूप ।” वाले मर्यादावतार 
नहीं हैं। वे प्राठवे बलदेव है और उनकी गणना लक्ष्मण एवं रावण के साथ त्रिषष्टि महापुरुषो मे की जाती है। जैन मता- 
नुसार राम ने अपने जीवन के सध्या-काल मे साधु-जीवन झगीकार किया था और कर्मक्षय कर सिद्ध पुरुष बन गए थे। 
जैनो के राम मोक्ष-प्रदाता नहीं है, उन्होने स्वय भ्रपनी जीवन-मुक्ति के लिए साधना की थी। हाँ, इसमे सन्देह नहीं कि 
ग्राज राम एक जीवन-सुक्‍्त महापुरुष सिद्ध है। अग्नि-परीक्षा' के दधरथ भी राम-वनवास के बाद ज॑न-दीक्षा ग्रहण कर लेते 
है । भरत राम से कहते है 'ली पूज्य पिताजी ने दीक्षा । राम के अयोध्या प्रत्यागमन के बाद भरत भी जैन साधुत्व स्वीकार 
करने मे विलम्ब नही करते है 
भरत त्वरित मुनि बन चले, कर जागृत सुविवेक । 
बासुदेव-बलदेब का हुप्रा राज्य-प्रभिषेक । 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 'अ्रग्नि-परीक्षा' का प्रणयन वाल्मीकीय रामायण की परम्परा मे न होकर, 'पउम 
चरिय के प्रणेता विमलसूरि की जैन रामायण-परम्परा मे हुआ है। जैनो मे भी रामायण की दो परम्पराए मिलती है, 
परन्तु गुणभद्र और पुष्पदन्त के “उत्तर पुराण" में, जो दिगम्बर सम्प्रदाय मे ही प्रधिक प्रचलित रहे है, सीता के परित्याग 
श्र भ्रग्नि-परीक्षा की घटना का कही उल्लेख तक नही किया गया है। शभ्रत, आचार्य श्री तुलसी की 'अग्नि-परीक्षा' का सम्बन्ध 
विमलसूरि के 'पउम चरिय' की परम्परा से ही स्थापित किया जा सकता है। श्रालोच्य काव्य के कथात्मक विकास पर भी 
'पउम चरिय' का सुस्पष्ट प्रभाव है। राम के द्वारा सीता का परित्याग, वद्चजघ द्वारा सीता का सरक्षण, नारद द्वारा 
लवणाकुश को माता के श्रपमान की कथा सुनाया जाना, राम-लक्ष्मण के साथ लवणाकुश का युद्ध और ग्रन्तत सीता की 
झरिति-परीक्षा श्रादि घटनाग्रो का विधान 'पउम चरिय' की परम्पानुसार ही किया गया है। 
'अग्नि-परीक्षा' मे प्रस्ति स्‍्ताता सीता का प्त्युज्ज्वल चरित्र ही प्रमुख रूप से उपस्थित किया गया है। डॉ० 
माताप्रसाद गुप्त के शब्दो मे “वैदिक साहित्य मे 'सीता' शब्द का प्रयोग अधिकतर हल से जोतने पर बनी हुई रेखा के लिए 
हुआ है । किन्तु एक सीता कृषि की प्रधिष्ठात्री देवी भी है। एक प्रन्य सीता सूर्य की पुत्री है। विदेहतनया सीता वंदिक 
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साहित्य मे नहीं है।'”' ब॑दिक साहित्य मे सीसा का उल्लेख केवल “रामोत्तर तापनीयोपनिषद्‌' मे मिलता है, जो साहित्य- 
शोधको द्वारा काल-क्रम की दृष्टि से अ्र्वाचीन ठहराया गया है। डॉ० कामिल वुल्के के मतानुसार “वैदिक सीता का 
व्यक्तित्व ऐतिहासिक न होकर लागल पद्धति के मानवीकरण का परिणाम है।” प्रचलित वाल्मीकि रामायण में सीता 
को भूमिजा भी कहा गया है। “एक दिन राजा जनक यज्ञ-भूमि को तैयार करने के लिए हल नला रहे थे कि एक छोटी-सी 
कन्या मिट्टी से निकली। उन्होंने उसे पुत्री-स्वरूप ग्रहण किया तथा उसका नाम सीता रखा । सम्भव है कि भूमिजा सीता 
की प्रलोकिक जन्म-कथा सीता नामक कृषि की अधिप्ठात्री देवी के प्रभाव से उत्पन्न हुई हो ।' गणभद्दकृत 'उत्तरपुराण' के 
अ्रनुसार सीता रावण की पुत्री थी और मन्दोदरी के गर्भ से उसका जन्म हुआ था। इसी प्रकार पशजा सीता, रक्‍तजा 
सीता और झग्निजा सीता की कल्पनाए भी अनेक पौराणिक कथा-काब्यों मे मिलती है । 
विष्णु के ग्रवतार राम की पत्नी सीता को भी विष्णु को पत्नी लक्ष्मी का अयतार माना गया हे। भकक्‍तप्रवर 
तुलसीदास ने सीता को प्रभु की दक्ि-प्रोग माया के रूप में प्ररतुत किया है, जो केवल विष्ण की पत्ली का अवतार मात्र 
नहीं, प्रत्युत स्वय सृष्टि का सृजन, पालन और सहार करने मे समर्थ सबेगक्तिमती है 
जासु झंश उपर्जाह गुन खानी। प्रगनित लब्छछि उमा ब्रह्मानी । 
भकुटि बिलास जासु जग होई। राम बाम दिसि सीता सोई। 
अग्नि-परीक्षा' मे झ्ाचार्यश्री तुलसी ने सीता को महामानब राम की महीयसी महिषी के रूप मे चित्रित किया 
है भौर यह चरित्र श्रॉसुओ से घुल कर और झाग मे जल कर तप्त कुल्दन की तरह स्वधा निष्कलप हो गया है। पत्नी के 
रूप भे राम की भ्रर्द्धाज्िनी बन कर भी वह भ्रभागिनी ही रही 
जबसे इस घर में श्राई हसने दःशव ही वु ख देखा , 
पता नहीं बेखारो के कंसो कर्मों की रेखा ? 
पृथ्वी की पृत्री को भी प्रगर श्रपनी सर्वमहा माता की भाँति सबका पदाधात सहन करना पडा हो तो इससे 
प्राह्वयं ही क्या ? “्रस्ति-परीक्षा' में आचाय॑श्री तुलसी ने उसी अश्रुमती सीता को नायिका के पद पर प्रतिष्ठित किया है 
जिसकी पलको मे श्राँसुओ की भ्राप्वता के साथ सतीत्व का ज्वलन्त तेज भी है। उसमे नारीत्व के आत्म-गौरव की भावना 
सर्देव प्रगाढ रूप मे परिलक्षित होती है । वह राम के माध्यम से पुरुष जाति के ग्रत्याचार को सहर्ष सहन वरती हुई भी अपने 
भ्रन्तर मे विद्रोहिणी है। वाल्मीकि और तुलसी की सीता उसके सामने नतनतयना और मृकवचनता निरीहा नारी प्रतीन होती 
है। य॒ग के प्रभाव से आधुनिक यूग की प्रवद्ध नारी-चेतना से झ्ाचार्य श्री तुलसी भी प्रप्रभावित नही रह सके है । 'साकेत' 
की सीता और ऊमिला की भ्रात्यस्तिक कोमलता और कातरता का प्रायब्चित्त श्री मैधिनीशरण गुप्त ने भी विष्णप्रिया 
में किया है। 'भ्रग्ति-परीक्षा' वी सीता राम से उपालम्भ के रूप में जो कुछ कहती है, उसमे युग-युग से पदमदित झौर 
प्रवचित नारी जाति की वह मम॑-वेदना भी मिली हुई है, जो विद्रोह की सीमा-रेखा को स्पर्श करने लगी है 
हाथ राम ! क्या मारो का कोई भी मूल्य नही है ? 
क्या उसका श्रोदायं, शोय॑ पुरुषों के सुल्य नहीं है ? 
श्राचार्यश्षी तुलसी एक धर्म-सम्प्रदाय--तैरापथ के आवार्य है। बचपन से ही परम्परा और मर्यादा के पालन 
करने भ्रौर कराने का उनका चिराचरित भ्भ्यास रहा है। इसलिए उनसे यह भ्राज्ञा करना तो दुराशा ही होगी कि वे 
किसी भाव-अतिक्रिया के आवेश में झाकर नारी के विद्रोह का शखनाद करने लगेगे, परन्तु 'प्रग्ति-परीक्षा' की कुछ ज्वलन्त 
पक्तियाँ नारी के निपीडन और पुरुषों की स्वेच्छाचारिता भौर स्वार्थपरायणता को इतनो प्रखरता के साथ उपरिथत करती 
हैं कि समाज का यह मूलभूत वैषस्य--जो और कुछ भी हो, सत्य झौर न्याय के ग्राधार पर प्रतिष्ठित नही है---अपनी नग्न 
वास्तविकता के साथ हमारे सामने भ्रा जाता है। 
नारी का भ्रस्तित्व रहा नर के हाथों में, 
मारी का व्यक्तित्व रहा मर के हाथों में, 
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है पुरषों के लिए खुली यह बसुभा सारी, 
पर नारी के लिए सदन की चार दीवारी । 
क्या पेरों को जूतोी नारी? 
जां सहे झापवाएं सारी। 
सिहनाद-वन में (जिसका नाम हो रोगटे खडे करने वाला है ) घोर निराशा के क्षणों मे भी सीता एक सन्‍नारी 
के रूप में अपने आत्म-बल को जागूस करती है श्ौर इस प्राणान्‍्तक सकट के हलाहल को श्रमृत बना कर पी जाती है। तभी 
तो लक्ष्मण कहते है , 
सहज सुकोमल सरल, गरल को पझ्रम्ृत करतो सोता 
विषम परिस्थितियों में जो कभी गहीं भय भीता 
सीता ने झपने अखण्ड सतीत्व के बदले क्या नहीं पाया-- निर्वासन, नियतिन, निन्‍दा, लाछना और प्रन्तत पुरुष 
का विश्वाराघात ! परन्तु विधि की ये विडम्बनाए उसके प्राणों के सत्व का णोषण नहीं कर सकी । सीता ने जहर के घट 
पर घूंट पीकर दी नारी के लिए जीवन का यह तत्त्व-दर्शन प्राप्त किया था 
अ्रपते बल पर नारी तुझे जागना होगा, 
कृत्रिम ग्रावरणों को तुझे स्थागता होगा। 
खो सनन्‍्तुलन भीत हो नहीं भागना होगा, 
सत्य क्रान्ति का प्रभिनव श्रस्त्र दागता होगा। 
अग्नि-परीक्षा' भे सीता एक परित्यक्ता पत्नी के रूप में ही नही, एक महिमामयी माता के रूप में भी हमारे 
सम्मुख उपस्थित होती है। उसका पत्नीत्व चाहे ग्राहत हो, लेकिन उसका मातृत्व लवणाकुश जैसे पुत्र-रत्त पाकर सफल- 
साथक है। वे जब माता के अपमान का प्रतिशोध लेने के लिए राम और लक्ष्मण जैसे विश्व-विश्रत वीरो से लदने के लिए 
तयार हो जाते है तो उन्हें इन नवल किशोरो से लडने में एक प्रकार का सहज सकोच हो झ्ाता है। इस अवसर पर सीता 
के सपूतो की ओजस्विनी वाणी गूँज उठती हे 
कछ्णा किसी दोन पर करना, 
कोली किसी हीन को भरना, 
दया-पात्र हम नहीं तुम्हारे, क्यो फैलायें हाथ ? 
लब॒णाकुश जैसे पुत्रों को पाकर सीता कुछ क्षणो के लिए पति की प्रवचना के अन्तर्दाह को भी भूल गई होगी । 
माता के रूप में ही नारी पुरुष की प्रववना भर प्रताइना के ऊपर उठ पाती है। सम्भवत नारी अपने पृत्र के रूप में ही 
पुरुष को प्रपने सर्वान्त करण से क्षमा कर जाती है। पाता के भ्रपमान का ज्योध सत्पृत्रो के द्वारा ही होता है 
सस्पुत्र कभी यों माता का 
झपमान नहों सह सकते हैं, 
पाते ही सघमुच्च शुभ भ्वसर 
वे सौन नहीं रह सकते हैं। 
झाचार्यश्री तुलसी ने कौशल्या और सीता के रूप में मात्‌ू-हुदय की नवनीत कोमलता और मर्म-मधुरता को 
सजीव रूप में उपस्थित कर दिया है। लध्मण के वन से लौट गाने पर माता सुमित्रा पूछती हे “तुम्हारे घाव कहा लगा 
था ? ज़रा मुझे वह जगह तो दिखलाशो । कौतुक प्रिय नारदजी भी माता की महिमा गाते हुए सुनाई पड़ते है 
बात्सल्य भरा माँ के मन में, 
साधुयं भरा माँ के तन में, 
उस स्नेह-सुधा को सरिता का रस तुम्हें पिलाने श्राया हूँ । 


२६२ ] धातायंधो तुलसौ झभिनन्दन प्रम्य [ प्रथम 


सुनती जब सुत का किड्चित्‌ बुःख, 
पीला पह़ जाता उस का मल, 
उसकी उद्वे लित झान्मा को में तुम्हें दिखाने झाया हूँ । 
झगिनि-परीक्षा' के भ्रनेक पृष्ठ परित्यक्ता सीता के आँसुओ से गीले है। सीता के विरह-बर्णन में केवल पति- 
वियोग जन्य वेदना की ही अ्रभिव्यजना नही है, अपने सतीत्व पर किए गए सन्देह की चभन, नारीत्व के अपमान की कसक 
श्रौर पति के द्वारा दी गई प्रवचना की प्राणान्तक पीड़ा का भी समावेश है। गर्भवती अवस्था मे सिहनाद-वन में नितान्त 
निराश्रय छोडे जाने पर उसके सम्मुख सबसे पहले तो कहाँ जाऊँ ? क्या करूँ ? की समस्या भरा उपरिधत हुई होगी . 
झम्बर से से गिरी हाय ! श्रव नहीं केलती धरतो, 
दुकड़-टुकड़े हृदय हो रहा, रो-रो प्राहें भरतो। 
सीता के करुण शन्दन मे जीवन के कुछ ऐसे करुण और कठोर सत्य प्रकट हुए है, जो मर्यादा पुरुषोत्तम के इस 
कर्म को श्रमर्यादित सिद्ध करते हुए प्रतीत होते है 
पदि कुछ ममत्व मन भें होता 
करते न कभी विववासधांत, 
क्यों हाथ पकड़ कर लाए थे, 
जो निभा न सकते नाथ ! साथ । 
सीता के वेदनामय उद्गारो मे एक प्रकार की विदग्धता है, जो केवल हमे भावोह लित ही मही करती, विचारो- 
त्तेजित भी करती है। राम की सकटापन्‍्न एव द्विधाग्रस्त मन स्थिति को भी कवि ने लक्ष्य किया है। बडे गम्भीर अन्तहईन्द्र 
झ्रौर विचार-मन्थन के पदचात्‌ (यद्यपि 'अ्ग्नि-परीक्षा' मे उसका साझ्भेतिक वर्णन ही हुआ है) राम सीता का परित्याग 
करने के लिए प्रस्तुत होते हैं । 
किम्तु राघव का हृदय प्रान्दोलनों से था भरा, 
घूमता धारकाश अपर, घमतों नोचे धरा । 
सीता भ्रगर सिहनाद-वन को अपने कुहरी के से कर्ण क्नदन से विद्वल कर रही थी, तो राम के लिए भी 
प्रयोध्या का सुख-शयनागार कण्टक-वन बन गया था । तुलसी के राम श्रपहता सीता का पता खग, मृग और मधुकर-श्रेणी 
से पूछ सकते थे, परन्तु भ्रपनी ही भ्राज्ञा से सीता को निष्कासित करने वाले राम उसका पता किससे पूछते ? राम सीता 
को अ्रयोष्या के राजमहलो से निकाल कर भी उसे भ्रपने हृदय से नहीं निकाल सके । सीता के वियोग में राम को 
लगते फोकके सरस स्वाबु पकवान भौ, 
कसम सुकोमल दाय्या तीछे तोर-सो, 
नहीं सुहाते सुखकर मुदु परिधान भी, 
सलयासिल भी बुःखद प्रलय-समोर-सो । 
प्रव्तत. राम और सीता का मिलन होता है---उनके अगजात लवणाकुश के प्रबल पराक्रम से ! सीता माता के 
ये पुत्र भ्पने बाहु-बल के दीप्त प्रकाश मे राम के सशयाच्छन्न नेत्रों को निमीलित करते हैं। राम भ्ौर लक्ष्मण की सेना के 
रकत-प्रवाह द्वारा वे अपनी माता पर भ्रकारण लगाई गई कलक-कालिमा को धो डालते है| नारद के मुख से अपनी माता के 
झ्पमान की कथा के श्रवण मात्र से उनका खून खौलने लगता है। है कहाँ भ्रयोध्या ? राम कहाँ ? माता के द्वारा बार- 
बार समभाए जाने पर भी उनके श्राक्रोश का उत्ताल वेग शान्त नहीं होता। झपनी माता के अ्रपमान का प्रतिकार करने 
के लिए वे श्रयोध्या पर आक्रमण कर ही देते हैं। प्रारम्भ मे राम और लटष्मण इस युद्ध को बाल-लीला समझ कर गस्भी- 
रता से नहीं लेते । परन्तु लवणाक्‌ग की भयंकर मार-काट को देख कर उनको भी लडने के लिए प्रस्तुत होना पडता है । 


युद्ध-बर्णन में भी भ्राचार्यश्री तुलसी ने प्रपनी काव्य-प्रतिभा का प्रशस्त परिचय दिया है। रणोश्वत राम का रौद्र रूप 
द्रष्टव्य है 


क्रेष्याव.] प्रस्ति-परौक्षा : एक प्रध्ययन [ २६३ 


झरण नेत्र निष्करण हुदय, त्यों निष्प्रकम्प निःस्नेह, 
थर-यर भ्रधर दशन से डसते, शस्त्र-सुसज्जित देह, 
सोच रहे जन धरे ! हो गया है किसका विधु बास |! 
भुकुदि बढ़ी हे, बड़ो व्यप्रता, फड़क रहें भुज-दण्ड, 
कड़क रहे बिजलो ज्यों रिपु को कर देंगे दात-लण्ड, 
है प्रचण्ड कोदण्ड हाथ सें भर्ते रूप ज्यों स्थाम। 
परन्तु रोपारुण होने से ही युद्ध नही होता । राम-लक्ष्मण भले ही लवणाक॒श को नहीं पहचानते हो, पर रक्त 
तो रक्त को पहचानता था । उनके श्रस्त्र ही जैसे श्राज उनको छल रहे थे, वे फंके किधर ही जाते थे और जाकर लगते 
किधर ही थे। रथ जर्जर हो गए, भ्रश्व प्राहत हो गए, सेना शिथिल हो गई। नारदजी फिर रहस्योद्घाटन करने पहुँच 
जाते है। लवणाकुश का परिचय पाकर राम-लक्ष्मण भ्रस्त्रो को छोड कर शौर रथ से उतर कर उनसे मिलने के लिए दौड़ 
पडते है 
पुत्र पिता से, पिता पुत्र से, परम सुदित मन सिलते हैं। 
शशि को देख सिन्‍्धु, रवि-दर्शन से पंकज ज्यों खिलते है । 
विनय झ्ौर वात्सल्य अरसता है भोगो पलकों के द्वारा । 
स्नेह-सुधा से सिऊिचत कण-कण प्लाज प्रयोध्या का सारा। 
युद्ध के प्रॉगन में जहाँ पहले तलवारों से तलवार मिल रही थी, वहाँ बाहु से बाहु और वक्ष से वक्ष मिलते है ! 
आचार्य श्री तुलसी ने इस झ्राकस्मिक भाव-परिवर्तन का बडा हृदयग्राही वर्णन किया है 
पल भर में ही घोर रोह् रस बदल गया हर्षोत्सथ में, 
जश्ञीध्र उप्र प्रतिशोध-भाषना परिवर्तित प्रेमोदुभव में । 
क्षण भर पहले जो लड़ते थे वे प्रापस में गले मिले, 
पलट गया पासा हो सारा, फूल झशौर के श्रौर खिले। 
युद्ध-प्रकरण के पश्चात्‌ सीता की अग्नि-परीक्षा का प्रसंग उपस्थित होता है। कपिपति सुग्रीव पृण्डरीकपुर में 
सीता की सेवा में उपस्थित होते है और उनका अभिनन्दन करने हुए कहते है 
कुल कसले ! कमसनोय कले | प्रमले | प्ले | सन्‍्नारो, 
सहज सुत्रते ! सोम्य सुशोले ! ध्रतनुसेय भ्रविकारी । 
सुग्रीब के द्वारा राम की ओर से ग्रामन्त्रण की बात सुनकर सीता का दबा हुश्ना विक्षोभ फूट पडता है। सीता 
के भावोदगारों में नारी की वेदना ही नही, उसका विद्रोह भी मुखरित हो उठा है 
कपिपति ! में भूलो नहीं बह भीषण कान्‍्तार, 
नहीं श्रोर पश्रबः चाहिए स्वामों का सत्कार । 
सीता कहती है---/“राम की धरोहर लवणाकुश-- मै उन्हे सौप चुकी हैं । राम इस कुलटा को प्रयोध्या जैसी 
पृष्य नगरी मे बुलाकर उस नगरी को कलक्रित क्यो करना चाहते है ? हाँ, अगर वे मेरी परीक्षा लेकर मेरा कत्तक उता- 
रना चाहे, तो मै सहर्ष श्रयोध्या जाने के लिए प्रस्तुत हूँ । राम सीता के दृढ् सतीत्व के प्रति भ्रपने मन में श्रप्रनतिहत झास्था 
होते हुए भी जड़ जनता को शिक्षा देने के लिए सीता की अ्रम्ति-परीक्षा करने को प्रस्तुत हो जाते है। महेन्द्रोद्यान के निभत 
क्षणो में जब राम सीता के सामने अपनी सफाई का बयान देने लगते है तो उन्हे सीता दो टूक जवाब देती है 
जीवन भर में साथ रही, 
फिर भी पाये पहिचान नहीं, 
कहलाते हो प्रन्तर्यातो, 
किस अम में भूले हो स्थामी ! 


१६४ ] झाचायंभी तुलसी झभितसदन प्रस्थ [ शबम 


“सीता ग्रपने सतीत्व का प्रमाण देने के लिए प्रग्नि-कुण्ड मे प्रवेश करती है, इस पर भरिनि-कुण्ड तालाब मे बदल 
जाता है श्रौर उसका जल चारो ओर बढने लगता है। जब पानी लोगो के कानो तक पहुँचता है, वे सीता से प्रार्थना करने 
लगते हैं श्रौर पानी कम हो जाता है। इन वरम क्षणों मे सती सीता के जय-जयकार के साथ आवारयंश्री तुलसी ने अ्रपने 
काव्य का चरम समापन किया है| एक भव्य, प्रश्नस्त और उदात्त वातावरण में काव्य की परिसमाप्ति होती है। सीता हेम 
की तरह शुद्ध होने पर भी इस अग्नि-परीक्षा मे से और भी उज्ज्वलतर होकर निकलती है 

बिना हुताशन-स्नान किये होता सोने का तोल नहों, 
नहीं शाण पर चढ़ता तब तक हीरे का कुछ सोल नहीं । 

प्रत्येक प्रबन्धकार को अपने श्राधारभूत कथानक मे से प्रबन्धौचित्य के प्रनुरूप ग्रहण झौर त्याग करने का 
अधिकार होता है। प्राचायंप्रवर ने भ्रधिकाशत' जैन-परम्परा मे प्रचलित कथानक को ही स्वीकार किया है, परल्तु 
कतिपय प्रसगो मे नवोद्भावना का चमत्कार भी देखने को मिलता है। जब राम गयोध्या भे लौट कर आते हैं तो भरत 
का यह उपालम्भ कितनी अभिन्‍न आत्मीयता से भरा हुआ प्रतीत होता है 

हरण हुआया भाभो का फिर भो भुके स्मरण तक नहीं किया, 
और कुशल सन्देश हमें लक्मष्मणी का भी नहीं दिया, 
रण में सबको बुला लिया, पर मेरी याद नहीं भाई 
उसी पिता का पुत्र कहो, क्या था न झापका हो भाई? 
राम का उत्तर केवल भरव का निरुत्तर ही नहीं करता, उसे गृरुतर गौरव-गरिमा से भूषित भी कर देता है 
फर प्रजाजनो का संरक्षण 
तू ने भारी गोरब पाया, 
से एक सिया को पूणतया 
बन में न सुरक्षित रख पाया । 

इसी प्रकार-सीता त्याग के प्रसग में राम केवल सुनी-सुनाई बातो पर ही निर्भर न रह कर, स्वय छद्म वेश बना 
कर अयोध्या के जत-समाज में घूमते है। सीता-त्याग के मूल मे स्थित लोक्रापवाद के ग्रातक को घटनात्मक ग्राधार देने 
के लिए विभिन्‍न कृतिकारो ने धोबी के वृत्तान्त, रावण के चित्र, भृगु-शाप, शुक-भाप आ्रादि की कल्पनाए कर डाली है । 
धोबी के वृत्तान्त का प्राचीनतम उल्लेख सोमदेवकृत 'कथा सरित्सागर' मे मिलता है भ्रौर सम्भवत मूल ग्रन्थ गृणाइय की 
“बड्ढ़ कहा' मे भी रहा होगा। सीता के पास रावण का चित्र मिलने की घटना का वर्णन सर्वप्रथम हैमचन्द्राचार्य के 
'जैम रामायण' में मिलता है। श्राचार्यश्री तुलसी ने प्रसगत रावण के चित्र और धोबी के चृत्तान्त का भी उल्लेख किया 
है। वास्तविकता तो यह है कि सीता-त्याग का मूल कारण लोकापवाद का आतक ही रहा है, जिसे प्रसिद्ध राजनीति- 
शास्त्री जॉन स्टुग्रटे मिल ने जन-मत का भ्रत्याचार (79779 रण शा6 ?0फ॥० ठकावाणा ) कहा है। आचायंश्री 
तुलसी ने जड़जनता की मूढ मतवादिता का म्मंग्राही चित्रण इन पक्तियो में किया है 

है प्रवाह गड़री जनता का, 
झल्थिर ज्यों शिखरस्थ पताका। 
क्षण में इधर-उधर हो जाती, 
नहों सही चिन्तन कर पाती । 

अग्नि-परीक्षा' के कला-पक्ष का मूल्याकन करते हुए हमे यह स्मरण रखना होगा कि एक धर्माचार्य होने के 
नाते ग्राचार्यश्री तुलसी कला-पक्ष को ऐकान्तिक महत्त्व नही दे सकते थे। इसमे जो कलात्मक उत्कर्ष है, वह तो सहज सिद्ध 
है। भ्ाचार्यप्रवर की दृष्टि से काव्य का झानन्द चाहे गौण न हो, परन्तु उसका नैतिक मूल्य सर्वोपरि है। परन्तु काव्य 
धामिक होने पर भी काव्य ही रहता है, उसमे नैतिक प्रबोधन भी होता है तो कलात्मकता के माध्यम से ही होता है। 'प्रग्नि- 
परीक्षा' की सफलता इसीमे है कि इसमे एक धर्म-भावना से भ्रनुप्राणित कथा का निर्वाह भी विशुद्ध मानवीय भाव भूमिका 
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पर हुआा है। धर्म-भावना काव्य के नीर में ही क्षीर की तरह सम्मिश्रित हो गई है । वह ऊपर से भ्रारोपित भ्रनुभव नहीं 
होती | हाँ, अलकार-विधान के अन्तर्गत जैन धर्म के स्िद्धान्तो एवं दार्शनिक तथ्यों का स्थान-स्थान पर उल्लेख हुप्रा है। 
महाकवि तुलसीदास ने भी नैतिक एवं दार्शनिक तथ्यों का निरूपण इसी प्रकार उपमानों के रूप मे यथाप्रसद्भु किया है । 
ग्रधा---“बूद भ्रघात सहे गिरि कंसे, खल के वचन सन्त सह जेसे ।” “ग्रग्नि-परीक्षा' में श्राचार्यश्री तुलसी ने परम्परागत 
एब रूढ़ उपमानों का परित्याग कर श्रपने प्रलकार-विधान को कही-कही जैन-दर्शन की तात्त्विक मान्यताश्रो पर झ्ाषा- 
रित किया है। इससे जहाँ भ्रलकार-विधान में एक प्रकार की नवीनता और विलक्षणता का समावेन्न हुआ है, वहाँ एकाघ 
स्थान पर दुर्वोधता भी श्रा गई है । कुछ पक्तियाँ तो वास्तव मे बडी ही चामत्कारिक एवं अनुरञ्जनकारी बन पड़ी है। 
लक्ष्मण राम से कहते है 

प्रमवो मुक्त बने, श्लोक में खाहे पृदृगल बोड़े । 

तो भी कभी न जंचता भाभो भ्रटल पतिश्रत तोड़े । 


झोभित माँ की गोद में दोनो पृण्य-निधान। 
होते ज्यों खारिश्य में सम्यग वश न-शान । 
कही-कही गूढ दाशंनिक सिद्धान्त पर आधारित होने के कारण उपमान दुर्बोध हो गए हे, परन्तु जेन-दर्शन की 
सामान्य मान्यताग्रों से परिचित पाठकों के लिए ये रसपूर्ण ही सिद्ध होगे। यथा 
स्वल्प-सी भी बष्ठि होती, सिद्ध श्रत्युपयोगिनों, 
सजग सुति की क्रिया, संबर-निर्जरा संयोगिनी। 
भारतीय साहित्य में तो वैद्यक, गणित शौर ज्योतिष-शास्त्र से भी उपमानों का चयन करने की प्रवृत्ति रही है, 
अत. भाचार्यश्री तुलसी का यह झ्नलकार-विधान कुछ नवीनता और विलक्षणता लिए हुए होने पर भी श्रप्नतीत्व दोष का 
द्योतक नही है । 
लोक-जीवन के निकट सम्पर्क मे रहने के कारण ग्राचाय श्री तुलसी ने भ्रग्नि-परीक्षा मे मुहावरों और लोकोक्तियों 
का भी प्रचुरता से प्रयोग किया है। मुहावरेदानी की दुष्टि से अग्नि-परीक्षा' खडी बोली के किसी भी काव्य से टक्कर ले 
सकती है| 'कामायनी' मे तो जैसे मुहावरी का अकाल ही है । कुछ महावरे और लोकोवितर्या सहज ही हमारा ध्यान 
ग्राकृष्ट करती है . 
१ पूर्ण भर कर घडा जैसे फूटता है पाप का । 
२ चढ़े और पैदल दोनो की लोक मजाक उडाते । 
३ एक गुफा में दो-दो मुगपति, एक म्यान मे दो तलवार । 
४. भर बूंद-बूंद से घड़ा, बड़ा वह देश-राष्ट्र निर्माता है । 
कही-कही भाषा का सहज सरल प्रवाह ही बडा प्रभावकारी बन गया है । यथा . 
सेना है या लाए हो, भाड़े के पकड़-पकड़ रंगकूट, 
कैबल मगतना ही सो ले, थे मानो रेगिस्तानी ऊँट। 
प्रकृति-बर्णन को 'झग्नि-परीक्षा' में प्रमुखता तो प्राप्स नही हो सकी है, परन्तु जहाँ कहीं श्राचार्यश्री तुलसी ने 
प्रकृति को ओर दृष्टिपात किया है, उन्होने कुछ बिस्वग्राही चित्र उपस्थित करने मे सफलता प्राप्त की है। कुछ स्थल तो 
निराला की 'राम की शक्ति पुजा' के 'उगलता गगन घन गअन्धकार' का स्मरण कराते है। प्रकृति वर्णन प्राय सर्वत्र कथा- 
प्रवाह को पूर्व-पीठटिका देने के लिए ही उपयुक्त हुआ्ा है। परन्तु सधी हुई कलम से दो-चार रेखाओ्ो मे ही जो चित्र अकित 
किए गए है, वे हमारे सम्मुख पूर्ण बिम्ब उपस्थित करने मे समर्थ है . 
झह्रज्ञ, ग्रथनी, सर-सरोरह, भात्त-शान्त नितान्त थे, 
सरित्‌, सागर-दब्ब रह-रह हो रहे उद्जञान्त थे। 
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बिहृग, पतंग, दय-चतुष्पद, सवंतः निस्तब्ध ये, 
हुई परिणत गति स्थिति में, शब्द भी निःशब्द से । 

अन्तिम पक्त में शब्द भी नि शब्द थे कह कर नी रवता की पराकाष्ठा को सूचित किया गया है। प्रकृति-वर्णन 
प्रधिकतर पात्रगत भावनाभो के श्रनुरूप ही हुआ है। सिहनाद-वन की दुर्गंमता, नि्जंनता शरौर भयकरता का प्रस्तुत वर्णन 
वातावरण के भयकारी प्रभाव को और भी गहरा कर देता है 

बन-विडाल, ध्यगाल शूकर है परस्पर लड़ रहे, 
दिरद मद भरते कहीं दन्तुशलों से भिड़ रहे। 
प्रबल पृण्छाछोट करते कहीं मृगपति घूमते, 
भेड़िये, भाल, भयरूर, धोर दवापद भूमते। 

'पुच्छाछोट' प्रादि व्यजक शब्दी का चयन भी ऐसा किया गया है कि जो एक भयकारी वातावरण का बोलता 
हुमा चित्र उपस्थित कर देता है। प्रग्नि-परीक्षा के प्रसग में अग्नि-कुण्ड के वर्णन में भी लेखनी से तूलिका और शब्दों से 
रेखाओ्ो का काम लिया गया है 

झम्बर से भ्रम्बर मणि की, नम किरणें भू पर उतर रहों, 
पग्रग्नि-कुण्ड की ज्वालायें, श्रम्बर छूने को उभर रही। 

झालोच्य काव्य में सर्ग बद्धता तो अवद्य है, परन्तु परम्परागत शास्त्रीय विधान के अनुसार एक सर्ग मे एक ही 
छुन्द का प्रयोग नहीं किया गया है। छन्दोभेद सर्गान्‍्त मे न होकर स्थान-स्थान पर स्वच्छुन्दतापूर्वक होता गया है। हाँ, 
छन्दोभेद के पीछे भाव-भेद की प्रकृत प्रेरणा भ्रवश्य विद्यमान है। सम्भवत 'प्रग्नि-परीक्षा' के सुधी सम्पादक ने इसमे 
गीतो का बाहुल्य देखकर ही इसे प्रगीत काथ्य कहा है । भ्रन्यथा, यह प्रगीत काव्य न होकर एक कथा-काव्य ही है, जिसमे 
यथास्थान भाव-प्रकाशन के लिए लोक-लयाश्वित गीतो का प्राश्नय लिया गया है । अन्यथा, वास्तविकना यह है कि '्रग्नि- 
परीक्षा' को उस रूप मे प्रगीत-काव्य ([.॥708। 00०४५) नही कहा जा सकता, जिस प्रर्थ में फालिदास के मेघदूत, 
प्रसाद के श्रॉसू श्रौर साकेत के नवम सर्ग को कहा जा सकता है। इसमे भावना की प्रगीतात्मक तरलता, सूक्ष्मता एव 
कोमलता के स्थान पर घटनाश्रित कथात्मकता का प्राधान्य है। कथानुबन्ध की दृष्टि से भी यह प्रगीतात्मक (7.,9708) 
की प्रपेक्षा महाकाब्यात्मक (0०) ही अधिक है । 

ग्रग्ति-परीक्षा' हिन्दी की राम-क्राव्य-परम्परा में एक अद्यतन कृति के रूप में साहित्य-समीक्षकी का ध्यान 
ग्रवस्य ही आकृप्ट करेगी । सभवत प्राधुनिक भारतीय भाषाओं में जन परम्परातुत्र्ती राम-काव्य का यह प्रथम प्रयोग 
है। परन्तु यह सर्वथा परम्परानुवरतिनी कृति नही है, इसमे आ्राधुनिक युग की प्रबुद्ध नारी-चेतना का साक्षात्कार होता है 
झौर जीवन के बदलते हुए मूल्यों का इस पर स्पष्ट प्रभाव है। एक धर्माचायं की कृति होने के नाते इसके साहित्यिक एबं 
कलात्मक मूल्य मे कोई प्रत्तर नही पडता । हिन्दी-ससार ग्रब आचार्यश्री तुलसी को एक प्रबन्धकार के रूप में पहचानने 
लगा है श्रौर उनकी श्रागामी कृतियों की भी उत्साहपूर्वक प्रतीक्षा की जाएगी। द्विन्दी के अद्यतन काव्य-रूपो एवं काब्य- 
प्रवृत्तियो के निकट सम्पर्क में प्राने के लिए यथेष्ट समय का अभाव रहते हुए भी आचायंप्रवर ने साहित्य-साधना को ग्रपने 
जीवन में एक प्रमुख स्थान प्रदान किया है। उनके तेरापथ सम्प्रदाय के साधुओं एवं साध्वियों मे काव्याराधना की प्रवत्ति 
बहुत दिनो से चल रही है | 

प्रस्नि-परीक्षा' में सती सीता के ग्रमल धवल चरित्र को उसकी प्रग्नि-स्नात पत्रित्रता मे प्रस्तुत किया गया है। 
उसमे नारीत्व की चिरन्तन महिमा और उसके ज्वलन्त तेज का आख्यान हे । इस पाषाणमय ससार में निरन्तर प्रहार सहन 
करते हुए भी नारी ने प्रपने हृदय की नतवनीत कोमलता को अक्षुण्ण बनाये रखा है । 

पुरष-हुबय पाषाण भले ही हो सकता है, 
सारी-हृदय त कोसलता को तो सकता है। 
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पिघल-पिधल उनके अन्तर को धो सकता है, 
रो सकता है, किन्तु नही वह सो सकता है। 
परन्तु नारी के लिए उसकी ममता झौर मधुरिमा, उसकी सेवा और समर्पण युग-यरुग मे श्रभिशाप ही सिद्ध हुए 
है । स्वय शक्ति की प्रतीक होते हुए भी जेसे बह अपने आत्म-बल को भूली हुई है । इस जागृत आत्म“चेतना के भ्रभाव मे 
ही उसका बलिदान झ्राज बकरी का बलिदान बनता जा रहा है। स्वय बलि होने मे नारी का गौरव रहा होगा, परन्तु 
पुरुष के द्वारा बलि किए जाने में तो उसके भाग्य को विडम्बना ही है। अग्नि-परीक्षा' की सीता अपने प्रकृत धर्म का 
पालन करते हुए अपने आपको मिटाने मे कही पीछे नही हटती है, परन्तु वह बकरी की तरह मिमियाती नही है, उसकी 
वाणी में वज्ञ का गर्जन है और अग्नि-कुण्ड की लपलपाती हुई लपटो के सामने वह नारी-जीवन के एक महान सत्य का 
प्रत्यक्षीकरण करती है ' 
जागृत महिला का महत्व, इस महि-मंडल पर मल रहा, 
जिसने प्राण-प्रहारो संकट, प्रभ को रखने सदा सहा, 
उसके यज्ञ का उज्ज्वल अ्रविरल श्रचिकल झविचल स्रोत बहा, 
विखलाया है हुदय खोलकर, समय-समय बीरत्व प्रहा, 
कड़ी जुड़ेंगी उसमें मेरे इस उन्नत भभियान को। 
बलिदानों से रक्षा होगो नारो के सम्मान को। 
प्रात्म-बलिदान के ट्वारा आत्म-सम्मान की रक्षा करने वाली जागृत महिला सत्ती सीता के उज्ज्वल यश का 
यह काव्य-स्रोत प्रवाहित करने के लिए हिन्दी-जगत्‌ ग्राचार्यश्री तुलसी का चिर श्राभारी रहेगा। श्राशा है, जीवन के 
शाश्वत सत्यो के प्रकाश में सम-सामथिक समस्याओं के समाधान की श्रोर इलज्जित करने वाले और कई महाकाब्य भ्रापकी 
पुण्य-प्रसू लेखनी से प्रसूत होगे । 


हि 





श्रीकालू यशोविलास 


डा० दक्ष रथ शर्मा एम० ए०, पी-एच ० डी० 
रौडर, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 


चरित-लेखन की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है। मारत ने जिस किसी वस्तु या व्यक्ति को श्रादर्श रूप मे देखा, 
उसे जनता के समक्ष प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया। एक श्रादर्श वीर, एक आदर्श राजा, एक आदर्श पुरुष विशेष कर 
चरित चित्रित करने के लिए महर्षि वाल्मीकि मे रामायण की रचना की । जैन सम्प्रदाय ने भी उसी परम्परा को श्रक्षण्ण 
रखते हुए केवल तीर्थकरो के ही नही, अनेक शलाका-पुरुषो के चरित भी हमारे सामने प्रस्तुत किये। चाहे तो हम यह भी 
कह सकते है कि हमारा इतिवृत्त लिखने का ढग प्रायश श्रादर्शानप्राणित रहा है। प्राचीम काल में अनेक प्रन्य घूरवीर, 
योद्धा और राजा भी हुए है। किन्तु भारत ने उन्हे भला दिया है। उसके लिए यही पर्याप्त नही है कि किसी व्यक्ति ने जन्म 
लिया, राज्य किया था युद्ध किया हो, बह उसमे कुछ और विद्विष्टता दृढता है उसमे वह बिद्षिप्टता न हो तो उसके 
लिए ऐसे व्यक्तियों का होना या न होना एक बराबर है। 

ख्याति-प्रिय राजाओो ने इस प्रवृत्ति के परिहार-रूप में अनेक प्रह्मस्तियो, ताम्रपत्रो और दरबारी कवियों 
के काव्यों द्वारा अपने को झ्रमर करने का प्रयत्न किया है। हर्षचरित, नव साहसाक चरित, विक्रमाक देव चरित, द्रथा- 
श्रय-काव्य, पृथ्वी राज विजय काव्य आदि कुछ ऐसे ग्रन्थ है, जिनमे राजाओं का यशोगान पर्याप्त मात्रा से वर्तमान ह । 
किन्तु ये प्रन्थ भी वणित राजाओं की महत्ता से नही, श्रपित्‌ बाण, बि्लणादि कबियो के कवित्व के कारण जीवित ह। 
आददानिभाणित भारत के जीवन मे श्रमरत्व उसी कृति को मिलता है, जो हमारे सामने किसी आदर्श को उपस्थित करें। 
विशेषत जैन सम्प्रदाय में तो देवाधिदेव वही है जो अज्ञान, क्रोध, मद, मान, लोभादि अठारह दोषों से मुक्त हो। 
उसी के गुणगान में आनन्द है। उससे ही जरामरणादि दु खो से सन्तप्त लोगो को कुछ ताभ हो राकता है, उसी के प्रभाव 
से प्रभावित होकर जनता केवल्य मार्ग की शोर उन्मुख हो सकती है। सम्भवत इसी बात को ध्यान मे रखते हुए श्राचार्यथ्री 
तूलसी ने भ्रपने दिवगत गुरु ग्राचार्थप्रवर श्री कालूरामजी का चरित 'श्रीकालू यशोविलास' में प्रस्तुत किया है। भाषा 
भी मुख्यत राजस्थानी ही रखी गई है, जिससे सरक्ृत और प्राकृत से अनभिज्ञ व्यक्ति भी प्राचार्यवर के उपदेश और जीवन 
से पूर्ण लाभ उठा सके। शास्त्रों के ग्रवतरण मूल अर्धमागधी श्रादि मे है। किन्तु उनके साथ ही उनका राजस्थानी अनुवाद 
भी प्रस्तुत है । 


काय्य कासंक्षिप्त बृत्त 


काव्य छः उल्लासो में विभकत है। पहले उल्लास का प्रारम्भ तीर्थकर नाभेय, शान्तिनाथ श्रौर महावीर एव 
स्वगुरु श्री कालूगणी को नमस्कार करके किया गया है । इसके बाद मरुस्थल, सरूस्थल के नागरिक और श्री कालगणी की 
जन्मभूमि छापर (बीकानेर, राजस्थान ) का वर्णन है। इसी नगर मे ओसवशीय चोपडा जाति के बुधमिह कोठारी थे। इनके 
द्वितीय पुत्र मूलचन्द श्रौर कोटासर के नरसिहदास लूणिया की पुत्री छोगा बाई के सुपुत्र हमारे चरित नायक थी कालगणी ने 
वि० स० १६३३ फाल्गुन शुक्ला द्वितीया गुरुवार के दिन अत्यन्त शुभग्रहादि युक्त समय मे जन्म लिया । इनका जन्म नाम 
गोभाचन्द था, किन्तु माता-पिता प्रेम से इन्हे कालू कहते। १६३४ में मूलचन्दजी के दिवगत होने पर माँ इन्हे अपने पीहर 
ले गई। वही वाल्यकाल से ही उनमे वेराग्य की भावना बढ़ने लगी । 


ध्रध्याय ] झौकालू वशोवितात [ १६६ 


इसी समय तेरापंथ के पंच्रम भ्राचायंश्री मघवागणी का सरदार शहर मे चातुर्मास हुआ झौर माँ, सासौ श्रादि के 
साथ जाकर कालूगणी ने उनके दर्शन किये। श्री कालूगणी की प्राकृति भ्रादि से श्री मघवागणी इतने प्रभायित हुए कि 
वे तदनन्तर उन्हे न भूले । संवत्‌ १६४४ की झ्राण्विन शुक्ल तृतीया के दिन स्वाति नक्षत्र मे खूब बाजे गाजे के साथ बीदा- 
सर में उनकी दीक्षा हुई। गुरु के साथ उन्होंने श्रनेक स्थानों में विहार किया। सबत्‌ १६४६ में मघवागणी का शरीर 
ग्रस्वस्थ हुआ । कालूरामजी की श्रायु उस समय छोटी थी । इसलिए मधवागणी ने चैत्र कृष्ण द्वितीया के दिन श्री माणिक- 
गणी को अपना उत्तराधिकारी नियुक्त किया पचमी के दिन श्री मघवागणी का स्वर्गंवास हुथ्ा । श्री कालूगणी को इससे 
महान्‌ दुःख हुआ । 
सवत्‌ १९४६ की चंन्र कृष्णा भ्रष्टमी के दिन माणिकगणी पट्टाधिकारी बने। श्री कालूगणी ने उनकी समुचित 
सेवा की | सवत्‌ १६५३ के आश्विन मास में श्री माणिकंगणी का शरीर रुग्ण हुझ्रा, किन्तु कर्लैव्यनिष्ठ गणीजी ने इस पर 
कुछ ध्यान म दिया और कातिक कृष्णा तुतीया के दिन अ्रसार संसार का त्याग कर दिया। चत॒विध संघ ने मिलजुल 
कर श्री डालिमगणी को सघपति बनाया । 
श्री डालिमगणीजी की सेवा में रहते हुए श्री कालूगणी ने भ्रनेक स्थानों पर अपने प्रभावी व्याख्यानों से लोगो 
को रजित किया। इस समय इन्होने बगड के प ० घनव्यामजी से संस्कृत ध्याकरण का अध्ययन किया और हेम कोष---प्भिधान 
चिन्तामणि, उत्तराध्ययन एवं नन्‍्दी (सूत्र) झ्रादि को कण्ठस्थ किया । बारह वर्ष तक कालूगणी ने श्री डालगणी की सेवा 
की । १६६४ में डालगणी चन्देरी पहुँतचे। वही वे अस्वस्थ हो गये। स० १६६६ की भाद्रपद शुक्ला हादशी के दिन 
स्वगंत हुए। संघ ने श्री कालूगणी को सिहासन पर बेठाया । श्री डालगणी के सम्वत्‌ १९६६ प्रथम श्रावण वदी £ के पत्र 
में भी उन्हे यही सम्मति मिली । 
भाद्पद शुक्ला पूर्णिमा के दिन कालूगणी जी का पाटोत्सव चन्देरी नगर मे हुआ। इन्होने प्रथम याम में उत्तराध्ययन 
का और रात्रि के समय रामचरित का व्यास्यान किया। चन्देरी के बाद भ्रनेक स्थानों में विहार कर कालूजी ने लोगों को 
उपदेण दिया झ्ौर दीक्षित किया । 
द्वितीय उल्लास का प्रारम्भ श्री महावीर स्वामी के स्मरण से है। सम्बत्‌ १६६८ से कालूगणी ने बीदासर मे 
चातुर्मास किया और अनेक योग्य साधु झौर साध्वियों को दीक्षित किया। १६६६ का चातुर्मास चूरू मे और १६७० का 
चन्देरीमे हुआ । यही से ये बीकानेर में धर्म की प्रभावना के लिए पहुँचे। राज्य के बडे-बड़े सरदारों भ्रौर उच्च राज्य कर्म- 
चारियों ने इनके दर्शन किये भर अनेक दीक्षाए हुईं । 
इन्ही दिनो जर्मनी के प्रसिद्ध विद्वान, जैन शास्त्र के महान्‌ पण्डित और अ्रनेक जन धर्म-ग्रन्थो के अनुवादक डा० 
हर्मन याकोबी भारत पहुँचे म्ौर लाडनूं में श्री कालूगणी के दर्शनार्थ श्राये। श्री कालूगणी ने याकोबी महोदय के अनेक 
सन्देह स्थलों की इतनी विशद व्याख्या की कि उस विद्वान का हृदय कृतज्ञता से पूर्ण हो गया भौर उसे यह भी निश्चय हो 
गया कि तेरापथ ही जैन धर्म का सच्चा स्वरूप है। जूनागढ़ मे जाकर भरी सभा मे याकोबी महोदय ने यह भी घोषिव 
किया कि श्राचाराग के अन्तर्गत मत्स्य और मास का श्र्थ उसने सम्यक्‌ रूप से कालूगणीजी से ही समभा है। 
इसी अवसर पर जोधपुर राज्य ने नाबालिगो की दीक्षा पर प्रतिबन्ध लगाया भ्रौर २१ मार्च सन्‌ १६१४ के 
गजट में ऐसी दीक्षा के विरुद्ध अपनी पश्राज्ञा प्रसारित की। तेरापथ के युक्ति युक्त विरोध के कारण यह भाज्ञा कैन्सिल 
(रह) की गई । यू० पी० काउसिल ने भी नाबालिगो की दीक्षा को रोकने के लिए प्रस्ताव पास किया और कानून तैयार 
करने के लिए झाठ सदस्यो की एक कमेटी नियुक्त की । श्री कालूगणी से आशीर्वाद प्राप्त कर तेरापथ के गणमान्य सज्जन 
इलाहाबाद पहुँचे और झपनी युक्तियाँ दी। इतने मे यूरोप का प्रथम महायुद्ध छिड़ गया भर प्रस्ताव बीच मे ही लटक 
गया। यू० पी० में कानून के ग्रस्तावक ला० सुखबी रसिह जब दिल्‍ली काउंसिल के भेम्बर बने तो वहाँ भी यह प्रइन उठा। 
तैरापथी धर्मवीरों के प्रयास से यह बिल पास न हुआ । 
चितौड में श्री कालृगणी ते झमल के काँटे के श्रफसर को प्रयोधित किया । मगवती सूत्र के श्राधार पर वहां यह 
भी सिद्ध किया कि जीव के सास तेईस हैं। हसी प्रकार रायपुर में श्रानारांग से उद्धरण देकर उन्होने दया का ठीक स्वरूप 


२७० | झाच्ार्यभी तुलसी झ्भिभम्दन प्रस्ष [ प्रथम 


समझाया । जिसने भिक्षुक वेष धारण किया है उसे किसी के सुख भ्ौर दु.ख से फोई लगाव नहीं है। कहीं लडाई हो या पाग 
लगे--ये दोनो ही उस्चके लिए उपेक्षा के विषय है । 

उदयपुर मे विपक्षियो ने तेरापथ के विषय में अनेक भ्रफवाहे फैलाईं, किन्तु वास्तविक सत्य के सामने वे ठहर न 
सकी । वहाँ से विहार कर श्री कालूगणी ने एक सौ प्रडतीस गाँवों को प्रपनी चरण-रज से पवित्र किया। भ्ाउबे मे 
सूत्रकृताग के द्वितीय श्रुतस्कन्ध छठे श्रध्ययन के निदिष्ट पाठ को पढ़ कर उन्होने सिद्ध किया कि उसमे कही प्रतिमा का 
उल्लेख नहीं है । 

स० १६७३ मे चातुर्मास जोधपुर मे ग्रौर १९७४ मे सरदारशहर मे हुआ । यही इटली के विद्वानू डा० टेसीटरी 
ने भ्रापके दश्शंन किये। भ्रगला चातुर्मास चूरू मे हुआ ) यही प्रायुवेंदाचार्य भ्राशुकविरत्न प० रघुनन्दन जी भ्रापकी सेवा मे 
झ्राये । रतनगढ़ मे गणेश्वर ने पडित हरिदेव के व्याकर ण-जञान का मद दूर किया । १६७६ में बीदासर मे चातुर्मास हुआ । 
इसके वाद सरदार शहर, चरू भ्रादि शहरो मे होते हुए प्लापने हरियाणे के श्रनेक नगरों और ग्रामों मे विहार किया। 
१६७७ के भिवानी के चातुर्मास में कार्तिक कृष्णाष्टमी के दिन कई दीक्षाओरो का मुह॒तं निश्चित हुआ । विरोधियों ने 
दीक्षाप्रो के विरोध मे सभा की, किन्तु देववश उसी समय झ्राकाश से एक योला गिरा। लोगों मे भगदड़ पड गई। दीक्षाए 
नियत समय पर हुईं । १६९७८ का चातुर्मास रतनगढ़ में हुआ | दूसरे स्थानों की तरह यहाँ भी अनेक दीक्षाए हुई । इसके 
बाद बीदासर, डूँगरगढ, गगाशहर आदि में इन्होने सवत्‌ १६७६ में विहार किया। भीनासर में स्थावकवासी कनी रामजी 
बाँठियाँ से चर्चा हुईं । फिर चौमासे के लिए बीकानेर पहुँचे । 

तीसरे उल्लास का झारम्भ जिनेन्द्र की मुबभारती को प्रणाम कर हुआ है। बीकानेर मे विरोधियों ने यज्र तत्र 
उनके विरुद्ध खूब पत्र बेटवाए और चिपकाएं। फिर भी दीक्षामहोत्सव बड़े आनन्द से सम्पन्न हुआ | ज्येप्ठ मे जयपुर 
वाटी में प्रापने विहार किया । चातुर्मास जयपुर में हुआ और माघोत्सव सुजानगढ में | इक्यासी की साल मे फिर चूरू मे 
चातुर्मास हुआ । जब श्राप राजगढ़ पहुँचे तो अमेरिकन प्रोफेसर गिल्‍की ने अपके दशेन किये और तेरापथ के बारे मे 
जानकारी प्राप्त की । माघ मास में गुरुवर सरदा रशहर पहुँचे । 

मार्गशीर्ष मे श्री कालूगणी लाइनूँ पहुंचे और धन लग्न में काव्य-कर्ता तुलसी और उनकी बहन एक साथ दीक्षित 

हुए । इसके बाद के विहार में तुलसी सदा गृरु सेवा में रहे । इन्ही दिनो थली देश मे एक महान्‌ दृद्व मच गया । गुरुवर ने 
एक मास तक लगातार प्रयास किया । जिससे श्राद्ध समाज मे अच्छी जागृति हुई | माघ-महोत्सव चूरू मे हुआ । स्थानक 
वासी साधु-साध्बी सभोग सम्बन्धी शास्त्रार्थ मे परास्त हुए। इस चर्चा मे भगवानदास मध्यस्थ थरे। चूरू से श्रीकालूगणी 
रतनगढ भ्रौर राजलदेसर पहुँचे । अ्रगला चातुर्मास छापर मे हुआ । १६८६ का चातुर्मास सरदारशहर मे हुप्ना । 

चतुर्थ उल्लास का आरस्भ मूलसूत्र श्री कालूगणी के नमस्कार से है। १६६० में सुजानगढ़ मे चानुर्मास करने के 
बाद आचार्यजी ने जोधपुर राज्य मे विहार क्रिया। छापर, बोदासर, लाडनू, सुजानयढ़, डीडवाणा, खाटू, डेगाणा, बलून्‍्दा 
पीपाड, पचपद रादि होते हुए भ्रपने वदुष्य और सयमपूर्ण साधु परिवार के साथ गणिवर श्रागे बढे और टलोकरो द्वारा 
विस्तारित मिथ्या प्रचार का उद्भेदत कर जोधपुर पहुँचे। १६६१ का चातुर्मास वही हुआ । चारो ओर से लोग दर्शनार्थ 
एकत्रित हुए। बाईस दीक्षाओं का निशचय हुआ्ना। इसके विरुद्ध प्रतिपक्षियों ने खूब श्रान्दोलन किया। गणीजी ने जैन 
सिद्धान्त के भ्रनुसार ऐसी दीक्षाओ का समर्थन किया और लोगो को बताया कि झ्राठ वर्ष से श्रधिक बालक-बालिकाग्रो की 
दीक्षा सर्वधा विहित है। स्मृतियों मे भी ऐसी दीक्षाश्रो का विधान है। नव वाधिक बालक कज्चे भाण्ड की तरह है जिसे 
उचित रूप से सस्कृत किया जा सकता है। वह काली कम्बल नही है जिसे रगा न जा सके । बडी आयु मे दीक्षित होने पर 
मार्गभ्रष्ट होने की सम्भावना अत्यधिक है। महावीर स्वामी से दीक्षित होने पर मी उनका जामाता जमाली मार्ग भ्रष्ट हो 
गया। लोग इन युक्तियों से प्रभावित हुए बिना न रह सके। कातिक कृष्णा अ्रष्टमी के दिन ये बाईस दीक्षाएं सोत्सव 
सम्पन्न हुईं । फिर काण्ठा देश के सुधरीपुर मे मर्यादोत्सव पूर्ण कर भौर दुरारोह मेवाड़ की पर्वतमाला को पार कर सब 
भिक्षुगण सहित श्री कालूगणी सवत्‌ १६६९१ के चातुर्मास के लिए उदयपुर पहुँचे। महाराणा भूपालसिह अपने लवाजमे 
सहित झाषाढ शुक्ला चतुर्थी के दिन झापके दर्शनाथ झ्ाये श्रौर श्रापका उपदेश सुन कर कृता्थे हुए । 


झभ्याय ] ओोकालू पशो विलास [ २७१ 


पाँचयाँ उल्लास भी धर्माचायं कालूजी को नमस्कार करके भारम्भ किया गया है। कार्तिक कृष्णा पचमी के 
दिन महोत्सबपूर्वक पन्द्रह दीक्षाएं सम्पन्त हुईं। इनमे तीन पुरुष भौर बारह स्त्रियाँ थी। उदयपुर से विहार कर श्री 
कालूगणी मार्गशीर्ष शुक्ल पक्ष मे राजनगर पहुँचे भौर साधु-साध्वियों के वाधिक व्यतिकर के बारे मे पूछकर उनके 
उत्साह की वृद्धि की । इसके बदद मालव सघ की श्रम्यर्थना सेगणीजी ने मालव देश मे प्रवेश किया। सादड़ी, नीमच 
छावनी, महू छावनी, मन्दसौर श्रादि होते हुए श्राप माध कृष्णा चतुर्थों के दिन जावर पहुँचे । वहाँ सबके सामने प्र(पने तेरा- 
पथ के सिद्धान्तो का सयुक्तिक व्याल्यान किया । इससे बिना उत्तर और प्रत्युत्तर के लोगों का सशय दूर हुभ्ा। वहां से 
माघ शुक्ला सप्तमी के दिन श्राप रतलाम पहुँचे । विद्वेषियो ने बहुसख्यक लेख श्रापके विरुद्ध निकाले । प्रश्नकारियो 
का उचित समाधान कर गणेश्वर बडनगर पहुँचे | यहाँ महान्‌ मर्यादामहोत्सव सम्पन्न हुआ । माघ पूणिमा के दिन प्रापने 
उज्जैन के लिए विहार किया । फिर इन्दोर भ्रादि नगरो मे देशना देते हुए १२१ गाँवो का चक्कर लगाकर आप फिर 
रतलाम पहुँचे । वहाँ रतलाम के दीवान भ्रादि आपके दर्शनार्थ आये । चार मास तक इस प्रकार आपने मालव भूमि को 
अपने उपदेशामृत का पान करवाया । वेशाख शुक्ला षष्ठी के दित आपने मेवाड की ओर विहार किया सवत्‌ १६६३ 
का चातुर्मास गगापुर के लिए निश्चित हुग्ना 

इसी समय गणीजी के बाए हाथ की तर्जनी अंगुली मे फुन्सी होकर पीडा हो गई । यह पीडा बढती गई । आपरे- 
दान करना भ्रावश्यक हो गया । किन्तु इसी कार्य के लिए लाए हुए श्रौजारो को प्रयुक्त करना विधानानकूल न था। श्रत 
कलम बनाने के चाकू से मगल मुनिजी ने डाक्टर के कथनानुसार चीरा दिया। गुरुजी भीलवाड़े पहुँचे। भ्रनेक डाक्टर 
और श्रद्धालु भी वहाँ आए। डाक्टर प्रश्विनीकुमार ने मधुमेह का निदानकर व्रणविरोपण के लिए एक औषधि विशेष का 
विधान किया । किन्तु जैन ब्रतव्रती कालूजी ने उसका सेवन स्वीकार न किया। न वे उस स्थान पर ठहरे । गगापुर में 
चातुर्मास करना उन्होंने स्वीकृत किया था । इसलिए वही जाना उन्होने निश्चित किया । 

छठे उल्लास का आरम्भ गुरुवन्दना से है। गुरु कष्टमय मार्ग को पार कर गगापुर पहुँचे। सवत्‌ १६६३ 
का चातुर्मास वही हुझ्ा। वर्षाकाल मे ब्रण का भ्रौर विस्तार हुआ श्र भस्वास्थ्य बढ़ने लगा। किन्तु इतना होने पर 
भी उपदेश का कार्य सततरूप से चलता रहा। ग्रन्थकर्ता तुलसीजी ने भी उनके प्रादेश से श्रावण शुक्ला दशमी के 
दिन रामचरित का व्याख्यान श्रारम्भ किया। इसी समय ग्राशु कविरत्न श्रायुवेंदाबा्य प० रघुनन्दनजी वहाँ श्राये। 
नाडी परीक्षा के बाद उन्होने तीत्र श्रौपणों के प्रयोग से चिकित्सा श्रारम्भ की। फिर उन्होंने जयपुर निवासी दादूपथी 
लक्ष्मीरामजी राजवंद्य को सम्मति के लिए इक्‍्कीस इलोको में एक पत्र लिखा | इसका उत्त र लक्ष्मी रामजी ने छ इलोको में 
दिया । भौषध की झ्दल-बदल से कुछ लाभ हुआ । किन्तु फिर औषध कार्यकर न होने लगी। डाक्टर अश्विनीकुमार भी 
कलकत्ते से श्राये। उन्होने और प० रघुनन्दनजी ने भी रोग की श्रसाध्यता का अनुभव किया । भाद्रपद की प्रमावस्था के 
दिन श्री कालूगणी ने तुलसीजी को भिक्षुगण का भार संभालने की भ्राज्ञा दी । फिर गुरुवर ने श्रमण वर्ग को प्रन्तिम शिक्षा 
दी । एकान्त में काव्यकार को भी बहुत तरह से उपदेश दिया। तृतीया के प्रात काल में गणेश्वर ने अपने हाथ से युवराज 
पद-पत्र मे तुलसी राम को अपना पट्टाधिकारी लिखकर युवराज बनाया । इस पत्र की पूरी नकल ग्रन्थ मे वर्तमान है। मगन 
मुनि ने यह लेख सबको सुनाया। देह-त्याग से पूर्व गणरक्षा के विषय में श्री कालूगणी ने तुलसीजी को फिर शिक्षा दी। 
नाडी डगमगा रही थी तो भी गणाधिप ने यह सब व्यवस्था की । 

सब प्रदेशों के लोग अब गंगापुर मे भ्राकर एकत्रित हो गए थे । सभी उनकी दृढ़ता देखकर चकित थे । तीज की 
रात्रि मे सावत्सरिक उपवास को धारण कर छठ की प्रात काल में भ्रॉपने पारण किया। सायकाल के समय भगवान्‌ 
प्ररिहत्त की शरण ग्रहण कर सचेत श्रवस्था मे श्री कालगणीजी ने शरीर-त्याग किया। प्रन्येष्टिके समय लगभग ३६ 
हजार व्यक्ति उपस्थित थे । 

टाल १६वी और १७वीं मे फिर कालूगणी का सक्षिप्त जीवनवृत और उनके समय की तपरचर्यादि का 
वर्णन है । 


२७९ ] झादापेथी तुलसी प्तिनस्दन प्रस्य [ प्रथम 


समालोचनात्मक कुछ दाब्द 


पिछली पंक्तियों में हमने सक्षिप्त रूप मे 'श्री कालूयशोविलास' का वृत्त दिया है। इसके समालोचन के लिए 
उपयुक्त व्यक्ति तेरापय दर्शन का कोई अच्छा ज्ञाता ही हो सकता है। किन्तु मध्यस्थ भाव से अ्रपनी शक्तित के प्रनुरूप 
मैं भी कुछ शब्द कहना उचित समभता हूँ भौर छुछ नही तो उससे श्रादेश का पालन तो हो सकेगा। 
कोई काथ्य श्रच्छा बना है या नही इसे देवने के लिए हमे उसके प्रयोजन के विषय में विचार करना चाहिए। 
सभी काव्यों के लिए एक मापदण्ड नहीं होता है। यह भ्रव्य है कि काव्य जितना श्रधिक विध्वजनीन हों, उतनी ही 
उसकी महत्ता अधिक बढ़ती है । उसमे बह विश्वहित की दृष्टि रहती है जो स्वत उसे उच्चासन पर स्थापित करती है । 
इसके श्रतिरिक्त काव्य-शब्दाभिधेय कृतियों मे सच्चा काव्यत्व/भी होना चाहिए । केवल पद्यों में ग्रन्थित होने से कोई कृति 
काव्य नही बनती । 
कई कवि यण के लिए काव्य-रचना करते है, कई धन के लिए, कई अझमगल की हानि के लिए, कई कास्ता- 
सम्मत-शब्दो में उपदेश प्रदान के लिए श्र कोई स्वान्त सुख के लिए। श्रीकालू यशोविलास के रचयिता न यश प्रार्थी 
है और न धनाभिलापी । किस्तु चनुर्थॉललास के अन्त में आपने यह इलोक दिया है-- 
सौभाग्याथ शिवाय विध्न वितत भेंदाय पदु।हिछवे । 
ग्रानन्दाय हिताय विभ्रमशत ध्वसाय सोख्याय व ॥ 
ही श्रीकालू यशो विलास विमलोहलास स्त्रीयोयक । 
सम्परनः: सतत सर्ता गुण भूतां भूयाचज्चिर भूतये ॥१॥ 
इससे प्रतीत होता है कि काव्य के अन्य लक्ष्य भी उनकी दृष्टि से दूर नही रहे है। इनके कवि हृदय ने स्वान्त 
सुख की अ्रनभूति तो की ही होगी, किन्तु गणनायक के रूप में सैकड़ों भ्रान्तियो का उन्मूलन भी उनका श्रभीष्ट रहा है । 
गुरुयशोगान भर गुरूपदेश को जनता के समक्ष सुस्पप्ट एव सुग्राह्मय शब्दों में रखना इसका एकमात्र ही नहीं तो कम- 
से-कम बहुत सुन्दर उपाय तो है। सुललित एवं रसात्मक शब्दों में इनको प्रस्तुत करना मानों सोने में सुगन्ध भरना है। 
हमे निश्चय है कि 'श्रीकालू यशोविलास' का समाधान पारायण किसी भी व्यक्ति को तेरापथ के मुख्य सिद्धान्त समझाने 
के लिए पर्थाप्त है। इसके मूलग्रन्थो और टीकाश्रों के उदाहरण विद्वानों के लिए भी पठनीय और मननीय हैं । ब्राह्मण ग्रथो 
में जिस प्रकार रामायण और महाभारत काव्य होते हुए भी धर्मग्रन्थ है, उसी तरह 'श्रीकालू यशोविलास' काव्य के रूप 
में ही नही, तेरापथी समाज के धर्मंग्रन्थ के रूप मे प्रतिष्ठा प्राप्त करेगा । इसमे युक्तियुक्त रूप से जन घम्म के तत्त्वो का 
निरूपण श्रौर अपने सिद्धान्तों का मण्डन है। मोक्षमार्ग में स्त्री का झ्रधिकार, साधु के लिए दया का सच्चा स्वरूप, 
सुविहित दान, भ्रत्पवय में भी दीक्षाधिकार ओर उसकी युक्तियुक्तता आ्रादि स्थल तेरापथी समाज को सर्देव उसके सिद्धान्त 
समभने और विरोधी युक्तियों का ज्ञास्त्र श्रौर तके-सम्मत उत्तर देने का सामर्थ्य प्रदान कर उसकी रक्षा करंगे। समाज 
के लिए उसमे बढ़कर सौभाग्य शिव (मंगल) झानन्द भौर हित का विषय क्‍या हो सकता है ? 
शुद्ध काव्य के रूप मे भी श्रीकालू यशोविलास' सहृदय जनो के हृदय में स्थान प्राप्त करेगा। इससे प्रनेक 
उत्कृष्ट छन्दों और बन्धो का प्रयोग है। भाषा गभी रार्थमयी होते हुए भी प्रसादगुणयुक्त है। सुन्दर राग भौर रागनियों 
में विभूषित, यह धरम प्राण जनता का सुमधुर गेय काव्य है। अनेक कण्ठो की स्वरलहरी से नमो मार्ग को प्रतिध्वनित 
करती हुई इसकी पवित्र ध्वनि एक विचित्र स्फूर्ति उत्पत्त करती होगी । 
काव्य अधिकतर ग्रतिशयोक्ति-प्रधान होते है, किन्तु यह काव्य श्रनेक प्रलकारो झौर काव्य-वृत्तियों का समुचित 
प्रयोग करता हुआ भी अ्सत्य से दूर रहा है। मरुस्थल के लिए कवि मे लिखा है : 
रयणीये रेणु कणा शशि किर्णां, घलके जाणक चाम्दी रे। 
रात्री के समय धूलि के कण चादनी मे ऐसे चमकते हैं, मानो चादी हो। किन्तु साथ हो मे कवि ने यह भी कहा है : 
मनहरणी घरणी यबि न हुवे, प्रति ध्रातप प्रह्ष झ्राथों हें । 


का 
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यह पृथ्वी प्रत्यन्त मनोहारी होती, यदि यहाँ बहुत जोर की धूप भौर पभ्ााँघी न होती । कोई प्रन्य कवि होता तो 
कवित्व के बहाव मे बह कर मरुस्थल की प्रशंसा ही प्रशसा कर बैठता। 
स्वाति नक्षत्र मे दीक्षित श्रीकालूगणी के गुरुदेव के कर की शुक्ति से भौर स्वय श्रीकालूगणी की इस स्वाति 
नक्षत्र भे उत्पन्न उस मोती से उपमा दी है जो लाखो मनुष्यो के सिर पर चढेगा भझौर जिसकी चमक दिन-दिन बढ़ेगी। ऐसी 
ही दूसरी उपमा मे कवि ने श्रीकालूगणी की माता के उदर को खान से, गुरु के हाथ को साण, जैन शासन को मुकट और 
श्रीकालूगणी को हीरे से उपमित किया है। गुरु के प्रति तुलसीजी का इतना अनुराग है कि काव्य मे एक के बाद झ्नेक 
उपमाझो की भडी-सी लग गई है। 
पहले उल्लास की सातवी ढाल मे विपक्षियों के मनोमोदको का भी श्रच्छा वर्णन है। दूसरे उल्लास की बारहवी 
ढाल में श्राजकल की स्थिति का निदर्शन कवि ने गुरुमुख से इन शब्दों मे किया है--- 
कोई चयर्दे ग्राना काण टाण तोहि रुपियो दरसाव । 
घर में खांचा ताण बाहर जई मूछा बल खावे।। 
कोई है कगाल हाल तोहि मगरुरी में नह साथे। 
सन्धि भ्ररु घट लिंग लिग भ्रनजाने कवि थात्रे ॥। 
फोई भ्रूठमठ इक सूठ ग्रहि ज पसारी बन जावे। 
देखे सुने अ्रतेक छेक़ कोई विरलो ही पाव॥ 
भिवानी में गोले की वर्षा का वर्णन श्रखों के सामने पूरा दृश्य खडा कर देता है । सोलहवी ढाल का ग्रात्मशुद्धि 
विषयक उपदेश भी झ्रपनी निजी छटा रखता है। तृतीय उल्लास मे श्राचार्य तुलसी ने अ्रपनी दीक्षा से पूरे का हास्यादभुत 
रसधार युक्त भ्रच्छा वर्णन दिया है। गुए-विषयक ये उपमाए भी श्रपनी उक्ति विशेष के कारण हृदयहारिणी है-- 
सभा समभ्यजन संभृता, यथा चित्र प्रालेख। 
सयल श्रोत॒गण श्रवण हित, भ्ररवण प्रवण विशेष ॥। 
सुधा भरे मुख निर्भरे, चवि चकोर प्रनिमेष । 
वासर में हिमकर रमे, वा छोगांगज एप ।। 
निरख विपक्षी नयन में, प्रसिला तणो प्रवेश। 
बवासर सें हिसकर रसे, वा छोगांगज एब। 
झास्य कमल मुकुलित समल, प्रसहन जनां प्रशेष । 
वासर में हिमकर रमे, वा छोगांगज एव ॥। 
उच्चेस्वर गणिबर यदा, पाठ पढ़्यों मख जोर। 
भविक मोर प्रमुधित भया, लखि सावन घन घोर ॥। 
चतुर्थ उल्लास मे १६६१ को जोधपुर के चातुर्मास का निम्नलिखित वर्णन भी पठनीय है-- 
गत बिरहा मरुधरधरा, पूज्य पदापंण पेज । 
नवनर्वाकुरोग्दम विषम, रोमोग्वस सम लेख ॥ 
पुहु पतती करती नती, माती भई श्रतीय। 
मधुकर गुजारव सिषे, मंगल गोत थ तोव ॥॥ 
इसके भ्रतिरिक्त काव्य अनेक मामिक स्थलो से परिपूर्ण है। श्रीकालूगणी की बीमारी, ग्रस्वास्थ्य में भी-उनका 
घेयं और जैन धमनुसार कार्य-कलाप एव भ्रन्तिम क्षिक्षादि का वर्णन काव्य और धर्म कथा दोनो ही के रूप मे प्रशस्यथ भर 
ग्रध्येय है। समय के ग्रभाव से इतना ही लिखकर विराम करना पड रहा है। सहृदय पाठकगण “श्रीकालू यशोविलास' रूपी 
रत्नाकर से अनेक प्रन्य अनर्घ काव्य मुक्ताओ और मणियो को प्राप्ति कर सकते है । 
'श्रीकालू यशोविलास' को इतिहास-अन्थ रूप में प्रस्तुत किया है। श्राचायं तुलसी ने गुरु के गुओे का श्रवश्य 
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गान किया है, किन्तु ये गुण भी महापुरुषोचित सीमा से बहिर्भूत नही है। श्रीकालूगणी के सभी कार्य एक महातन्‌ पुरुष के | 
है । अपनी तपरचर्या, अपने शान, झपनी धर्म-श्रद्धा और अपने चारिश्य द्वारा उन्होंने वह स्थान प्राप्त किया है, जिनका 
झनुसरण सबके लिए श्रेयस्क्र है। प्राचार्य तुलसी ने उनका यशोवर्णन कर द्वितीय उल्लास के प्रन्त में निर्दिष्ट श्रपने लक्ष्य 
की सुचारू रूप से सिद्धि की है। तेरापथ समाज के विषय मे जो प्रनेक भ्रान्तियाँ जनमानस में रूढ हो चुकी है, उनके समूल 
उच्छेद के लिए कुठा रवत्‌ श्रौर भव्यजनो के हृदय कम तो को विकसित करने के लिए सदा चराचर स्फूतिदायी सबिता के 
रूप मे वर्तमान रहते हुए यह काव्य यथोनि स्पृह् श्राचार्य तुलसी के यश का भी स्वभावत सर्वेत्र प्रसार करेगा। 





मरत-मुक्ति-समीक्षा 


डा० विमलकुमार जेन, एम० ए०, पी-एच० डी० 
प्राष्यापक, दिल्‍ली कालेज, दिल्‍ली विश्वविश्वालय, दिल्‍ली 


महामान्य आचार्यप्रवर तुलसीजी कृत 'भरत भक्ति! एक महाकाब्य है, जिसमे प्रादीववर भगवान्‌ ऋषभदेव की 
दीक्षा, तपस्या एब केवलज्ञान की प्राप्ति के अनन्तर भरत चक्रवर्ती की दिग्विजय का उत्सव, उनके अ्रद्धानवे भाइयों का 
ससार-त्याग, तत्पदचात बाहुबली से युद्ध श्रौर पुन देवो द्वारा प्रतिबोधित होकर बाहुबली का सन्यास-ग्रहण और श्रन्त में 
भरत का राज्य-व्यवस्था के उपरान्त इन घटनाओं से विषण्ण होकर प्रव्न ज्या ग्रहण करके घोर तपरचरण के पश्चात्‌ मुक्ति 
का बरण करना वर्णित है । 

इसमे महाकाव्य के प्राय सभी लक्षण उपलब्ध हैं। भरत इसके नायक हैं, जो धीरोदास एव इक्ष्वाकु क्षत्रिय- 
कुलोत्पन्न है। यह काव्य अष्टाधिक सर्गों मे समाप्त हुआ है तथा भरत के दीर्घकालिक जीवन की झनेक घटनाश्रो से व्याप्त 
है । इसमें नायिका का चित्रण नही है। केवल एक स्थान पर उनकी झनेक पत्नियाँ होने का उल्लेख है।" इसमे अनेक छन्दो 
का प्रयोग हुआ है तथा भ्रगीरस शान्त के अतिरिक्त वीरादि झगभूत रसो का भी चित्रण है। इसमे प्रकृति-चित्रण भी है 
तथा युद्धादि का वर्णन भी है । इसका अन्त इसकी सज्ञानुसार आदर्शपूर्ण उद्देश्य से युक्त है। 

इस प्रकार लक्षण-निकष पर कसा हुश्ना यह एक बृह॒त्काय काव्य है, जो अपने सौष्ठव से ग्रोत-प्रोत होकर जीवन 
के बाह्य और ग्रन्त सौन्दर्य पर प्रकाश डालता हुआ उसके वास्तविक स्वरूप को उद्घाटित करता है । 

इसमे काव्य के दोनो ही पक्ष भाव एवं कला अ्रपने चरमोत्कर्ष पर है। भारतीय सस्कृति एवं विचार-परम्परा 
के अनुसार जीवन का लक्ष्य जगज्जजाल से मुक्त होना है। संसार मे सदसत्‌ सभी प्रकार के कम प्राणी को सुख-दु खात्मक 
स्थितिथो में डालते हुए उसके जन्म-मरण के निमित्त बनते है। देही काम, क्रोध, मद, लोभादि के वशी भूत हुआ्ना कर्म करता 
है । कभी वह पाप करता है तो कभी पुण्य परन्तु ये सभी सन्‍्ताप के कारण होते है, क्योकि क्रियानुसार फल-मुक्ति अनिवार्य 
है। यथा घूल के बदले फूल नही मिलते उसी प्रकार पाप करके शुभ परिणाम की कामना निष्फल है । श्रत शाश्वत सुख की 
प्राप्ति के लिए कर्म-बन्धन से विमुक्ति आवश्यक है प्रौर वह साधना एवं तपस्या से ही सम्भव है ।* 

भगवान्‌ झादीश्वर के इस तात्विक चिन्तन पर, जो प्राध्यात्मिक दृष्टि से एक ध्रुव सत्य है, इस काव्य की प्राधार- 
झिला स्थापित है इसीलिए प्रारम्भ से भ्रन्‍्त तक ऋषभदेव, उनके झ्रद्टानवे पुत्रों तदनन्तर उनके पुत्र बाहुबली झौर भन्‍्त 
मे भरत का ससार-त्याग वणित है, जिसका पर्यवसान निर्वाण मे हुआ है, जो मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है। सभी महानु- 
भावों की दीक्षा एव प्रन्नज्या के प्रेरक कारण उपर्युक्त कषाय ही हैं, जो कमे-प्रवृत्ति का मूल हेतु है। भगवान्‌ ऋषभदेव के 
इन गब्दों मे ससार की निस्सारता स्पष्ट ही प्रत्यक्ष हो जाती है-- 

ध्राकर के कितने चले गये, 
यह घरती किसके साथ रही, 

१ 'सभो भाभियां तेरी देगो भाई ! सुझे उलाहने---भरत-मुक्ति, पृष्ठ १६१ 
२ भरत-मुक्षित, पृष्ठ १४ 





२७६ ] ह्राज्रायंभी हुलसी प्रभिनस्वन प्रस्य [ प्रथम 


भेरी मेरी कर भरे सभी, 
कोई भी प्पना सका नहीं। 
बेभव साज्नाज्य प्रसाड़े मे 
सोचो तो कितने ही उतरे, 
जो हारे वे तो हारे हो, 
जीते उनको भी हार धरे | ' 
इस प्रकार ससार एक निस्सार स्थान है जहाँ निव्रास करना तथा जिसमे सलग्न मन होना बुद्धिमत्ता नही है, 
इसौलिए ऋषियों ने ससार को हेय बता कर कम-मे-कम जीवन की अ्रन्तिम स्थिति से सन्‍्यास लेना परमावश्यक कहा है । 
घोर युद्ध के पण्चात्‌ देवों द्वारा प्रतिबोधित होकर स्वय बाहुबली भी ससार की निस्सारता को इस प्रकार 
उद्घोषित करते हैं-- 
कोई सार नहीं संसार में, 
पग-पग पर दविधा की है तलवार दुधारी रे। 
क्षण में सरस-विरस होता, 
पहाँ नश्वर घन-छाया सी सत्ता विभुता सारी रे ।* 
इसी प्रकार प्रन्त मे भरत ने भी ससार वी नश्वरता को जाना, जिसके परिणामस्वरूप वे ससार से विरक्त होकर 
मुक्ति के अधिकारी बते-- 
प्रत्येक घस्तु में नश्वरता की 
भलक प्रतिक्षण भाँक रहे, 
इस जीवन की प्ोण-भग्रता 
अ्रजलि-जल सी वे श्रांक रहे ।* 
५ 2५ र् 
यो चिन्तन करते विविध, जागृत हुआ्ला बिराग। 
जीत लिया 'नश्वर जगत, ज्यों पानी के भाग। 
इसी उद्दृश्य को लक्ष्य मे रखकर इस काव्य का निर्माण हआ है। इस तथ्य के ज्ञान-प्रकाश में हृदय जिस भाव- 
भूमि पर अवस्थित होगा है, उसी का चित्रण प्रन्ततोगत्वा इस काव्य में हुआ है। अल इसका भावषक्ष बड़ा ही समुज्ज्वल 
है। यदि यो कहे कि इसमे मानव के मन-मानस में विद्यमान विविध भावावली में से केवल सदभाव-मुक्ताझों का ही 
प्राधान्य है तो अत्युक्ति न होगी । 
इसमे कलापक्ष भी प्राय मनोहारी है। रस काव्य को आत्मा होती है। इसके अनुसार यह काव्य भी रसाप्लुत 
है। इसमे शान्त रस ही अगीरस है, क्योकि ससार विरक्ति ही इसका उद्देश्य है। अ्रतएव भगवान्‌ ऋषभदेव तथा उनके पुत्र 
इस ससार को प्रसार समझ कर इससे विभुख हो गये । उपर्यक्त अवतरण इसके ज्वलन्त प्रमाण हैं। शान्त का चित्रण 
करते हुए सभी पद्मों मे तदपेक्षित माधुय गुण का झकन भी दर्शनीय है। तदनुकूल वर्ण-चयन एवं प्रब्द-योजना मणि- 
काउचन के तुल्य ही मनोरम है। घान्त के प्रतिरिक्त बीर रस का चित्रण भी भरत एवं बाहुबली के युद्ध मे पर्याप्त मात्रा 
मे हुआ है। निम्न पत्रितयों मे वीरता का सजीव चित्रण कितना ग्रोजपूर्ण है-- 


१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ ४७ 
२ बही, पृष्ठ १५४८ 
३ बहा, पृष्ठ १६० 
४ चही, पृष्ठ १९२ 


धभ्याव ] भरत-मुक्ति-ससोक्षा [ २७७ 
रणभेरी गूंज उठी नभ में, 
वीरों के मानस फड़क उठे, 
वे कड़क उठे हैं लड़ने को, 
कायर जन के सन घड़क उठे।'* 
भर 4 
स्थानों से विकलो तलवारें, 
सालो घन में बिजली दसकी, 
बरछियाँ, कटारें, तेज शूल, 
वे भालों की प्रणियाँ खमकीं।* 
>< ८ 4 
झदइव-सूत समेत स्पन्वन दण्ड से दातखण्ड थे, 
भत्त गज-कुम्भस्थलों पर गदा-घात प्रचण्ड ये, 
फरधी-भय से यथा मग-पुृथ भ्सत्त-व्यस्त हो, 
प्रोट में छुपने लगे सब भयाकुल संत्रस्त हो ।* 
प० दयामनारायण पाडे द्वारा रचित 'हल्दीघाटी' काव्य में जो श्रोजपूर्ण वर्णन हमे दृष्टिगोचर होता है, वैसा 
ही प्रखर प्रवाह हमे यहाँ भी लक्षित होता है। यहाँ हमे रणभेरी की गूंज, वीर-हृदय की कडक और कायर-जन की धडक 
स्पष्ट सुनाई देती है तथा विद्युत्तल्य तलवारों की दमक और बरदी, कटार एवं भालों को चमक प्र॒त्यक्ष-सी दिखाई देती 
है। काव्य को पढ़ते-पढ़ते समरागण की ठेल-पेल एव गस्त-व्यस्तता, मार-काट एवं हाहाकार तथा घषंण-कर्षण सभी कुछ 
चलचित्र की भाति भअनुभूत होता है। इस वर्णन मे वीर के श्रनुकुल श्रोजगुण से व्यजक वर्णों की योजना दर्शनीय है । यह 
कुशल कलाकार की सफल एव सबल लेखनी का ही परिचायक है । 
युद्ध का चित्रण करते हुए बी भत्स रस का भ्रकन भी प्रसगवश झा ही गया है, यथा-- 
झध क्षत-विक्षत सभो शव दूर फंके जा रहे, 
मांस-लोलप इबान, जम्बुक, गीध उसको खा रहे ।* 
>< >८ 
जिस हुृदय-स्थल में कितनों का रनेह भाष था रहता । 
धाज ला रहें कोए, कुसे, रह-रहशोणित बहता ॥ 
जिन झाँखों में तेश तरुण था, धरण श्ोज को रेखा। 
चोचें मार रहो है चीलें दास्ण यह दृश्य न जाता देखा ॥ 
हुष्ट-पुष्ठ सुन्दर थपु जिस पर थे सन स्वत लुभाते। 
काट-काट पेने दाँतों से उसको जम्बुक खाते। 
इस बित्रण मे भी ह्लोज झ्पनी पराकाप्ठा पर है। इसके भ्रतिरिक्त शैद्र का श्राभास हमे भरत-दूत एवं बाहुबली 
के वार्तालाप ग्रादि में उपलब्ध होता है। भयानक का चित्रण भी अल्प मात्रा में हुआ है यथा बाहुबली के बन में जाते 


१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ ८४ 
२ बहॉ, पृष्ठ ६२ 

३ बही, पृष्ठ ६६ 

४ बही, पृष्ठ १०० 

४ बही, पृष्ठ १००-१०१ 
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समय भ्ररण्य की भयानतकता इस प्रकार ग्रकित हुई है-- 
गहरी गहरी पडो वरारं, चारों ह्लोर काइ-मंखाड़, 


द्विद यूथ विघाड़ रहें हे, शेर रहे हे कहों दहाड़, 
चीते, ध्याप्र, भेड़िये भालू, बनबिलाव, सूप्रर खूंखार, 
घूम रहें हे गई, रोके, प्ररण्य-महिष, सारग, सियार।' 
इस प्रकार रसो का चित्रण तदनुकूल गुणो के साथ बडी ही उपयुक्तता के साथ हुप्रा है। 
इस काब्य में प्रलंकार योजना भी स्तुत्य है। शब्दालकारो में अनुप्रास का व्यवहार तो पर्याप्त मात्रा मे हुआ है, 
परन्तु यमकादि का प्रयोग बहुत ही कम है। इसी प्रकार भर्थालकारो मे विशेषत उपमा, रूपक एवं उत्प्रेक्षा का प्रयोग 
भ्रत्यधिक है । नी चे कुछ सुन्दर उदाहरण दिये जाते है-- 


ग्रनुप्रास-- 
झमल, झ्विकल, प्रतुल, प्रबिरल प्राप्त कर ठुलसो उजारा। 
पझांखें लाल कराल कास-सा बढ़ने लगा सरोध। 
पमक--- 
सम समय परोषह मुनि को भ्रधिक नहीं है। 
पुनशक्तिवदाभास-- 
सघु मधु बरसाकर सबको स॒वित बनाता। 
उपमा-- 
उचा समय प्राची यथा उभय क्रोध से लाल । 
विकसित बसन्‍्त ज्यों सन्‍्त हुदय सरसाता । 
रूपक--- 
झाज हमारे मन उपयन को फूलों क्‍यारी क्‍्यारी, 
खित चातक है उत्फुल्ल देखफर इयामल सेघ-वितान रे । 
उद्लेक्षा-- 


स्वणिम सूर्य उदित है प्रमदित नयनाम्दज विकसाने, 
मानो क्षोर सिम्धु लहराता प्राया प्यास बुकाने। 


जल-सोकर जिन पर चमक रहे, 
मानो सुक्ताफल द्रमक रहे। 
इसी प्रकार श्रौर भी भ्नेक प्रलकारो की छूटा यत्र-तत्र छिटकी हुई है, जिसने काव्य के सौन्दर्य पर चार चाँद 
लगा दिये है। 
छम्द योजना भी दृष्टव्य है। इसमे गीतक, दोहा, सोरठा, मुक्तक एवं हरिगीतिका आदि छन्‍्दों का भार प्रयोग 
हुभा है। कही-कही कुछ दोष भी दुष्टिगोचर होते है, यथा-- 
प्रोर महामाता बिराजित हस्तो पर सासन्द हैं । 
यह गीतक छन्द का श्लश है, जिसमे २६ मात्राएं होनी चाहिए, परन्तु इसमे २८ मात्राए है भ्रत, भ्रधिक पदत्थ दोष 


१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ १६३ 
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है। इसी प्रकार--- 
लड़ने का एक बहाना है, 
दिखताना चाहता हें सुजबल । 
इसकी दूसरी पक्ति मे भी भ्रध्िक पदत्व दोष है। परन्तु इस प्रकार के दोष यत्र-यत्र भ्रल्पमात्रा में ही हैं, जो 
सम्भवत शीक्षता में प्रकाशित कराने के कारण पुनरावृत्ति न होने से छूट गये हैं । 
इसमे भाषा शुद्ध खड़ी बोली है, परन्तु कुछ उदू एव ग्रग्नेजी शब्दों का प्रयोग भी कही-कही पर उपलब्ध होता 
है, जैसे-- 
उदूं शब्द--मौका, हजारो, भ्राजिजी, सजोश, खामोश भौर फरमाते आदि । 
अंग्रेजी शब्द--सीन, फिट और नम्बर आादि । 
इस काव्य मे लोकोक्ति श्ौर मुहावरों का प्रयोग बडा ही रुतिकर एवं श्रधिकता से हुआ है । इस विषय में निम्न 
पक्तियाँ दर्शनीय है--- 
अंसो करमो बेसी भरणी यह प्रानों है प्रथा। 
उच्च राज-प्रासाद शिखर जो नभ से करते ये बातें । 
लगता ऐसा भरे झभी तक दीये तले प्रेघेरा है। 
नहों नहीं कहते जो मंत्रों सोलह झ्राना बात सही । 
बाहुबली को तासित करना सचमुच हो है टेढ़ी खोर। 


है दिन बृना रात चौगना जिससे बृद्धिगत उद्योग। 
कितनों को उसने नशंस बन दिए मोत के घाट उतार । 
इसी प्रकार लोहा लेना, दाल न गलना, होश उडना, मुंह पर थूकना, प्राणो से हाथ धोना, नौ दो ग्यारह होना, 
गले पर छुरी चलाना श्रादि और भी भनेक लोकोक्ति-मुहाव रो का सुन्दर प्रयोग हुमा है । 
कही-कही खाण्डे (खाँड ), बान्धे (बाँधे), झूक (जूक) ग्ादि श्रशुद्ध शब्दों का प्रयोग ग्खरता है। सम्भवत 
ये ग्रशुद्धियाँ श्षी प्रता-वश पुन पाठ के भभाव में रह गई है । 
इस काव्य में नानाविध वर्णन भी पठनीय है। भ्रनेक स्थलों पर प्रक्ृति-खित्रण बडा ही मनोहारी है। वनिता 
नगरी के पाएव में सरयू तट पर तथा वाह्लीक देश मे प्रकृति का भ्रत्यन्त सुन्दर चित्रण हुआ है, उदाहरणत क्रमश दो पद्य 
प्रस्तुत है-- 
मसृण तणराजि विराज रहो, 
दर्वा की बहु छवि छाज रही, 
जल-सोकर जिम पर चमक रहें, 
मानो. समुक्ताफल बमक रहे।' 
>< ८ 
ब॒क्षो के भुरमुट में मनहर, 
प्रति सुन्दरतम लघुतर सरबर, 
बह मुकुर-समुज्ज्यल स्वच्छ सलिल, 
खिल-खिल कर खिलते हैं उत्पल।' 


१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ र्‌डे 
२ वही, पृष्ठ ६८ 
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भरत का राज्य-वर्णन करते हुए पड्ऋतुओ का वर्णन भी प्रत्यन्त मनोहर है। यह वर्णन परम्परानुसार ही हुमा है । 
रात्रि एव प्रभात का सक्षिप्त वर्णन केवल भरत की चिन्ता के प्रसग मे हुआ है । इस समस्त प्रकृति-चित्रण में प्रसाद गुण 
पूर्णत परिव्याप्त है। इन स्थलो पर निर्माता की प्रकृति-प्रियता का पर्याप्त प्रकाशन हुआ है । 

नगरी एवं जनपद-बर्णन में बनिता (साकेत, अयोध्या) एवं तक्षशिला का वर्णन तथा वाह्लीक देश का वर्णन 
भौर इनके साथ ही साथ भरत एव बाहुबली के राज्य का वर्णन भी गत्यन्त रोचक है। युद्ध-वर्णन मे भरत एवं बाहुबली 
का संन्‍्य युद्ध भ्रौर भन्त मे उनका दृष्टि, नाद, भूज एवं दण्ड का चतुविध युद्ध बडा ही कुतृहलवर्धंक एबं प्राण-प्रेरक है । 
इन वर्णनों मे परम्परा को कही भी परित्यक्त नही किया गया है, परल्तु सन्त कवि की भ्रपनी शेली कही भी मन्द एव लुप्त 
नही होने पाई है। 

इस भ्रकार इस काव्य का भाव एवं कलापक्ष ग्रत्यन्त उज्ज्वल एव उदात्त है। इसका सन्देश है जगत्प्रपच से विमुख 
होकर तपस्या एव साधना द्वारा मुक्ति प्राप्त करना, जैसा कि पहले कहा जा च॒का है) वास्तव में यह काव्य जहाँ शान- 
पिपासुग्रो के लिए उपादेय है वहा साहित्य-मर्मज्ञो के लिए भी ग्राह्म है। आचार्य तुलसी ने दोनों ही वर्ग के व्यक्तियों के 
लिए एक प्रमूल्य देन दी है । निश्चय ही यह ग्रन्थ अध्येता प्रो के लिए एक सहान्‌ निधि का कार्य करेगा । 





आचार्यश्री तुलसी की अमर कृति-- 
श्रीकालू उपदेश वाटिका 


श्रीमती विद्याविभा,एम० ए०, जे ० टी० 
सम्पादिका--नारोी सम्राण, नई दिल्‍ली 


आदि काल से सतो के वचनामृत से मानवता के साथ-साथ साहित्य और सस्कृति भी समृद्ध होती चली श्राई 
है । सूर, तुलसी श्रौर कबीर की भाँति प्राचायं तुलसी ने भी सत-परम्परा की माला मे जो झनमोल मोती पिरोये हैं 'श्री- 
कालू उपदेश वाटिका' उनमे से एक है । ग्यारह वर्ष की झ्रायु से ही आचार्य तुलसी ने अपने गुरु श्रीकालूगणी के चरणों मे 
बैठ-बैठकर उनकी 'हीरा तोली बोली मे जो सीख ग्रहण की, उसी घरोहर को उन्होने 'श्रीकालू उपदेश वाटिका' के रूप 
में जनता-जनादन को सौप दिया है । वैसे तो ग्राचायं तुलसी भारत की प्रागू-ऐतिहासिक जैन-परम्परा के अनुयायी सत 
हैं, परन्तु इस वाटिका मे जिन उपदेश सुमनो का चयन हुझ्आा है, उनकी सुगन्ध सर्वव्यापी है। इस प्रकार श्राचायं तुलसी 
केवल ज॑न-परम्परा के ही सत नहीं, भारत की सत-परम्परा के कीति स्तम्भ हैं। जहाँ उन्होंने भक्ति के गीत गाए है 
ग्और जन-हित के लिए उपदेश दिये हैं, वहाँ उनमें साहित्य-सूजन की भी विलक्षण प्रतिभा है 
आराचार्य तुलसी की कृतियों मे भाषा भावों के साथ बही है । प्रावरयकतानुसार उन्होने विभिन्‍न भाषाओं के शब्दो 

को तोडा-मरोडा भी है तो भाषा मे एकरूपता लाने के लिए । उन्होने सस्कृत, हिन्दी और राजस्थानी, इन तौन भाषाओं 
मे रचना की है। 'श्रीकालू उपदेश वाटिका' की भाषा राजस्थानी है। भ्ाचाय॑ तुलसी को सस्क्ृत, हिन्दी श्रौर राजस्थानी 
में से किस भाषा पर विशेष अभ्रधिकार है, यह कहना कठिन है। प्रस्तुत पुस्तक की भूमिका मे मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 
'प्रथम' ने उचित ही लिखा है कि 'झाचायंश्री तुलसी के लिए सस्कृत ग्रधीत और झ्धिकृत भाषा है। राजस्थानी उनकी 
मातृभाषा है और हिन्दी मातृभाषावत्‌ है। सभवत इसी समानाधिकार के कारण' श्रीकालू उपदेश वाटिका' मे इन तीनो 
भाषाओ्रों का कह्ी-कही जो मिश्रण हुआ है, वह स्वाभाविक बन पडा है। भाचार्यंश्री ने उसकी प्रश्गस्ति मे निम्न पक्तियाँ 
लिखकर उस मिश्रण को भौर भी स्पष्ट कर दिया है * 

सम्वत एक लाइन फागण मास लो, 

सारा पहली परमेष्ठोी पंचक रघ्यो। 

समे सभे फिर ललतो चलयो प्रयास जो, 

सो उपदेश वाटिका' रो ढ़ाँचों जब्यों। 


पर प्राज्ीन पद्धति रे पझ्रनसार जो, 
भाषा अजो संग चावल रो खीचढड़ो। 
घापिस देलया एक-एक कर हार जो, 
तो भलरी बोली मिशथित बेटो-लड़ी। 


धात्ञार्य तुससी को प्रपनी भाषा जहाँ मूंग चावल री ली चडी' के रूप में मखरी है, वहाँ उसने ऐसे पाठकों का 
कार्य सुगम बना दिया है जो राजस्थानी नहीं समभते। भाषा की ऐसी खिचड़ी मीराबाई के राजस्थानी भक्ति-पदो मे भी 
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मिलती है। इससे रसोत्पत्ति मे कोई बाधा तही पहुँचती है श्र यह सतो की वाणी की विशेषता भी है। भ्ाचाय ठुलसी 
सत-परम्परा मे होने के कारण भाषा के भ्लावा भावाभिव्यजना मे भी तुलसी, सूर कबीर और मीरा के निकट है, जिन्होंने 
भ्रपने भाराध्य के गीत गाये है। प्राचार्य श्री तुलसी जैत-परम्परा में दीक्षित होने के कारण अ्रपने आराध्य प्ररिहन्त प्रभु का 
यदहा-गान करते है। वे कहते है 

प्रभु म्हारे मत- मन्दिर में पभारो, 

करूँ स्वागत-गान गुणा रो। 

करूँ पल-पल पूजन प्यारों॥ 


बिस्मय ने पाषाण बणाऊं ? नहिं में जड़ पुजारो। 
प्गर, तगर, चन्दन क्यूँ चरचू ? कण-कण सुरभित थांरो ॥ 
नहिं फल, कुसम की भेंट चढ़ाऊं, में भाव भेंट करणारो । 
धाप प्रमल झविकार प्रभुजी, तो स्नान कराऊं क्यारो । 
माह तत, ताल, कंसाल बजाऊँ, नहिं टोकर टणकारो। 
केवल जस भालर भणणाऊं धूप ध्यान धरणारो॥ 
ग्रन्त मे जब वे कहते है 
प्रशरण-शरण, पतित-पावन, प्रभु 'तुलसी' ध्रब तो तारो। 
तब ऐसा प्रतीत होता है जैसे तुलसी ने अपने राम को, सुर ने अपने कृष्ण को, कबीर ने अपने साहिब को भौर 
मीरा ने अपने गिरधर-गोपाल को पुकारा है । 
जैन-दर्शन के भ्रनुसार आत्मा का शुद्ध प्रथवा प्रशुद्ध होना उसी के उपक्रमो पर निर्भर है । माधक को यह जानते 
हुए भी सन्‍्तोष नही होता । उसकी श्रन्त -शुद्धि के लिए जैन धमं मे चार शरण भ्रौर पाँच परम इष्ट हे । शरण की अ्रवस्था 
में जैन धर्म भरौर बौद्ध धर्म एक दूसरे के निकट आ जाते है | बौद्ध धर्म मे शरणागत केवल तीन की शरण ग्रहण करता हैं । 
वह कहता है-- 
बुद्ध हरणं गष्छामि, 
घम्मं शरण गच्छामि, 
सध शरण गच्छ्रामि ! 
जैन धर्म का साधक अरिहन्तो, सिद्धों, साधुप्रो भर धर्म की शरण ग्रहण करता हे। वह अरिहन्तो, सिद्धो, 
आचार्य, उपाध्याय एवं समस्त साधुश्रो को नमस्कार करता है। जैन मत के श्ररिहस्त श्रौर सिद्ध यही दो मुख्य आ्राधार 
हैं। धर्म भौर साधु शरण है। भ्राचार्य, उपाध्याय भर मुनि इप्ट है। अरिहन्त इसलिए पुज्य है कि वे देह सहित है भौर 
अपने भ्रष्ट कर्म प्रावरणों से चार कर्म झआवरणो को दूर कर चुके है, इसीलिए वे जिन है। धर्म और तीर्थ के प्रवर्तक 
श्ररिहन्त परोपकारी है। आचाये तुलसी ने श्रपनी उपदेश वाटिका का आरम्भ ग्ररिहन्त की स्तुति से ही किया है। वे 
कहते है : 
परमेष्ठी पंचक ध्याऊं, 
में सुमर-सुमर सुख पाक, 
निज जीवत सफल बणाऊं। 


झरिहन्त सिद्ध भ्रविनाशी, 
धर्माचारजण गुण-राशी, 
हैँ उपाध्याय प्रभ्यासो, 
मुनि-च्रण शरण में भ्राऊं । 
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इन्ही पक्तियों से उन्होने भ्रपनी यात्रा भारम्भ की शौर 'मगल द्वार में पैर रखा। धीरे-धीरे एक-एक करके 
जिन चार प्रकोष्ठों मे प्रवेश किया, उनका रहस्य समझाने का भी पूरा प्रयास किया है। एक 'मगल द्वार' और चार प्रवेश 
के इस ग्रन्थ मे श्रतेक सरस गीत है । उस गीतो मे कितनी हो प्रन्तर कथाण छिपी है। यदि बे ग्रन्थ के साथ भ्रलग से नही 
दी जाती तो उनका पाठकों के सामने श्राना एक प्रकार से कठिन ही था। ग्रन्थ के कुशल सम्पादन ने 'श्रीकालू उपदेश 
वाटिका' को एक नया निखार दिया है। इसके लिए सम्पादक श्रमण श्री सागरमलजी व मुनिश्री भहेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
तथा मार्ग-दर्शक मुनिश्नी नगराजजी पाठको की श्रद्धा के पात्र है। पुस्तक हर प्रकार से सुन्दर एवं मनन के योग्य है । 
मगल द्वार मे प्राराध्य की स्तुति सम्बन्धी बीस गीत है। कबीर की भाँति आचाये तुलसी ने भी गर की महिमा 
गाई है। तेरापथ के भ्राठवे भ्राचार्य श्रद्धेय श्रीकालूगणी उनके दीक्षा गुरु थे। आचाय तुलसी उनकी महिमा से इतने प्रभा- 
बित हुए कि उन्होने प्रस्तुत ग्रन्थ की रचना उन्ही के नाम से की । वे गुरु को पुकार कर कहते है 
शो सहारा गुरुदेव | 
भव-सागर पार पुगाधोजी, 
स्हांरे रूं-क॑ में रस जाओजो । 
झतान प्रस्धेर लिटाश्ो जो ॥। 
ग्रन्य भक्ति मार्गी सतो की भांति वे भी गरु को परमात्मा से मिलाने का माध्यम मानते है। सद्गरु के बिना 
मुक्ति नही मिल सकती, ऐसा उनका विश्वास है। तभी वे कहते भी है 
है गुर विव्य देव घर-धर का, 
पावन प्रतिनिधि परमेद्धर का, 
गुर गोदिस्य खड़चा लख गुर ने, पहली शीश नमाव । 
और भी कहा है-- 
एडी घिसे खिसे चहै जोटो, गृर बिन भोता लाये । 
यही कारण है कि वे गुरु शौर गोविन्द दोनों के सामने खडे रहने पर कबीर की भाँति पहले गुरु के श्रागे ही 
शीण नमन करना चाहते है, क्योकि गुरु ही गोविन्द से मिलाने वाली कडी है । 
वीतराग का वर्णन करते समय झाचारय तुलसी निर्गुण उपासको की पक्त मे प्रकट होते है। मगलद्वार में ही 
उन्होंने कहा है . 
बोतराग नित्य सुमरिए, मन स्थिरता ठाण, 
बीतराग प्रन॒राग स्यूं, भजो भविक सुजाण, 
बोतराग पद पावणो, जो बारम गुणठाण ॥ 
इसके पदचात्‌ वे सतो को ससार मे सुखी मानकर कहते हैं . 
समता रा सागर सन्‍्त सुखी संसार में। 
निज पभ्रात्म उजागर सन्त सुखी संसार सें ॥। 
यही से बे प्रथम प्रवेश की ओर अग्रसर हुए है। इसमे उन्होंने मनुष्य को अपने दुलंभ जीवन को सवार कर रखने 
झौर बुराइयो का त्याग करने की बात कही है 
जेतन प्र तो चेत, 
लेत-चेत चोराती में तू ममतो झायोरे। 
भयकर चक्कर जायो रे ॥। 
भौर भी 
झज मानव जभ्म मिल्‍्पों जागो, 
शो यौवन, घन, तन, तरणाई। 
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ऐद्वर्य, असोकिक शभ्ररणाई, 
इक छिण में टूटे ज्यू तागो॥ 
इन सब वस्तुभ्रो की नह्यरता वी ओर ध्यान दिलाते हुए श्राचायंश्री प्राणियों से एक बार फिर कहते है 
नर-देही व्यू गाई नां । 
वे ब्यसनी लोगो को भी चेतावनी देते हुए कहते है 
भूलो मत पीबो रे भवियां भांग तमाल। 


गांगो, सुलफो, तिम साथ, जरदों मत भालो हाथ। 
बीड़ो, सिगरेट संघात, त्यागों चाहों जो सु सात। 
भांगां बागां बिच्र घोटे मो सिलाड़, छोटा-पोटा सिल सग। 
पोये श्वरु पा हो मन की गोठ प्रावे, होवे कह रंग से भंग॥। 


भंगड़ी कहिवाय पा बुद्धि-विकलता, झाव चोहह दोड़ । 
'फू्वलां मालण-सी करणो' स्वमुख सराहुई, पावे फल जँसो लोड़॥ 
यहाँ 'फूला मालण' की अन्त रकथा से दुराचारी और उसका समर्थन करने वाले को एक ही कोटि में रखने का 
सकेत मिलता है। कथा इस प्रकार है कि एक युवा रानी अपने भरोखे में बंठी राजमार्ग की शोभा देख रही थी । उसकी 
प्रांख उधर से निकलते एक सुन्दर युवक पर पडी । रानी उसके रूप पर सुग्ध हो गई । युवक ने भी रानी को देखा तो 
मोहित हो गया । दोनो एक दूसरे से मिलने के लिए झ्रातुर हुए। युवक ते फूला मालिन को राजमहल मे फूल ले जाते देवा । 
वह उसे समभा-बुझा कर उसकी पुश्रवधू बन कर महल मे रानी के पास जा पहुँचा । रानी की कली-कली खिल गई। ग्रब 
तो युवक प्रतिदित इसी रूप में रानी के पास पहुँच जाया करता था । एक दिन यह पाप का घडा फूट गया और राजा को 
पता चल गया। राजा ने रानी भ्ौर युवक के साथ फुला मालिन को भी मृत्यु-दड सुना कर बीच बाजार मे बँठा दिया। 
उसने भपने गुप्तचरों से कह दिया कि जो कोई व्यक्ति इनकी प्रशसा करे उसे भी इनके साथ बैठा दिया जाये और भ्रन्त 
में मौत के घाट उत्तार दिया जाये। उस रास्ते से कई लोग निकले, सबने बुराई की । एक ऐसा भी श्राया जो बोला 'मरना 
तो एक दिन था ही, भ्रच्छा किया जो रानी के साथ रह कर जीवन का भ्ानन्द लूट लिया।' जब गुप्तचरों ने उसे पकड़ 
लिया तो झागन्तुक ने पूछा--'क्यो ?! उत्तर मिला दुराचार का समर्थन करने के लिए। “इसीलिए प्रथम प्रवेश के प्रन्त मे 
भ्राचार्य श्री तुलसी ने भ्रनुरोध पूर्वक कहा है . 
प्राणी फरणो निर्मल कोजे । 
तलसी” कासथेनु सस पाह, मंजुल सानव काय, 
मूरख झब चिस्तासणि स्यू, तू मत नां काग उड़ाय। 
द्वितीय प्रवेश मे पहुँच कर भी झाचार्य श्री का ध्यान प्राणियों की पाप-मुक्ति की ओर ही विश्लेष रहा है। पाप 
भर पुण्य का भ्रन्तर भापने बडी सुन्दरता से चित्रित किया है। कहा है 
पुष्य पाप रा फल है परगट, ओ कोई प्रांस उधार । 
एक मनोगत मोजां भाण, दक नर नगर बहारे।॥। 
पाप-मुक्षित का उपाय बताते हुए कहा है : 


तर क्षमा घर्म धारों। 
झाध्यात्मिक सुख-साधन हुवय रोष बारो॥ 
असणज-धर्म शो दशनविध जेबागम गाव। 
जंति धर्म तिण मांही, प्रथम ध्यान पावे ४ 
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वे साधक से कहते हैं 
राग री रेस पिछाणों । 
हो ''प्रालिर पड़सी थांते पन्तर शान जगाणों। 
ढेष, राग दो बीज कर्म शा, 
शाधक दोस्यूं प्रात्म-घरस रा, 
हो ''साथक ने प्रावकयक यांरो मूल सिटाणों। 
प्राचार्य तुलसी ने ढेष, कलह मिटाकर, भूठ बोलना छोड कर, लोभ झौर माया-मोह तजकर मुक्ति का सुख लेने 
का प्राग्रह किया है । 
तीमरे प्रवेश मे पहुँच कर वे साधक को सुखी होने का मार्ग बताते हैं कि 
झरिहन्त-इरण में झा जा, 
शिव-सुख्ध री काँकी पा जा। 
क्योकि . 
तीन तस्‍्व हैं रत्न भ्रमोलक, जीब जड़ो कर मानोजी | 
झहुन देव, महाव्रतघारोी स॒गर पिछाणोजी। 
इस प्रवेश में उन्होंने अ्नित्य, अशरण ग्रादि सोलह भावनाओं का वर्णन किया है और जैन धर्म की महिमा 
स्थापित की है । 
चौथे प्रवेश का आरम्भ उन्होने समिति और गृप्ति से किया है कि ! 
प्रबचन माता ,झ्राठ कहावे। 
सप्तिति गुप्तिमय सदा सुहावे । 
पूरे प्रवेश में भ्राचार्यश्री ने पाँच समिति, तीन गृप्ति भर पर्व के सम्बन्ध मे बताया है। 
भ्रन्त मे प्रशस्ति में उन्होने प्रस्तुत ग्रथ के विषय मे कहा है * 
झरो कालू-गुद वचनामृत उपदेश जो, 
में पर्शाकित क रचो स्मरधो जुग-पाछलो। 
'श्रीकालू उपदेश वाटिका' वेब जो, 
प्रस्तत चाहै सुणो, सुणाह्रो, बांचल्यो । 
वास्तव में यह ग्रथ सुनने, सुनाने और पढने योग्य है। इसमे शिक्षा, सिद्धान्त और प्रनुभूति का त्रिवेणी सगम है। 
निस्सम्देह यह झ्राचायंश्री तुलसी की एक अमर कृति है, जो भाने वाले वर्षों मे उनकी बहुमुखी प्रतिभा का प्रकाह फैलाती 


रहेगी । 


वह ॥ कर 
की 


आषादुमूति : एक अध्ययन 


क्री फरजनकुमार जैन, बो० ०, साहित्यरत्न 


'ग्राषाद भूति” भ्राचायंश्री तुलसी की एक साहित्यिक कृति है। अ्रणुत्रत-प्रानदोलन द्वारा नैतिक जागृति का 
उद्घोष करने वाले महापुरंष ने श्राषाढभूति भें साहित्य के माध्यम से झात्मवाद का दिव्य सत्देश दिया है। हिन्दी- 
साहित्य की काव्य-परम्परा में यद््‌ एक खण्ड काव्य है। काव्य की प्रबन्धात्मकता के साथ-साथ प्रगीत के सम्मिश्रण ने कृति 
को चार चाँद लगा दिए है। साथ ही भ्ौपन्यासिक पात्र सवादो ने तो काव्य की कथावस्तु में जान ही फुंक दी है। इस 
प्रकार कवि ने प्रबन्ध काव्य में प्रगीत की विशेषताओं तथा उपन्यास के तत्त्वों का प्रयोग कर हिन्दी साहित्य उपबन को 
अभिनव-धारा से सिवित किया है, जो कि वास्तव मे उनका साहित्य को एक इलाघनीय वरदान कहा जा सकता है । 
उपर्युक्त काव्य 'प्राषादभूति' मे एक जैनाचार्य का जीवनवृत्त चित्रित किया गया है। 'ग्राषादभूति' के गणनायक भौर 
एक प्रच्छे व्याख्याता होने के कारण उनके चरित्र का समुज्ज्वल रूप पाठको के सम्मुख प्रस्तुत होता है। परन्तु बाद में 
उनकी विज्ञार-शिथिलता ने उनकी सयम वीणा की भकारों को तोड़कर भोगवाद का बेसुरा राग ग्रलापना झारम्भ कर 
दिया था | स्वगं-प्रवासी शिष्य द्वारा वे पुनः उद्बोधित हुए । इन सबका प्रस्तुत काव्य में बहुत ही सुन्दर वर्णन किया गया 
है। यह हिन्दी साहित्य की एक अमूल्य निधि बन गई है। वास्तव में यह रचता श्रार्तिकता की नास्तिकता पर विजय 
की प्रतीक है । 

'आ्राषादभूति' की भाषा समासयुकत हिन्दी है। ससस्‍्कृत के तत्सम शब्दों का इसमे बाहुलय है। 'हरि्रौध' जी ने 
भ्रपने 'प्रियप्रवास' मे सस्क्ृत के मूल शब्दों का स्वतन्त्रतापूर्वक प्रयोग करते हुए भी कही उसमे दुरूहता तथा सौन्दर्य-विघ्नता 
नही आने दी है। उसी प्रकार झाचार्य श्री ने भी अ्रपने काव्य मे सस्कृत तथा प्राकृत के मूल पदो का खुलकर प्रयोग किया 
है, पर पाठक को उसमे भटकने का मौका नही मिलता, प्रपितु वह उनमे मूमता हुआ काव्य का रसास्थादन करता चलता 
है। जहाँ पर मूल शब्दों का प्रयोग ही कबिता में किया गया है, वहाँ काव्य की भावना को श्रधिक प्रस्फुटन मिला है। 
जैसे--शरणं चत्त।रि। यहाँ ऐसा लगता है मानो चार और चत्तारि मे कोई भ्रन्तर ही नहीं। यहाँ पर चत्तारि शब्द हिन्दी 
का ही बन गया प्रतीत होता है। इसी प्रकार सस्कृत के शब्दों का भी बहुत प्रयोग हुआ है। एक-दो शब्द ऐसे भी प्राय 
है जो कि हिन्दी मे प्रचलित नहीं हैं, जैसे 'बाढ़' शब्द । फिर भी इसका प्रयोग उपयुक्त स्थान पर होने के कारण अर्थ 
समभने मे कठिनाई भनुभव नही होती, प्रत्युत काव्य प्रवाह को भागे बढाने मे ही सहायक होता है। परन्तु जहाँ प्राकृत के 
वाक्यों का प्रयोग ज्यो-का-त्यो हुआ है, वहाँ अवश्य थोडा खटकता है। जैन दर्शन के मूल सैद्धान्तिक शब्दों का प्रयोग भी 
झ्धिक मात्रा मे हुआ है। उन शब्दों का पारिभाषिक ज्ञान रखने वाले पाठक के लिए तो सोने मे सुहागा है ही। जैनेतर 
या जैन दर्शन से भ्रनभिज्ञ पाठक भी इसका समुचित आनन्द ले सके, इसके लिए सम्पादक ने परिशिष्ट मे इनका प्रर्थ और 
व्याख्या कर दी है। 

कवि ने विविध स्थानों पर मुहावरों भौर लोकोक्तियों का भी प्रयोग किया है। जो त केवल भावाभिव्यजक है, 
अ्रपितु पाठक के ममंस्थल को भी छूती है। सस्कृत की उक्ति यावत्‌ जीवेत्‌ सूखं जीवेत, ऋण हृत्वा धूत॑ पिबेत्‌, का हिन्दी 
रूप धन कर्जवार भी घी पीना स्वार्थी बनकर भ्रन्याय करने वालो भ्रौर दूसरो का सब-कुछ छीनने वालो के ऊपर कितना 
तीब्र प्राधात करती है । मधु से ग्राप्लावित तोक्ष्ण छुरी, मोठो में पीसे जाते घुन ये लोकोकितियाँ शब्दों का परिधान पाकर 
कितनी सहज व हृदयस्पशिनी बन गई है। जिस प्रकार 'हरिप्रौध' जी ने 'चोखे चौपदे' तथा 'चुभते चौपदे' में मुहावरों का 


ज्पयोग कर समाज पर तीखा प्रह्मर किया है, उसी प्रकार भाचायंश्री ने 'प्राषाढ़भूति' मे प्रचिलित उक्लियों का ब्रन्थन 
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कर मानव को प्रादर्शाभिमुख करते का सफल प्रयास किया है। कही-कही तो प्राचार्यश्री की स्वय की पंक्ति भी एक 
लोकोक्ति बन गई है। भोज्य को पहचानने से पेट बोलो कब भरा। 
सक्षेप मे हम कह सकते हैं कि प्राचारयंश्री ने 'झ्राषादभूति' की माषा को बहुरगी बनाया है। ग्राचार्यश्री भाषा 
के अनुगत न होकर भाषा उनकी श्रनुगामी है। 'प्राषाढ्भूति' प्रसाद की तरह तत्सम दब्दो की प्रधानता तथा गुप्त जी की 
भाँति भ्रप्रचलित सस्क्ृत दब्दों का अभिनव प्रथोगो का समवायी रूप है। 
झ्राषाढ़भूति' मे मुख्यत दोहा, सोरठा तथा गीतिक छन्दो का प्रयोग ग्रधिक हुप्ना है, परन्तु काव्य का सबसे 
आकर्षक रूप प्रबन्ध काव्य में प्रगीत का प्रमिनव प्रयोग है। कवि ने विभिन्‍न राग-रागिनियो में कविता कामिनी को 
सँवारा है। प्राचीन एव प्र्वाचीन हिन्दी तथा राजस्थानी लोक गीतो के सगीत तथा प्राधुनिक प्रसिद्ध लयो को काव्य में 
गजित किया है। प्रगीत काव्य की प्रभिव्यकित प्रस्तुत रचना में विभिन्‍न स्थलों पर भ्रस्फुटित हुई है। विविध घटनाओो 
तथा भावनाओं को व्यक्त करते हुए लेखक ने छन्द परिवर्तित किये हैं, जिससे विभिन्‍तताओ की सुकुमारता दृष्टिगत होती 
है । जहाँ सगीत मानव की हृत्तन्त्री को कृत करता है, वहाँ वह काव्यमय होकर मानव की भावनाओं को प्राज्जल करने 
में अपना सानी नही रखता । लेखक ने सगीत को काव्यमय तथा काव्य को सगीतमय बनाकर झनात्मवाद के गहनतम मे 
सोये हुए स्वार्थी मानव को उद्बोधित करने का सफल प्रयास किया है। 
सरसता, रमणीयता तथा शब्दो और श्रर्थों मे ग्रदोषता झ्रादि काव्य के मुख्य गुण माने जाते है। रसयुक्त तथा 
दोषमुक्त काव्य ही रमणीयता झ्रथवा सुन्दरता की कोटि मे श्रा सकता है श्ौर कविता मे रमणीयता भ्रथवा सुन्दरता लाना 
झलकारो का विशेष काम है। मानव सौन्दय प्रेमी होता है, यही कारण है कि वह प्रा्गतिहासिक काल के जीवन के प्रत्येक 
क्षेत्र मे भी सुन्दरता लाने का प्रयास करता है। काव्य क्षेत्र मे भी सुन्दरता के लिए ही अलकारो का आविर्भाव हुआ है । 
प्रस्तुत काव्य में भ्नुप्रास, पुतरुक्ति प्रकाश, उपमा, रूपक, उदाहरण भ्रादि अ्रलकारों का मुख्यत प्रयोग हुआ है। भ्रत्य भ्रल- 
कार भी यत्र-तत्र दिखाई देते है । 
ग्रलका रो से किस प्रकार पाठक की झ्ाँखो के श्रागे वण्ये विषय का चित्र-सा लिच जाता है, यह निम्न पक्तियों 
में देखिए-- 
प्राध्यात्मिक सामिक धा्सिक उनके भाषण का प्रद्भुत भोज, 
व्यक्तित व्यक्ति करने लग जाते प्रपने भ्रन्तर मन को खोज, 
जोवत बशेन मुख्य विषय था जिनके पावन प्रवचम का, 
पूंगी पर ज्यों नाग डोलने, लगता था मन जन-जन का। 
उपर्युकत्र पक्तियों मे श्रलकारों की कसी छटा विद्यमान है। प्रन्त्यानुप्रास, पुनरुक्तिप्रकाश तथा उपमा ग्रल- 
कारो का प्रयोग किस सुन्दर ढंग से किया गया है । जिस प्रकार पूंगी पर सर्प मन्त्रमुग्व होकर भूमने लगत है, उसी प्रकार 
सभास्थल मे बेठा हुआ जनसमुदाय भी धर्माचायं आषाढ भूति का पावन उपदेशामृत मग्न होकर पान कर रहा है| इस 
प्रकार भ्रलकारो का प्रयोग कर काव्य को द्विगुणित सौन्दर्य प्रदान करता आचार्यश्री की भ्रदूभुत सूफ का परिचायक है। 
इसी प्रकार रूपक का भी एक उदाहरण देखिए--- 
होंगे भी भ्राचायंदेव ही, लाखों पतितों फे पावक । 
होगा यही विनोद पृज्य-पादास्युज का नम्हा साथक। 
साहित्य दर्पण' के लेखक ने लिखा है--बाक्पं रसात्मक काव्यम्‌ श्रर्थात्‌ रस युक्त वाक्य ही काव्य होता है। 
रस हीन रचना काव्य की ग्रधम कोटि में भ्राती है। रस वह अ्रपाधिव पदार्थ होता है, जिसका पान कर पाठक इस लोकिक 
ससार से दूर वसुधव कुठुस्मक्रम्‌ की भावना से प्रोत-प्रोत होता है तथा पात्र के सुख-दुख से स्वय को तादात्म्य कर 
उसके सुख-दुःख को भ्रपना मानने लगता है। 
आषाढ्भूति' में शान्त रस का सुन्दर परिपाक हुआ है। यही इसमें प्रमुख रस है। वियोग, करुण, वात्सल्य 
एव बीभस्त रस भ्रादि भी सहायक रस के रूप मे झाये हैं। कौन ऐसा सहृदय पाठक होगा जो पर्माचार्य प्राषाइभूति 
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के दुख में ग्पनी सहानुभूति न रखता होगा, वे करुणाते पुकार रहे है--- 
कया करूँ ? कहाँ भ्रथ जाऊँ रे ? बु,ल्ल किसे सुताऊ रे ! 
प्रन को कंसे समकाऊं रे ! दुख किसे सुनाओं रे ! 
एक रहा था जो छोटा-सा, बासक नधथन सितारा। 
झन्प-यष्टि-सा सेरे झागे-पीदे एक सहारा। 
निर्बल का बल, तिर्घन का धन, यदि वह भी बच जाता । 
तो उसके ब्राधार बढ़ापा, सुलपुर्वंक कट जाता। 
प्रव रो-रो नयन गमाऊं रे । 
जिस समय श्राचार्य प्राषादभूति पदच्युत हो निर्देय बन सुकुमार छ बालको की हत्या करते हैं। उस समय तो 
ऐसा लगता है मानो करुणा स्वय ही मूर्तरूप धारण करके झा गई है। 
वियोग श्गार रस का प्रवल रूप है। जितना वियोग में रस का परिपाक हो पाता है, उतना सयोग मे नहीं। 
चिस्ता, स्मृति, गुण कथन, प्रलाप और उन्माद भ्रादि वियोग की श्रवेक दशाएं मानी जाती है । शिष्यो के काल कक्लित 
हो जाने पर उनके उपकरण भ्रादि को देखकर उनका स्मरण, उनके बिना भविष्य की चिन्ता, विनोद के गूणकथन, विनोद 
को धुकारता भ्रौर उन्‍्माद की दक्ा मे द्वार तक दौड़े जाना आदि वियोग में ही होते है। एक उदाहरण देखिए. 
हा ! बत्स ! बिनोव कहां तू मेरी ग्राशा के तारे। 
करणात पुकार रहे हैं, भा वत्स | शीघ्र तू झ्ारे। 
प्राहट सुन दोड़े-दोडे, थे द्वारोपरि जाते हैं। 
कोई ने दृष्टिगत होता (तो) मूच्छित से हो जाते है। 
बच्चों के विद्योग मे उनके माता-पिता की दण्या का वर्णन तो बहुत मारमिक बन पाया है। उनके प्रति माता-पिता 
तथा गुर की शिष्य के प्रति वात्सल्य भावना का भी समुचित चित्रण भली-भाँति किया गया है। बीभत्स रस भी एक जगह 
झ्राया है। इसका एक उदाहरण पढिए--- 
गीष-दृष्ठि से दृर-हूर तक, पेनो नजर निहार रहे। 
बन करके लोभान्ध भाज वे कुछ भी नहीं विचार रहें। 
नहीं दृष्टिगत पशु-पक्षो भो क्या सानद का नाम निशान । 
चारों पश्लोर रेत के टिव्ये नोरथ पथ झ्रण्य सुनसान। 
इस प्रकार 'झापाढभूति” एक रस युक्त काव्य रचना है तथा इसमे विभिन्न रसो का सुन्दर समावेण है। 
झ्राषादभूति की कथा जैन समाज मे अत्यन्त प्रचलित है। समय-समय पर प्राकृत, सस्कृत, गुजराती व राज- 
स्थानी भाषाओं में इस पर प्रबन्ध रचे जाते रहे हैं। प्रव्यात कथावस्तु कल्पना का सामंजस्य पाकर प्रधिक मुख्वरित हो 
उठी है। स्थान-स्थान पर प्रासगिक लोक कथाए तथा प्रचलित शिक्षा कहानियाँ भी सकेत रूप में आई है, जिन्हे पाठको 
की सुविधा के लिए परिशिष्ट मे सम्पादक ने सविस्तार हिन्दी गद्य मे लिख दिया है। यह मान्न प्राचीन भाषाओं से अनु- 
दित ही नही है, श्रपितु इसमे यथा प्रसंग दर्शन, श्रध्यात्म लोक व्यवहार के नाना उपयोग प्रसंग बहुत ही रोचक शैली से 
सयोजित किये गए हैं। हिन्दी काव्य रचना में जितना दर्शन का दिग्दशशन हो पाया है, उतना अन्य भाषाओं में उपलब्ध 
नही है। कबीर, जायसी, सूर, तुलसी, प्रसाद आदि का किसी-न-किसी दार्शनिक वाद से सम्बन्ध रहा है। यही कारण है 
कि भ्रद्व॑तवाद, इंततवाद, द्वताईतवाद, शंव दर्शन, जैन दर्शन, बौद्ध दर्शन झादि दर्शनों की मीमासा हिन्दी कविता मे प्रचुर 
मात्रा मे मिलती है भर झाइचय यह है कि दर्शन जैसे शुष्क भौर दुरूह विषय को भी हिन्दी कवियो ने सरस बना दिया है। 
साथ ही हम कह सकते हैं कि हिन्दी की सर्वश्रेष्ठ निधि भी वे ही कृतियाँ है, जिनमे किसी न किसी दर्शन का पुट पाया 
जाता है। आ्राषादभूति' झ्रास्तिकता की नास्तिकता पर विजय का प्रतीक है। भारतीय सस्कृति मे प्रास्तिकवाद का 
विज्षेष महत्त्व है। नास्तिकवाद के प्रवत्तेक बृहस्पति ने जन्म-सृत्यु, नरक-स्वर्ग, भारमा-परमात्मा सभी इस भौतिक ससार 
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में ही माना है। नास्तिकों के मत में प्रकृति ही सब कुछ है। उनके झ्रनुसार जड-चेतन एक ही है। परन्तु प्रत्यक्षे कि 
प्रमाणम्‌ यदि जड और चेतन एक ही वस्तु के नाम हैं और उनका पृथक ग्ररितित्व नही है तो मृत शरीर कर्मशील क्यों नही 
होता ? कवि ने निम्न पक्तियों में नास्तिको के तर्क का खण्डन ताकिक ढग से प्रस्तुत किया है 
यहि भूतवाद ही सब कुछ है, चेतन का पृथगस्तित्व नहीं, 
चेतनता घर, कहो किसका, गण प्रननरूप होता न कहीं ? 
खेतना शून्य क्‍यों मुत दारोर ? धर्मी से धर्म भिन्न कंसे ? 
बहु जोब स्वसन्त्र ब्रव्य हसकोी ससा है स्वयं सिद्ध ऐसे । 
भारतीय विद्वानों व कवियों ने गरु महिमा का बहुत वर्णन किया है। कबीर सो गरु को भगवान्‌ से भी बढ़कर 
मानते थे । वे ऊहते थे 
हुरि रूठे गुर ठोर है, गुरु रूढ नहीं ठोर। 
आचायंश्री ने भी गुरुगुण महिमा को प्रपनी क्ृति में दर्शाया है। स्थानागसूत्र मे भगवान्‌ श्री महावीर ने कहा 
है कि पिता से पुत्र का, लालन-पालन कर अपने ही समान बना देते वाले महाजन से ग्रनाथ बालक का तथा रर से शिष्य 
का उऋण होना बहुल कठिन है । 
माता-पिता का पत्र पर उपकार झ्परम्पार है, 
निस्व- सेवक पर सहधिक का अथक पश्राभार है। 
शिष्य पर गुर का ततोधिक महा उपकृति भार है, 
करो सेवा क्यो म॒ कितनी, किन्तु वुष्प्रतिकार है । 
यही कारण है कि स्वर्गप्रवासी शिष्य विनोद भी झ्पने गुर के गुणो का गान करता है 
शिष्यों पर रहता सदृगर का है उपकार प्रनन्त रे। 
कण-फण ले सागर के जल का कोन पा सके प्रन्‍्त रे । 


पड़ा कोयलो की खानो से कंकर जौहरी लाता। 
सढ़ा सान पर खसका कर करोड़ो का मूल्य बढ़ाता । 
बसे ही चमकाते दशिष्यों को गरुवर गरिमावन्त रे। 
देव, गर, धम का महत्त्व भारतीय सस्क्ृति ने आँका है, इसीलिए भारतवप मे प्राचीन काल से किसी भी काय 
के प्रारम्भ मे इनकी झाराधना की जाती है। साहित्यिक कला कृतियों में भी प्रारम्भ मे मगलाचरण की रीति चली झा 
रही है। कवि ने क्षति के प्रारम्भ में इनकी स्तुति की है। 
जहाँ हम रचना में भाव पक्ष समुन्नत पाते है, वहाँ कला पक्ष और कत्पना पक्ष भी कम नहीं है । वि की कल्पना 
तो श्रपनी चरम सीमा पर ही पहुंच गई है। एक झोर कवि की लेखनी से महामारी की विभीषिका चित्रित हुई है तो दूसरी 
ओर बालको की सुकुमारता | दोनों ही दृष्य चित्रपट की भाँति झँखों के सम्मुख घूमते से नजर झाते है। महामारी का 


चित्रण कितना सजीव है - 
एक जिता पर, एक बीच में, एक पड़ा है घरतो। 


घर्ग-भेद के बिता हहर में घृम रहा समवर्तोजी । 
छही बालक श्ाचाय ब्राषादृभूति को वनदत करने आते है, जहाँ बालकों के कानत वषु का वर्णन आता है वहाँ 
के स्थिति चित्रण में तो कवित्व परमाकर्षक बन गया है। चित्रण शैली तथा वस्तु शैली का एक नमना देखिए 
तप्त स्वर्ण से उनके चेहरे, कोमल प्यारे-प्यारे। 
भालक रही थी सहज सरलता, हृसित बदन थे सारे रे । 


बोप्लिमान कानों में कुप्डल, लोल-कपोल स्पर्शी । 
मकता, मणि, हीरो, पन्‍सों के हार दुदय प्राकर्षी रे । 


२६० ] पाचायं भरी तुलसो प्रभितन्दन प्रत्थ [ प्रथम 


रस्त-जड़ित कष्ठी कण्ठो में, कर कंकण सणि-मण्डित । 
होरों की भ्रक्ष॒द्र मुद्रिका, थी मव-ज्योति प्रलण्डित रे । 
इसी प्रकार उत्थान एवं पतन की स्थितियों का चित्रण देखिए 
झ्राता पतन चरम सीमा पर तब चाहता उत्थान । 
प्राय: मानव-सानस का यहू सरल झनोविज्ञान॥ 


है सम्भावित पह्त्युत्कषण में होना प्रपकर्ष। 
झत्यपकर्षण में ही होता निहित सवा उत्कर्ष ॥ 
कवि की वर्णन शैली के प्राकर्षण के साथ-साथ पाठकों का ध्यान झ्रोपन्यासिक कथोपकथन की सर्जीवता की ओर 
चला जाता है। रीति कालीन कवि केशव वी रचनाओो में इसकी प्रधानता रही है। जहाँ सम्बाद कथावस्तु को सरस बनाते 
है, वहाँ वे उसको श्रागे बढाने मे भी सहायता देते है। गरु-शिष्य के सम्बाद वास्तव में बहुत ही हृदयस्पर्शी बन पडे हैं भौर 
उतमे नाटकीयता के भी दर्शन होते है। गुरु-शिप्य सम्बाद में भिष्य विनोद झपने देवलोक का वर्णन करता है तथा नाटक 
को अपनी ही भाया बताता है। इस प्रकार कथा कथोपक्थन के सहारे झागे बढती है। इस प्रकार के उदाहरण हिन्दी- 
कृतियों मे कम ही मिलते है । 
दिन-प्रतिदिन हिन्दी का साहित्य वृद्धि पर है। ग्रनात्मवादी भोतिक समाज को साहित्य के माध्यम द्वारा 
ग्राध्यात्मिकता से झोत-प्रोत करना झ्राचायंश्री का प्रमुख कार्य है । 'तेरापथ ट्विश्यताब्दी समारोह एवं 'प्राचार्यश्री तुलसी 
धवल समारोह' के उपलक्ष में प्रकाशित योजनाबद्ध साहित्य ने हिन्दी-साहित्य की समृद्धि ही की है। 'आ्राषाइभूति' उसी 
शखला में एक पुष्प है भ्ौर आशा है कि भविष्य में भी इसी प्रकार भारत भारती के ग्रमुल्य काप में ग्राचार्य श्री तथा उनके 
ग्राज्ञानुवर्ती साधु-साध्वियाँ ग्रनेक मूल्यवान्‌ साहित्यिक रत्नों की वृद्धि करते रहगे । 





जब-जब मनुजता मटकी 
मुनिश्री दुलीखन्दजो 


जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 
तब तब हाथों मे नव ज्योति लिए तुम भागे आझ्राये । 


कर्राह रहा था मनुज यहाँ भीषण दु.खो के उन 

ऊडे गत्तों मे घायल-सा असहाय जरू जकड़ा 

वह हार चुका था शक्ति सभी बस केवल उसका तब 

जीवन-दीपक टिम-टिम जलता था, हा ! निस्तेज पडा 

हो रनेह से पूर्ण तभी, द्वरत सीच-सीच कर बुभते 

उस दीपक को तुमने शुभ आलोक किरण दिखलाए 
जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 
तब तब हाथो में नव ज्योति लिए तुम भागे आये । 


नतिकता का मुदुल धरातल जब जब अगारों से 

तपा यहाँ पर प्रलयकाल की पावक से भी बढ़कर 

लगा रहा था चीख, सभी सुध-बुध खो देने वाली 

किसी दुख की तीखी चुभती कगर पर चढ़कर 

तब तब तुमने प्राणों को ले मुठी में निज मातृभूमि 

की लाज बचाने को थे दृढ्तर हाथ बढ़ाये 
जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 
तब तब हाथों में नव ज्योति लिए तुम भागे ग्राये । 


जब जब मानवता का विश्वास यहां पर डोला और 
सशकित होकर किसी अबृधता के पजे में उलभा 
किये प्रनेको यत्न मनज ने पर उसको न यहाँ पर 
ला पाया और न रंच सका उसको वह समझा 
तब तब तुमने इस दुनिया को, भ्रविकल दिल से बे शुभ 
विश्वासों के पोषक, सुमधुर गीत अनन्त सुनाये 
जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि मे भटकी 
तब तब हाथों मे नव ज्योति लिए तुम भागे प्राये । 


शुभ भावना 
प० जुगलकिशोर 
ग्रधिष्ठाता 'बीर सेवा मन्दिर 


मै ग्राचार्यश्षी तुलसी को उस वक्‍त से कुछ-त-कुछ युनता, जानता तथा अनुभव मे लावा 
आ रहा हैँ, जब वे सितम्बर, १६३६ में आचार्यपद पर प्रतिष्ठित हुए थ। उस समय पत्रों म 
उनके भ्रनुकुल-प्रतिकूल अनेक आलोचनाएँ निकयी थी, जिनमे उन्हें 'नाब्रालिंग आचाय' तते 
कहकर भी कुछ खिल्‍ली उडाई गई थी। और इसलिए उक्त साधनों द्वारा मर जो कुछ भी 
परिचय आाचायंश्री का ग्रव तक प्राप्त होता रहा है उन सबके आधार पर इतना निश्चित ही ह 
कि आ॥चायं श्री तुलसीजी ने बडी योग्यता के साथ झपने पद का निर्ताह किया है। उतना ही नहीं, 
उसकी प्रतिष्ठा को आगे बढाया है । उनके गर महाराज ने आचार्य ाद प्रदान के समय 3नर् 
जिस योग्यता और शाबित का अनुभव किया था उसे साक्षात्‌ सत्य सिद्ध करके बतलाया है ' व 
एस वक्‍त की ब्रनुकूल श्रालोचनाओ पर हित और प्रतिकूल अलोचनाग्रों पर क्षमित न होकर 
प्रपने कर्तव्य की शोर भ्रग्रसर हुए । उनन्‍्हींने समदर्शित्व और सहनशीलता को श्रपनाकर अपनी 
योग्यता को उत्त रोत्तर बढ़ाने का प्रयत्न किया) नेतिकता का पूरा ध्यान रखते हए ज्ञान गौर 
चरित्र को उज्ज्वल एवं उन्नत बनाया । उसी का यह फल हूं कि बे प्रतिकलों को भी श्रन॒कूल 
बना सके ओर इतने बडे साधु-साध्वी-सघ का बारईस बर्ष की अवस्था से ही बिना किसी खास 
विरोध के सफल सचालन कर सके है । श्रापके सत्प्रयत्त से कितने ही साधु-साध्वीजन ग्रत्तछी 
शिक्षा एब योग्यता प्राप्त कर स्व-पर-हिंत साधना के का में लगे हुए है श्रौर लोक-कर्याण 
की भावनाश्रों को श्रणुक्रत-प्रान्दोलन के द्वारा आगे बढा रहे हे, यह सब देख-सुनकर बडी 
प्रमन्‍नता होती है। भ्रत मैं झाचायंश्री के इस धवल समारोह के पुनीत ग्रवसर पर उनके 
निराकुल दीर्ध जीवन और प्रात्मोन्ननि मे प्रग्मसर होने वी शुभ भावना भाता हुब्ना उन्हें अपनी 
श्रद्धाजलि भ्रपित करता हूँ । 


अणुत्रत के ग्राचायंप्रवर श्री तुलसी के प्रति 
अपित है मेरी लघ बचना प्रणति--नमस्कृति ! 


--सिपारामशरण 
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प्राचायश्री तुलसी तेरापंथ के नवम आचार्य हैं। उनके प्रनुशासन में वर्तमान में तेरापथ ने जो उत्नति की है, वह 
ग्रभूतपूर्व कही जा सकती है। प्रचार प्रौर प्रसार के क्षेत्र मे भी इस प्रवसतर पर तेरापथ ने बहुत बडा सामर्थ्य प्राप्त किया 
है । जन-सम्पर्क का क्षेत्र भी प्राशातीत रूप में विस्तीर्ण हुआ्ना है। सक्षेप में कहा जाये तो यह समय तेरापंथ के लिए चतु- 
मुंखी प्रगति का रहा है। श्राचायंश्री ने भ्रपना प्रायः समस्त समय संघ की इस प्रगति के लिए ही श्रपित कर दिया है । 
वे भ्रपनी शारीरिक सुविधा-प्रसुविधाओ की भी परवाह किये बिना ब्रनवरत इसी कार्य में जुटे रहते है। इसी लिए झ्राचार्ये- 
श्री के शासनकाल को तेरापथ के प्रगतिकाल या विकासकाल की सज्ञा दी जा सकती है। श्राचार्यश्री का बाह्य तथा 
प्रान्तरिक, दोनो ही प्रकार का व्यवितत्व बडा झाकषंक श्र महत्त्वपूर्ण है। मँकना कद, गौर वर्ण, प्रशस्त ललाट, 
तीखी और उठी हुई नाक, गहराई तक भाँकती हुईं तेज प्राँखे, लम्बे कान व भरा हुम्ना प्राकर्षक मुखमण्डल---यह है 
उनका बाह्य व्यक्तित्व । दर्शक उन्हे देखकर महात्मा बुद्ध की प्राकृति की एक झलक अनायास ही पा लेता है। प्नेक 
नवागन्तुको के मुख से उनकी श्र बुद्ध की तुलना की बाते मैंने स्वय सुनी है। दर्शक एक क्षण के लिए उन्हे देखकर भाव- 
विभोर-सा हो जाता है। उनका प्रान्तरिक व्यत्तित्व उससे भी कही बढ़कर है। वे एक धमं-सम्प्रदाय के भ्राचाय होते 
हुए भी सभी सम्प्रदायों की विशेषताग्रों का श्रादर करते है भर सहिष्णुता के प्राधार पर उन सब्र में नेकट्य स्थापित 
करना चाहते है। वे मानवतावादी है, प्रत समस्त मानवो के सुसस्कारों को जगाकर भू-मण्डल से अनेतिकता और दुरा- 
चार को हंटा देने के स्वप्न को साकार करने मे जुटे हुए हैं। प्रथक परिश्रम उनके मानस को अपार तृप्ति प्रदान करता 
है । वे बहुधा भ्रपने भोजन तथा शयन के समय में मे भी कटौती करते रहते है । अ्रपराजेय साहस, चिन्तन की गहराई, 
दूसरे के मनोभावों को सहजता से ही ताइ लेने का सामथ्यं और श्रयाचित स्नेहाद्रंता ने उनके आ्रान्तरिक व्यक्तित्व को 
ग्रौर भी महत्त्वशील बना दिया है । 

उनका बाह्द व्यक्तित्व जहाँ सन्देहो से परे है, वहाँ प्रान्तरिक व्यक्तित्व भ्रनेक व्यक्तियों के लिए सन्देह-स्थल 
भी बना है। कुछ लोगो ने उनमे द्वेध व्यक्तित्व की श्राशक्राएं की है। उनका व्यक्तित्व किसी को सम्प्रदायातीत मालूम 
दिया है, तो किसी को अपार साम्प्रदायिक । किसी ने उनमे उदारता झौर स्नेहादता के दर्शन किये है, तो किसी ने अनु- 
दारता और शुष्कता के । तात्पर्य यह है कि वे श्ननेक व्यक्तियों के लिए भ्रभी तक श्रज्ञेय रहे है। वे समन्वयवाद को लेकर 
चलते हैं, भ्रत श्रपने-प्राप को बिल्कुल स्पष्ट मानते है, परन्तु उनमे भयकर श्रस्पष्टता का आरोप करने वाले व्यक्ति भी 
मिलते है। वे भ्रहिसक है, अत अपने लिए किसी को प्रमित्र तही मानते, फिर भी प्रनेक व्यक्ति उनको अभ्रपता भयकर 
विरोधी मानते है। भारत के प्राय सभी प्रमुख पत्रों ने, तथा कुछ विदेशी पत्रों ने भी, जहाँ उनको तथा उनके कार्यों को 
महत्त्वपूर्ण बतलाया है, तो कुछ छोटे पत्री ने उनको जी भरकर कोसा भी है। इतना ही नही, भ्रपितु उनकी तथा 
उनके कार्यो की निम्नस्तरीय आलोचनाए भी की, पर वे उन सबको एक भाव से देखते रहे। न स्वय उन विरोधों 
का प्रतिवाद किया झ्ौर न अपने किसी प्रमुयायी को करने दिया। वे सत्य-शोध के लिए विरोध को ग्रावश्यक सम झते है 
भ्रौर उसे विनोद की ही तरह सहज भाव से ग्रहण करते है। झपनी इस भावना को उन्होंने झपने एक पद्य मे यो व्यक्त 
किया है 


जो हमारा हो विरोध, हम उसे समझें विनोद, 
सत्य, सत्य-शोष में, तब ही सफलता पायेंगे। 


अनेक विचा रक व्यक्तियों ने उनके विचारो का समर्थन करने वाला तथा प्ननेकों ने खण्डन करने वाला साहित्य 
लिखा है। उस उच्चस्तरीय भालोचना तथा खण्डन का उन्होने उसी उच्च स्तर पर उत्तर भी दिया है। वे 'बादे वादे जायते 


४] प्राचार्य श्री तुससी प्रभिनग्दन प्रस्थ [ द्वितीय 


तत्त्ववोध ' को एक बहुत बडा तथ्य मानते है। वे प्रालोचनाप्ो से बचने का प्रयास नही करते, किन्तु उनके स्तर का ध्यान 
स्देव रखते है। उच्चस्तरीय प्रालोचना को उन्होंने सदैव सम्मान की दृष्टि से देखा है श्लौर उसपर उनकी भावनाएं 
मुखर होती रही है, जबकि निम्तस्तरीय झ्रालोचना पर वे पूर्णत मौन धारण करते रहे है । 

इस प्रकार उनके व्यक्तित्व के विषय में विविध व्यक्तियों के विविध विचार है, पर यह विविधता और विरोध 
ही उनके व्यक्तित्व की प्रचण्डता श्रोर भ्रदमनीयता का परिचायक है। वे समन्वयवादी है, ग्रत जहाँ दुसरो को म्रन्तर्‌- 
विरोध का भ्राभास होता है, वहाँ उनको समन्वय की भूमिका भी दिखायी पडती है। उनके दर्शन की इस पृष्ठभूमि ने 
उनको विविधता प्रदान की है श्रौर उनके विरोधियों को एक उलभन । 

ऐसे व्यक्तियों को शब्दों मे बाँधना बहुत कठिन होता है, परन्तु यह भी सत्य है कि ऐमे व्यक्तित्व ही दाब्दो मे 
बाँधने योग्य होते हैं। जिनके जीवन मे न तेज होता है, न प्रवाह और न बहा ले जाने का सामथ्यं, उसका व्यक्तित्व शब्द 
में छिपकर रह जाता है भौर जिनमे ये विशेषताएं होती हैं उनके व्यक्तित्व में शब्द छिपकर रह जाता है। समस्या दोनों 
जगह पर है, परन्तु बह भिन्‍त-भिन्‍न प्रकार की है। श्राचायंत्री के व्यक्तित्व को शब्दों मे बाँवने वाले के लिए यही सबसे 
बड़ी कठिनाई है कि उसे जितना बाँघा जाता है उससे कही अधिक वह बाहर रह जाता है। शब्द उसके सामस्त्य को 
अपने में झटा नही पाते, उनके व्यक्तित्व की गुरुता के सम्मुख शब्दों के ये बराट बहुत ही हलके पहने है । 


-- लेखक 


: १: 
बाल्स काल 
जन्म 


ग्राचायंश्री तुलसी का जन्म स ० १६७१ कातिक शुक्ला द्वितीया को राजस्थान (मारवाड) के लाइनूं गहर में 
हुप्ता था। उनके पिता का नाम भूम रमलजी तथा माता का नाम बदनाजी है। वे झ्रोसवाल जाति के खटेड गोत्रीय है । छ 
भाइयों में वे सबसे छोटे है। उनके तीन बहने भी हैं। उनके मामा हमी रमलजी कोठारी उन्हे 'तुलसीदासजी' कहरूर पुकारा 
करते थे | वे यह भी कहा करते थे कि हमारे 'तुलसी दासजी' बडे नामी ग्रादमी होंगे । उनवगे यह वात उस समय नो सम्भवत 
प्यार के प्रतिरेक से उद्भूत एक सरल श्ौर सहज कल्पना ही मानी गई होगी , परन्तु भ्राज उसे एक सत्य घटित होने वाली 
भविष्यवाणी कहा जा सकता हैं । 


घर को परिस्थिति 


प्राचायंश्री के ससारपक्षीय दादा राजरूपजी खटेड काफी प्रभावशाली और प्रतिभाशाली व्यक्ति थे। वे सिरा- 
जगज (प्रब यह पूर्वी पाकिस्तान में है) मे रायबहादुर बाबू बु्धातहजी के यहां मुनीम थ। वहाँ उनका बहुत बडा व्यापार था 
भ्ौर उसकी सारी देख-भाल राजरूपजी के ऊपर ही थी। वे व्यापार में बड़ निपुण थे, भ्रत उस क्षेत्र में उनका काफी 
सम्मान था । रहद-सहन भी उनका बडा रौबीला था । 

स० १६४४ में सेठ बुधसिहजी के पौत्र इन्द्रचन्दजी ग्रादि विलायत-यात्रा पर गये, तो लौटने पर बहा एक 
सामाजिक फगडा चल पडा था। उनके विरोधी पक्ष ने उनको तथा उनसे सम्बन्ध रखने वालो को जाति-बहिष्कृत कर 
दिया था। उस भगड़े मे श्रीसध के पक्षपाती होने के कारण राजरूपजी ने उनके यहाँ से नौकरी छोड दी और घर गा 
गए । पहले कुछ दिनो कही भ्रन्यत्र मुनीमी प्राप्त करने का प्रयास करते रहे, पररनु जिस सम्मान श्रौर रौब से वे सिराज- 
गज में रह चुके थे, उससे कम में रहना उन्हें पसन्द नहीं था तथा उतना कही मिल नहीं सका । अत वे तबसे प्राय घर 
पर ही रहने लगे। उनके पुत्र कूमरमलजी एक सरल स्वभावी व्यक्ति थे । व्यापार में भ्रथिक सफल नही हो सके । कमाई 
साधारण रही और परिवार बडा होने से व्यय ग्रधिक रहा, भ्रत धीरे-धीरे श्राथिक स्थिति गिरने लगी भश्रौर परिवार पर 
ऋण हो गया। स० १६७३ में राजरूपजी का देहान्त हो गया। उसके बाद स० १६७६ में ऋूमरमलजी का भी देहान्त हो 
गया। इन मौतों के कारण परिवार की ग्राथिक स्थिति पर और भी दबाव पडा, किस्तु आचार्य श्री के बडे भाई मोहन- 
लालजी ने काफी प्रयत्न तथा साहस से उस स्थिति को सेमाल लिया। उन्होने बहुत कम समय में ही उस ऋण को उतार 
दिया तभा झपने घर की स्थिति को फिर से स॒व्यवरिथित कर लिया । उस समय उनके श्रम्य भाई भी व्यापार-कार्य में लगे 
झौर उन्होंने धर की भ्राथिक स्थिति सुधारने मे यथाशवित् योग दिया। इस प्रकार वह परिवार फिर से अपने पैरो पर 
खड़ा रहकर सम्मानित जीवन बिताने लगा। 


धामसिकता की झोर भुकाव 


अआाचार्यश्री के परिवार वालो मे प्राय सभी की धारमिक ग्रभिरुचि अच्छी थी । उनमें भी बदर्नाजी की श्रद्धा 
तथा प्रभिरुचि सर्वोपरि कही जा सकती है। लाडनूं मे स० १६१४ से लगातार वृद्ध सतियों का स्थिरवास बला भा रहा 
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है। साच्वियाँ जहाँ रहती है वहाँ पास में ही उनका घर है, श्रत उनका फुरसत का रामय प्राय बही व्यनीत होता था। व्या- 
स्यान झ्रादि के समय तो एफ प्रकार से निश्चित बेबे हुए ये ही । वे प्पने बातकों को भी दर्शत करने के लिए प्रेरित करती 
रहती थी । जब कोई भी बालक प्रातराश्ञ के लिए कहता, तो वे बहुधा यह पूछ लिया करती थी कि दर्शन कर झाया कि 
नही ? यदि दर्शन किये हुए नही होते तो वे यही चाहती कि एक बार दर्शन कर प्राए। उतकी इस नैरन्तरिक प्रेरणा ने 
वहाँ का वातावरण ही ऐसा बना दिया था झि साधु-साध्वियो के स्थान पर जाकर दर्शत कर ग्राता उन सबका स्वाभाविक 
और प्रथम कतंव्य हो गया भ्राचायत्री उस समय बाल्यावस्था में ही थे, फिर भी घर के ग्रन्य सदस्यों के समान ही प्रति- 
दिन वे दर्शन करने के लिए जाया करते थे। उनका धर्म के प्रति एक आन्तरिक ग्नुराग हो गय्रा था। उनके एक बड़े 
भाई मुनिश्री चम्पालालजी ने जब स० १६८९१ मे दीक्षा ग्रहण की, तबसे तो वे और भी प्रधिक धामिकता की ग्रोर आकृष्ट 
हुए थे। उनका वह 'भुकाव धीरे-धीरे ग्रनुकूल वातावरण मे वृद्धिगत होता रहा । 


एक दूसरा पहल्‌ 


जीवन में जब दैवी ससकारो का बीज-बपन होता है, तब बहुधा भ्रासुरी सस्कार भी अपने अ्रस्तित्व को बनाये 
रखने का जोर मारते है। वे किसी-न किसी बहाने से व्यक्ति को भटका देता चाहते है । वैसी स्थिति में श्रतेक व्यक्ति भटक 
जाते है तो प्रनेक सँभलकर वैसे सस्कारो पर विजय पा लेते हैं और उन्हे सत्‌-सस्कारो मे परिणत कर लेते है। आचार्य - 
श्री के बाल-जीवन में भी कुछ-एक ऐसे क्षण ग्राये जब कि एक ओर तो धामिक सस्कार उनके मन में जड़ जमाने लगे, 
श्रौर दूसरी भोर से प्रासुरी सस्कारो ने उन्हे भटका देना चाहा | वह उनके बाल-जीवन के चित्र का एक दूसरा पहलू कहा 
जा सकता है। उन्होंने स्वय भ्रपने 'अतीत के कुछ सस्मरण' लिखते हुए इस घटना का उल्लेख किया है। घटना इस 
प्रकार है---“एक बार उन्हीके एक कोट्म्बिक जन ने उन्हे बतलाया कि यहाँ गाँव से बाहर 'श्रोरण में एक रामदेवजी का 
मन्दिर है। उसमे देवता बोलता है, परन्तु उसको नारियल चढाना आ्रावश्यक होता है। यदि तुम भ्रपने घर से नारियल 
ला सक्रो तो हम तुम्हें देवता की बोली सुना सकते है। बाल-मुलभ जिज्ञासा से प्रेरित होकर उन्होंने नारियल ले आने का 
वचन दिया श्रौर घर में जाकर चुपकरे-से एक नारियल उठा लाये । मन्दिर मे छितकर किसी व्यक्षित के बोलते को ही उन्होंने 
झपनी बाल-सुलभ सरलता से देव-वाणी मान लिया था। उत्त चक्कर मे उत्होने कई बार नारियल चराये, परल्तु शीघ्र ही 
श्रात्म-निरीक्षण द्वारा वे इस कुसगति से छूट गए और सत्-सस्कारो की विजय हुई। 


दीक्षा के भाव 


स० १६८२ मे मिगसर महीने में आचार्यश्री कालूगणी का लाइनू-पदापंण हुआ। उस समय बालक तुलसी को 
प्रथम बार निकटता से श्राचा य॑देव के दर्शन करने तथा व्याख्यान आदि सुनने का झवसर प्राप्त हुआ । इस निकट-प्रम्पक ने 
उनके पूर्वाजित सस्कारो को उद्बुद्ध कर दिया। फलस्वरूप बालक होते हुए भी वे विराग-भाव से रहने लगे। जो बात 
व्याख्यान आदि में सुनते, उसपर विशेष रूप से मनन करते । मन में जो प्रश्त उठते, उनकी चर्चा घर जाकर श्रपनी माता 
के पास करते और उनका समाधान खोजते। माता बदनांजी उन्हे जो सरल-सा उत्तर देती, उस समय उनकी जिज्ञासा 
उसी से तृप्त हो जाया करती । 

एक दिन उन्होंने भ्रपने घर वालो के सामने ग्पनी दीक्षा लेने की भावना व्यक्त की, परन्तु उसे बाल-भाव का 
विनोद-मात्र समभकर यो ही टाल दिया गया । उन्होने कुछ दिन बाद फिर भ्रपनी बात को दुहराया, परन्तु किसी ने उस बात 
पर गम्भौरता से ध्यान नही दिया । उन्हें इस वात पर बहुत खेद हुप्ना कि वे जिस बात को एक तथ्य के रूप में कहना 
चाहते है, घर वाले उसे एक बाल-भाव मात्र समभते है, परन्तु वस्तुत बात ऐसी नहीं थी। घर वाले उनकी इस भावना 
से परिचित होने के साथ-साथ सावधान भी हो गए थे। अपनी 'हो' या 'ना' से वे इस बात को खीचकर ग्रथिक पका 
करना नही चाहते थे। वे इस समस्या को सुलभाने का पअन्दर-ही-भअन्दर कुछ प्रयत्न सोचते मे लगे थे । 

उनकी बहिन लाडॉजी के कुछ समय से दीक्षा लेने के विचार थे। आचायंश्री कालूगणी के पदार्पण से ऐसी 
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सम्भावनाए की जाने लगी थी कि सम्भवत इस अवसर पर उन्हे दीक्षा की स्वीकृति मिल जाये। परिवार के प्रमुख तथा 
झ्रगुप्रा सदस्थ मोहनलालजी उस समय बंगाल में थे। उनको बुलाये बिता न लार्डॉँजी के विषय में कोई निश्चित कदम 
उठाया जा सकता था प्लौर त बालक तुलसी के विषय मे । दोनो समस्याग्नो का हल एक ही था कि मोहनलालजी को यहाँ 
बुला लिया जाये, फिर क्‍या कुछ करना है तथा कंसे करना है, इसको चिन्ता वे स्वय ही कर लेंगे। वे उत दिनो सिराजगज 
(पूर्वों बवाल) में रहा करते थे। उन्हे तार दिया गया कि लाडॉजी की दीक्षा की सम्भावना है, शीघ्र ग्राइये। तार पढ़कर वे 
तुरन्त लाइन चले श्राये । स्टेशन पहुँचने पर पता चला कि 'तुलसी' भी दीक्षा की बात कर रहा है, तो वे बहुत भल्‍्लाये। 
कहने लगे कि मुझे यह खबर होती तो मै झ्रता ही नही । झाखिर वे घर पर भ्राये । घर वालों को बहुत-कुछ कहा-सुना । 
प्रापको भी भ्रच्द्धी-खासी डॉट सुनायी और गझ्ागे के लिए ऐसी बात मुँह में भी न घालने की चेतावनी दी । 

जो टलने का नही होता, उसे कंसे टाला जा सकता है! बात रुकने की नही थी, सो नहीं रुकी। जब-तब सामने 
ग्राती रही । उनके चौथे भाई मुनिश्री चम्पालालजी पहले ही दीक्षित हो चुके थे। उनकी प्रेरणा थी कि वे इस दीक्षा में 
बाधा न दे, परन्त मोहनलालजी भ्रब और किसी भाई को दीक्षित होने देना नहीं चाहते थे। उन्होंने साफ-साफ कहें 
दिया था कि वे दीक्षा की स्वीकृति नही देगे। तेरापथ की दीक्षा-विषयक नियमावली के श्रनुसार झ्रभिभावकों की 
लिखित स्वीकृति के बिना किसी को दीक्षा नहीं दी जा सकती। मोहनलालजी को ग्रनेक व्यक्तियों ने समभाने का प्रयास 
किया, मुनिश्री मगनलालजी ने भी उनसे कहा , पर वे नही माने । 


समस्या का सुलझाव 


झापने जब देखा कि यह समस्या यो सुलभने वाली नही है, तो भ्रपने-मे से ही कोई मार्ग खोजने लगे। मत मे एक 
विचार कौधा और वे हर्षोत्फुल्ल हो उठे । उस समय प्राचार्यश्री कालृगणी व्याख्यान दे रहे थे। वहाँ की विशाल परिषद्‌ 
उनके सामने उपस्थित थी। श्राप वहाँ गये श्र व्याख्यान में खडे होकर कहने लगे---गुरुदेव ! मुझे ग्राजीवन विवाह 
करने भ्रौर व्यापारार्थ परदेश' जाते का त्याग करा दीजिये | सुनने वाले चकित रह गए !' मोहनलालजी सोच में पड़ गाए 
कि यह क्‍या हो रहा है । ग्राचायंदेव ने शान्त भाव से सम काते हुए कहा--तू झभी बालक है, इस प्रक्रार का त्याग करना 
बहुत बडी बात होती है । 

गुरुदेव के इस कथन से मोहनलालजी बडे ग्राइवस्त हुए, परन्तु श्रापफे मन मे बडी उथल-पुथल मच गई। जो 

उन्होने सोचा था, वह द्वार खुल नही पाया। वे एक क्षण रुके, कुछ भ्रसमजस में पड़े और दूसरे ही क्षण नये मार्ग का 

निदचय कर लिया । उन्होने प्रपने साहस को बटोरा और कहने लगे---गुरुदेव ! मैं श्रापकी साक्षी से ये त्याग करता हैं । 

मोहनलालजी प्रब कहे तो क्या कहे भौर करे तो क्या करे ! बहुत व्यक्तियों ने पहुलि उनको समक्राया था, 
पर पभ्ातृ-मोह बाधक बन रहा था। समस्या की जो डोर सुलभ नही पा रही थी, झ्रापके इस उपक्रम से बह श्रपने-प्राप 
सुलभ गई । बात का और डोर का, सिरा हाथ लग जाने पर उसे सुलभते कोई देर नही लगती । 

मोहनलालजी ने परिस्थिति को समभा,दीक्षार्थी के परिणामों की उत्कटता को समझना भौर वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे 
कि अ्रव इसे रोकने का प्रयास करना व्यर्थ है। प्राखिर उन्होने दीक्षा के लिए प्राज्ञा प्रदान करने का ही निर्णय किया। गुरुदेव 
के चरणों मे दीक्षा प्रदान करने के लिए विनती प्रस्तुत की । गुरुदेव ने पहले साथु-प्रतिक्रमण सीखने के लिए प्राज्ञा प्रदान की 
झौर उसके बाद फिर प्रार्थना करने पर दीक्षा प्रदान करने के लिए पौष-कृष्णा पञ्चमी का दिन घोषित कर दिया गया । 


एक परीक्षा 


दीक्षा प्रहण करते से एक दिन पूर्व रात्रि के समय मोहनलालजी ने विरागी बालक की भावना तथा साधु-आचा र- 
सम्बन्धी ज्ञान की परीक्षा करने की सोची। मोहनलालजी की चारपाई के पास ही उनकी चारपाई बिछी हुई थी । जब 


१ उन दिनों 'बलो' के भ्रोसवाल व्यापाराय प्राय: बंगाल जाया करते भे। थे उसे 'परदेश जाना' कहते थे । 


घ ] श्राचायेश्री तुलसी प्रभिनग्दत प्रस्थ [ द्वितीय 
वे सोने के लिए उस पर ब्राकर लेटे तो मोहनलालजी और वे दो ही वहाँ पर थे । परीक्षा के लिए वही प्रवसर ठीक समझ 
कर मोहनलालजी ने उनसे यीरे से बात करते हुए कहा--कल तो तुम दीक्षित हो जाओगे । साधु-जीवन मे कंठिनाइयाँ-ही- 
कठिनाइयों होती है। श्रत बड़ी सावधानी और साहस से तुम्हे रहना होगा। श्रभी तुम बालक हो, भ्रत भूख-प्यास के 
कृष्ट भी काफी सताग्रेग | कभी कियी समय भोजन मिलेगा, तो कभी किसी समय । कही प्राचायंदेव के द्वारा दूर प्रदेशो 
में विहार करन॑ के लिए भेज दिय जाग्रोग, तो मार्ग में न जाने कैसे-कैसे कप्टो का सामना करता पड़ेगा। अन्य सब कष्ट 
तो झ्रादमी फिर भी सह सकता है, परन्ु यदि झ्ाहार-पानी नही मिला तो तुम जैसे बालक के लिए भूव 28 है के 
कप्टो को सहना बडा ही कठिन हो जायेगा । परन्तु हो, उसका एक उपाय हो सकता है । यह कहकर उन्होंने झपने पास 
से एक सौ रुपये का नोट निकाला और उनको देने का प्रयास करते हुए कहने लगे कि यह नोट तुम ग्रपने पास रखो। 
जब कभी तुम्हारे सामने भूख-प्यास का सकटठ अभ्राये, तब तुम इसे अपने काम में ले लेना । 

प्पने बड़े भाई की यह बात सुनकर वे बहुन हँसे श्लौर छोटा सा उस्रर देने हुए कहने लगे कि साधु हो जाने के 
बाद नोट रखना कल्पता ही कहाँ है ” 

मोहनलालजी ने उनकी बात का विरोध किया और कहा कि रुपये-पंस रखने तो नहीं कल्पते, किल्‍्तु यह तो एक 
कागज है। बया तुम प्रतिदिन गही देखते कि साधुप्रों के पास कितने बांगज्ञ होते है । समने श्रभी जो साव॑-प्रतिक्रमण 
सीखा है, वह भी कागजो पर ही साधुग्रो हारा लिखा हुआ था। वे इतने सारे कागज कल्प से बाहर नहीं है तो फिर यह 
छोटा-सा कागज क्यों नहीं कल्पेगा ? उनमे और इसमे प्राखिर अन्तर भी क्या है ? अपने 'पृटे मे एक ओर रख लेगा, 
पडा रहेगा, तुम्हारा इसमे नुकसान भी क्या है ?े समय-बेसमय काम ही आयेगा । 

उनकी इसनी सारी बातो के उत्तर में वे केबल हँसते रहे भौर बोले--ये तो रुपये ही है। यह नहीं कठ्पला । 
बार-बार मनुहार करने पर भी वे भ्रपती धारणा पर दृढ़ रहे, तब मोहनलालजी ने समझ लिया कि केवन ऊपर से ही 
बिराग नही है, श्रपितु प्रस्तरग से है और साथ मे सथम की सीमाओो का भी ज्ञान है। उन्होने नोट को यथास्थान रख 
लिया और परीक्षा में उनकी उत्तीर्णता पर मन-ही मन प्रसन्‍तर हुए । 
दीक्षा-प्रहण 

आ्राचायंश्री कालूगणी को लाइनूं श्राये एक महीना पूर्ण हो चुका धा, प्रव चौथ के दिन ही वहाँ से विहार कर 
गाव से बाहर महालचन्दजी बोरड की कोटी मे पधार गए। कोठी के बाहर ही बहुत बडा खुला चौक है। वही दीक्षा 
प्रदान करने का स्थान निर्णीत किया गया था । प्रात काल ही हजारो व्यक्षियों के सम्मुख दीक्षा प्रदान की गई भौर सीधे 
वही से विहार करके सुजानगढ़ पधार गए | वह दिनस० ११८२ पौप कृष्णा प>चमी का था । 

इस दीक्षा को ग्राचार्यश्री कालूगणी ने सम्भवत प्रारम्भ से ही कुद्ठ विशिष्ट समझा था। दीक्षा से पहले तो 
उन्होने अपनी कोई ऐसी भावना प्रकट नही की थी, किन्तु कुछ दिन बाद एक बार वह अनायासत ही प्रकट हो गई थी। 
एक बार उनके पास शकुन-सम्बस्धी बाते चल पड़ी थी। मुनिश्री चौथमलजी ने कहा कि पहले तो शकुनों के फल प्राय 
मिला करते थे, यही सुना जाता है, पर अब तो बसा कुछ नही देखा जाता। आचायंश्री कालूगणी ने तब इसका प्रतिवाद 
करते हुए फरमाया कि नही ही मिलते, ऐसी तो कोई बात नही है। श्रभी हम लोग बीदासर से विहार करके लाडइनूं जा 
रहे थे, तब भ्रच्छे शकुन हुए थे । फलस्वरूप तुलसी की दीक्षा कैसी प्रनाय!स थ्ौर भ्रकस्मात्‌ ही हो गई ! 

मालूम होता है, उनके इन श्वब्दों के पीछे कुद्ध विशिष्ट भावना अवश्य रही थी। जिसको कि उन्होने कुछ 
खुनी और कुछ ढकी ही रहने दिया था। उस समय उस शकुन की विशेषता के प्रति किसी को निष्ठा हुई हो चाहे न हुई 
हा, पर भ्रव यह नि सन्देह कहा जा सकता है कि ग्राचार्यश्री कानूगणी का उस ”कुन के विषय मे जो विचार था, वह 
बिलकुल सत्य विकला। ग्राचार्यश्री तलसी ने अपने विक|सभी ल व्यक्तित्व से श्रच्छी तरह सिद्ध कर दिया है कि वे एक विशेष 
याग्यती-मम्पन्त व्यक्तित्व को लेकर ही दीक्षित ड्ग्य। 


५ २5६ 
मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष 
विद्या का ब्ोज-वपन 


ग्राचायंश्री तुलसी ने झ्पनी ग्यारह वर्ष की प्रल्प-अ्रवस्था में ही दीक्षा ग्रहण की थी। उसके बाद वे तत्काल 
ही विद्यार्जन मे लग गए । प्रारम्भ से ही विद्या के विषय मे उनकी विशेष आतुरता रहा करती थी। गृहस्थावस्था में जब 
उन्होने अपना प्रारम्भिक ग्रध्ययन शुरू किया था, तव भी उनकी वह आतुरता लक्षित की जा सकती थी। वे अपनी कक्षा 
के सबसे बुद्धिमानू और निपुण विद्यार्थी समझे जाते थे। वे अपनी कक्षा के मानीटर थे। अध्यापक उनके प्रति विशेष 
प्राश्वस्त रहा करते थे । 

विद्या का बीज-वपन यद्यपि उन्होने गृहस्थ जीवन में किया था, किन्तु उसका यथेष्ट भ्र्जन तो दीक्षा-ग्रहण 
करने के पदचात्‌ ही किया। बाल्य अ्रवस्था, तीज बुद्धि भ्रौर विद्या के प्रति प्रेम--इन लीनो का एकत्र सयोग होने से वे 
प्रपने भावी जीवन के महल का बडी सीबता से निर्माण करने लगे। 


ज्ञान कण्ठां दाम प्रण्टां 


दीक्षा-प्रहण करते ही साधुचर्या का प्रारम्भिक ज्ञान कराने के लिए दशवेकालिक सूत्र को, जो कि प्राय प्रत्येक नव- 
दीक्षित को कण्ठस्थ कराया जाता है, उन्होने बहुत थोड़े ही समय मे कण्ठस्थ कर लिया। उसके बाद वे सस्क्ृत-भ्रध्ययन 
मे लग गए। ज्ञान कण्ठाँ प्रोर दाम भ्रण्टां' इस राजस्थानी कहावत के हा को वे भली भांति जानते थे, भ्रत कण्ठस्थ 
करने मे उनका विशेष ध्यान था। उन्होने श्रपने विद्यार्थी-जीवन मे करीब बीस हज्ञार इलोक परिमित ग्रन्थ कण्ठस्थ किया 
था । प्राचीन काल मे तो ज्ञानाजन के लिए कण्ठस्थ करने की प्रणाली को बहुत महत्त्व दिया जाता था। सारा-का-सारा 
ज्ञान-प्रवाहू परम्पर-रूप से कण्ठस्थ ही चलता रहता था। परन्तु युग की बदलती हुई धारणाप्रों के समय मे भी इतना 
प्रभ्थ कण्ठस्थ करके उन्होंने सबके सामने एक भ्राश्च्य ही पैदा कर दिया था। उनके कण्ठस्थ किये हुए ग्रन्थों में व्याकरण, 
साहित्य, दर्शन भौर ग्रागम-विषयक ग्रन्थ मुख्य थे। 
झ्रपनी मातृभाषा के झ्तिरिक्‍्त उन्होने सस्कृत तथा प्राकृत भाषाशों का अधिकारपूर्ण भ्रष्यपन किया | उनकी 
शिक्षा के संचालक मुख्यतः स्वयं भ्राचार्यश्री कालूगणी ही रहे थे। उनके अ्रतिरिक्‍त प्रायुवेदाचार्य आशुकविरत्न पण्डित 
रघुतन्दनजी शर्मा का भी उसमे काफी प्रच्छा सहपोग रहा था। सस्कृत-व्याकरण की दुरूहता का दिग्दर्शन कराते हुए 
ग्राचार्यश्री कालूगणी प्रनेक बार विद्यार्थी साधुओ को एक दोहा फरमाया करते थे। वह इस प्रकार है; 
खात पात चित्ता तजें, मिश्चय माँड मरण। 
घो-खो-पू-लो करतो रहे, जद प्रा ध्याकरण ॥ 
पर्थात्‌, “जब कोई खान-पान प्रादि की चिन्ताओ को छोडकर केवल व्याकरण के ही पीछे प्रपना जीवन भोंक 
देता है तथा उतने समय के लिए घोटते, चितारने (घोटे हुए पाठ का पुनरावतेत करने), पूछ-ताछ करने भौर लिखने 
को ही प्रपना मुख्य विषय बना लेता है, तब कहीं संस्कृत-व्याकरण को हृदयगम करने में सफलता मिलती है।” इस दोहे 
के माध्यम से वे प्रपने शिष्ययर्ग को यह बतलाने का प्रयास किया करते थे कि व्याकरण सीखने वालो को भ्रपना सकल्प 
कितना दृढ़ करने की तथा प्रपनी वृत्तियो को कितना केन्द्रित करने की प्रावदयकता है। 


१० ] प्रायायंभी तुलसो प्रभिनत्दन प्रस्थ [ दिलोय 


प्राचार्यश्री तुलसी ने अपने विद्यार्थी-जीवन में झाचायंश्री कालुगणी की उसी प्रेरणा को जरिनतार्थ कर दिखाया 
था । केवल व्याकरण के लिए ही नही, वे तो जिस विषय को हाथ मे लेते थे, उसके पीछे उपर्युक्त प्रकार से ही श्रपने-प्रपकों 
फ्रोक दिया करते थे । कभी न थकने वाली उनकी इस लगन ने ही उनको झ्राज प्रकर्पतीय को भी कत्पनीय और ग्रसम्भव 
को भी सम्भव बना देने का सामथ्य प्रदान किया है। विद्यार्थीजीवन वी उनकी वह प्रकृति श्राज भी रूपान्तर पाकर 
उसी तरह से विद्यमान है। 

भ्रपनी प्रखर बुद्धि के बल पर वे जिस किसी भी ग्रन्थ को कण्ठस्थ करने का निर्णय करते, उसे बहुत स्वस्प 
समय मे ही पूर्ण कर छोडते। इसीलिए उनकी त्वरता में दूसरो का उनके साथ निभ पाता प्राय कमर ही सम्भव रहा। 
दशवकालिक, अ्रमविध्वसन, प्भिषातचिस्तामणि (नाममाला), सिद्धास्तवच्िका, मिक्षुमब्दानुशासत, प्रमाणनय- 
तत्वालोक औौर पड्दर्शनसमुच्चय आदि आगम, व्याकरण तथा दश्शन-सम्बन्धी ग्रन्थ तो उन्होने कण्ठस्थ किये ही थे, 
परन्तु शान्तसुधारस, भकतामर आदि अनेक स्वाध्याय-योग्य ग्रन्थ तथा अनेक छोटे-बठे व्याख्यान-योग्य ग्रन्थ भी उन्होंने 
कण्ठस्थ किये थे। इनके अ्रतिरिक्त उन्होने प्रनेक ऐसे ग्रन्थ भी कण्ठस्थ कर डाले थे, जिन्हे कि साधारणतया पढ लेने से 
ही काम चल सकता था। सम्पूर्ण सस्कृत-धातुपाठ, गणरत्नमहोंदधि तथा उणादि-सूत्रपाठ आदि को उसी क्रोटि के ग्रन्थों 
में गिनाया जा सकता है। भ्राज के शिक्षा-विशेषज्ञ इसे बुद्धि पर डाला गया प्रतिरिक्त भार कहकर अनावश्यक कह 
सकते है, परन्तु जिस व्यक्ति को थोडा-सा विशज्वेष ध्यान देकर पढने-मात्र में ही जब पाठ कण्ठस्थ हो जाये, तो उसे ग्रना- 
बश्यक तथा भार कैसे कहा जा सकता है ! ग्रल्पबुद्धि के छात्रों को यह भार अवध्य हो सकता है, परन्‍्त वे इस भार को उठाने 
के लिए उद्यत ही कहाँ होते है ! सम्भवत उस भ्रवस्था मे झ्राचायंश्री को साधारण ग्रध्ययन की ग्रपेक्षा उमे कण्ठस्थ कर 
लेने भे ही प्रधिक प्रानन्द मिलता था। 

उनकी कण्ठस्थ करने की वृत्ति तथा त्वरता का प्रनुमान एक घटना से लगाया जा सकता है। प्राचायश्री कालू- 
गणी स० १६६० के शीतकाल में मारवाड के छोटे-छोटे गाँवो मे विहार कर रहे थे। कही प्रधिक दिनो तक एक स्थान 
पर टिक कर रहने का भ्रवसर श्राने की सम्भावना नही थी। ऐसी स्थिति मे भी उन्होंने जेन-रामायण को कण्ठस्थ करना 
प्रारम्भ कर दिया। प्रात कालीन समय का श्रधिकाश भाग प्राय विहार करने मे ही व्यतीत हो जाता था। किसी भी 
कृत्रिम प्रकाश में पढ़ना सधीय मर्यादा मे निषिद्ध होने से रात्रि का समय भी काम नही भ्रा सकता था। दिन में साधुचर्या 
के भ्रन्यान्य दैनन्दित कार्यों का करना भी भ्निवायं था | इन सबके बाद दिन में जो समय अ्रवशिष्ट रहता, उसमे से कुछ 
हम लोगो के पढाने मे लगा दिया जाता था भ्रौर शेप समय मे वे स्वय पाठ कण्ठस्थ क्रिया करते थे। इतनी सब दविधाओं 
के बावजूद भी उन्होने उस विशाल प्रन्य को केवल ६८ दिनों मे ही समाप्त कर डाला । बहुधा वे श्रपना पाठ मध्या न्न्के 
भोजन से पूर्व ही समाप्त कर लिया करते प। उन दिनो वे प्रतिदिन पचास-साठ से लेकर सौ-सवा सो पद्यों तक को याद 
कर लिया करते थे। 


स्वाध्याय 


वे कण्ठस्थ करन मे जितने निषुण थे, उतने ही परिवर्तना (चितारना )के द्वारा उसे याद रखने मे भी। भ्रनेक बार 
वे रात्रि के समय सम्पूर्ण चन्द्रिका की परिवर्तना कर लिया करते थे। शीतकाल मे तो प्राय पश्चिम-रात्रि मे ग्राचायंश्री 
कालूगणी उन्हे भपने पास बुला लिया करते थे श्रौर पाठ-प्रवण किया करते थे । पूर्व-रात्रि के समय में भी उन्हे जितना 
समय मिल पाता, उसका प्रधिकाश वे स्वाध्याय मे ही लगाने का प्रयास किया करते थे। यदि कमी नीदे यो परोलाय ने 
लगता तो खड़े हो जाया करते थे भ्रौर अ्रपने उद्दिष्ट स्वाध्याय को पूरा कर निया करते थे। के भी-कभी तो शयन से पूर्व 
ही दो-दो हजार पद्यो तक का स्वाध्याय कर लिया करते थे। प्रारम्भिक समय की भपनी वह प्रवृत्ति ग्राज भी प्राचायंश्री 
अपने मे सुरक्षित रखे हुए है। यद्यपि पूर्व-रात्रि मे जन-सम्परक प्रादि कार्यों की व्यस्तता से उन्हे विशेष समय नहीं मिलता , 


फिर भी पश्चिम-रात्रि मे वे बहुधा स्वाध्याय-निरत देखे जा सकते है। कभी-कभी वे नव-दीक्षितो का पाठ सुनते हुए भी 
मिल सकते हैं । 


भ्रध्याय ] मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष [ ११ 


सुयोग्य शिष्य 


तेरापथ मे भ्राचार्य पर जो अनेक दायित्व होते है, उनमे सबसे बडा दायित्व है---भावी सघपति का चनाव। 
उसमे प्राचार्य को भ्रपनी व्यक्तिगत रुचि से ऊपर उठकर समाज मे से ऐसे व्यक्ति को खोजकर निकालना होता है, जो 
प्राय सभी की श्रद्धा को प्राप्त करने मे सफल हुआ हो तथा भविष्य के लिए भी उनकी श्रद्धा को सुनियोजित रखने का 
सामथ्यं रखता हो। 

आ्राचाय श्रपने प्रभाव-चल से किसी व्यक्ति को प्रभावशाली तो बना सकते है, पर श्रद्धेय नही बना सकते | 
श्रद्धेप बनने मे प्राचार-कुशलता पश्रादि ग्रात्म-गुणो की उच्चता अपेक्षित होती है। श्रद्धयता के साथ प्रभावशीलता झ्रवश्य- 
म्भावी होती है, जबकि प्रभावशीलता के साथ श्रद्धंयता हो भी सकती है श्रौर नही भी । 

इस विषय में आचायंश्री कालूगणी बडे भाग्यशाली थे। प्रपने दायित्व की पूत्ति करने मे उन्हे कभी चिन्तित 
नही होना पडा । श्राप-जै मे सुयोग्य शिष्य को पाकर वे इस चिन्ता से स्वथा मुक्त हो गए थे। आप ग्रपने विद्यार्थी-जीवन 
में ही प्रभावशाली होने के साथ-साथ सघ के अ्रधिकाश व्यक्तियों के लिए शभ्रद्धाग्पद भी बन गए थे। प्रभाव व्यक्तियों के 
गरीर पर ही नियन्त्रण स्थापित करता है, जबकि श्रद्धा आत्मा पर। किसी भी समाज को ऐसा सचालऊ सौभाग्य से ही 
मिल पाता है जो जनता की ग्रात्मा पर नियन्त्रण कर पाता हो। शरीर पर किये जाने वाले नियन्त्रण की अपेक्षा से यह 
बहुत उच्च कोटि का नियन्त्रण होता है । 


गुरु का वात्सल्य 


शिप्य के लिए गुरु का वात्सल्य जीवन-दायिनी शक्ति के समान होता है। उसके बिना शिष्यत्व न पनपता है, 
ग्रौरन विस्तार पाकर फलदायी ही बन सकता है। शिष्य की योग्यता गुरु के वात्सल्य को पाकर धन्य हो जाती है श्रौर 
गुरु का वात्सल्य शिष्य की योग्यता पाकर कृत-कृत्य हो जाता है। प्राचार्य के प्रति शिष्य झ्राकृष्ट हो, यह कोई विशेष 
बात नहीं है, किन्तु जब शिष्य के प्रति झ्राचार्य आकृष्ट होते है, तब वह विशेष बात बन जाती है। झ्राचायंश्री कालूगणी 
के पास दीक्षित होकर तथा उनका सान्लिध्य पाकर आझ्रापको जो प्रसन्नता प्राप्त हुई थी, वह कोई भ्राइचर्य नतक बात 
नहीं थी, परन्तु भ्रापको शिष्य-रूप में प्राप्त कर स्वय आाचायंश्री कालूगणी को जो प्रसन्‍्तता हुई थी, वह ग्रवश्य ही 
भ्राश्वयंजतक थी। आपने भ्राचायंश्री कालूगणी का जो बात्सल्य पाया था, वह निश्चय ही प्रसाधारण था। एक प्रोर 
जहाँ वात्सल्य की भ्रसाधारणता थी, वहाँ दूसरी श्रोर नियन्त्रण तथा अनुशासन भी कम नही था। कोरा वात्सल्य उच्छ - 
खलता की प्रोर ले जाता है, तो कोरा नियन्त्रण बेमनस्थ की, झ्रोर। पर जब ये दोनो जीवन में साथ-साथ चलते है, तब 
जीवन मे सन्तुलन पैदा करते हे । वह सन्तुलन ही जीवन के हर क्षेत्र मे व्यक्ति को विकासशील बनाता है। 

भ्राचायंश्री कालूगणी ने प्रापको सामुदायिक कार्य-विभाग (जो सब साधुझो को बारी से करने होते है) से 
मुक्त रखा। वे झापके हर क्षण को शिक्षा मे लगा देखना चाहते थे। इस विषय से ग्राप स्वय भी बडे जागरूक रहते थे । 
पॉच-दस मिनट का समय भी भ्रापके लिए बहुमूल्य हुआ करता था। श्राप उसका उपयोग स्वाध्याय मे कर लिया करते 
थे। स्वय गृढदेव की दृष्टि भी यही रहती थी कि श्राप अपने समय का भ्रधिक-से-प्रधिक उपयोग करे । इस विषय में समय- 
समय पर वे भ्रापको प्रेरित भी करते रहते थे। निम्नोक्त घटना से यह जाना जा सकता है कि गुरुदेव आपके समय को 
कितना मूल्यवान्‌ समभते थे । 

प्राचाय्येश्री कालूगणी का प्रन्तिम जनपद-विहार चालू था। बृद्धावस्था के कारण मार्ग मे भ्रपेक्षाकृत श्रधिक 
समय लगा करता था। विहार के समय श्राप भी साथ-साथ चला करते थे। एक दित आाचार्यदेव ने आपसे कहा-- 
तुलसी ! तू आगे चला जाया कर और वहाँ पर सीखा कर। झाप साथ में रहना ही अधिक पसन्द किया करने थे, परत 
प्रापने साथ मे रहने का ही अनुरोध किया ) परन्तु प्राचार्यदेव ने उसे स्वीकार नही किया भौर फरमाया कि वहाँ जो कार्य 
करेगा, वह भी तो मेरी ही सेवा है। भ्राप उसके बाद झागे जाने लगे । इस क्रम से लगभग प्राध घटा समय निकल सकता 
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था, उसे अध्ययन-प्रध्यापन के काये मे लगाने लगे। जो समय निकल सके, उसवा उपयोग कर लेने की झोर ही गुरुदेव 
का भुकाव था। 


योग्यता-सम्पादन 


प्राचायंश्री कालगणी प्रापके योग्यता-सम्पादन में हर प्रकार से सच्चेष्ट रहते थे । पहले कुछ वर्षों तक विद्या- 
भ्यास के द्वारा झ्रावश्यक योग्यता प्राप्त कराने का उपक्रम चला । उसके बाद वक्‍्तृत्व-कला में भी श्रापको निपुण बनासे 
का उनका प्रयत्न रहा । मध्याद्व के व्याह्यान का कार्य ग्रापको सौपा गया । यय्यपि झ्राजकल मध्याह्न का व्यास्यान एक 
उपेक्षित-सा कार्य बन गया है, कही होता है कही नहीं भी होता, परन्तु उम समय उसका बडा महत्व था। जबता भी 
काफी भ्राया करती थी। 

झ्रापके कण्ठ मधुर थे और महीत भी । आप जब व्याख्यान करते तथा गाते, तो ताग मुग्ध हो जाने थे। अ्रनेक 
बार रात्रि के समय ऐमा भी होता था कि श्राप कोई गीतिका गाते औ्लौर आचार्यश्री कालृगणी स्वयं उमकी व्याख्या 
किया करते। कई बार मुनिश्री नधमतजी तथा में 'सूक्ति मुक्ताबली' के इलोक गोवा करते और आताय॑ंश्री के 
सान्निध्य मे श्राप उनका श्र्थ किया करते। आप प्रपने कण्ठो का बहुत ध्यान रखा करते थे। श्राप कहा करते है कि मे 
ज्यो-ज्यों भ्रवस्था में बडा होता गया, त्यो-त्यों मोटे रवर में गामे और बोलने का प्रयास करने लग गया । इसका कारण 
प्राप यह बतलाते है कि ऐसा किये बिना कण्ठो का माधुय बना नहीं रह सकता । आपके विचार से लगभग सोलह वर्ष की 
प्रवस्था के श्रासपास, जबकि शारीरिक विकास त्वरता से होता है, तबध्यान न रखने से कण्ठ एकाएक बेसुरे बन जाते है । 

प्राचायंभ्री कालूगणी के भ्रन्तिम तीन वर्ष उनके जीवन के महन्वपृर्ण वर्षों मे से थे । वे वर्ष क्रमश मारवाड, 
मेवाड श्रौर मालवा की यात्रा मे ही बीते थे। इससे पूर्व बहुत वर्षों तक वे थली मे ही विहार करते रहे थे। भ्रापकी 
दीक्षा के बाद यह उनका प्रथम जनपद-विहार था तथा उनके भ्रपने जीवन की दृष्टि से भ्रन्तिम। यह बिहार मानो 
प्रापको अपने श्रद्धालुओ्रो तथा उनके क्षेत्रों से परिचित कराने के लिए ही हुआ था। इस यात्रा से पूर्व प्रापका जन-सम्पर्क 
काफी सीमित था। यात्रा-काल मे उसका काफी विस्तार हुआ । व्यावहारिक ज्ञानाजन के लिए ये वर्ष बहुत ही मूल्यवान्‌ 
सिद्ध हुए । 

श्राचार-कुशलता शौर अनुशासन-कुशलता झाषको अपने सस्कारो के साथ ही प्राप्त हुई थी। उनको आपने 
प्रपने प्रयास से दिन-प्रतिदिन भ्रौर भी निखार लिया था। विद्या तथा व्यवहार-कुशलता आपने आाचार्यश्री कालूगणी के 
सान्निध्य मे प्राप्त की और उन्हे श्रपने अ्रनुभवों के श्राधार पर एक झाक्प॑क रूप प्रदान किया प्रापकी योग्यताओं का 
निखार स्वय आचार्यश्री कालूगणी को इष्ट था। वे उनकी प्रगति मे अत्यन्त प्रसन्‍न थे । 

शासन की ग्रान्तरिक प्रवृत्तियों में भी झ्राचायश्री कालूगणी समय-समय पर प्रापका उपयोग करते थे। उनका 
बहुमुली भ्नुप्रह हर दिशा में श्रापकों परिपूर्ण बनाने का रहा करता था। इन्ही कारणों से श्रापकी भोर समूते सघ का 
ध्यान खिच गया। लोग झापके विषय में बडी बडी कल्पताएं करते लगे। सघ के विशिष्ट साधु भी प्रापको श्रद्धा की 
दृष्टि से देखने लगे। झापका प्रभाव सभी पर छाने लगा। झापने जिस प्रत्रत्याशित गति से योग्यता का सम्पादन किया 
था, वह सचमुच ही बड़ा प्रभावशाली था । 


शिक्षा या संकेत ? 


उन दिनो मारवाड में कॉठे के गाँवों मे विहार हो रहा था। एक बार सायकालीन प्रतिक्रमण के पश्चात जब 
आप वन्दन के लिए गये तो झ्ाचाय॑भ्री कालूगणी ने ग्रापको प्रपने पास ग्राने का सकेत किया । आपने समीप जाकर बन्दन 
किया तो गुरुदेव ने एक शिक्षात्मक सो रठा रचकर मुनाया भ्रौर फरमाया कि सबको सिखा देना । वह सोरठा था 
सीक्षो बिद्या सार, परहो कर परमादने। 
बधसो बहु बिस्तार, धार सीख धोरज सते ॥ 
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दूसरे दिन शाम को गुरु-वन्दत के पदरचात्‌ जब शाप मत्री मुनिश्री मगनलालजी को वन्दन करते गये, तब उन्होने 
पूछा--कल आचायं देव ने जो सोरठा कहा था, उसके उत्तर मे तु ने वापस कुछ निवेदन किया या नही ? 
झापने कहा--किया तो नही! 
झागे के लिए मार्ग बतलाते हुए मत्री मुनिश्नी मगनलालजी ने कहा -- भ्रव कर देना ! 
आपने उस बात को शिरोधार्य कर उत्तर मे जो सोरठा निवेदित किया, वह इस प्रकार है : 
महर रखो महाराय, लख चाकर पदकमलतनों । 
सीख अ्पो सुखदाय, जिम जल्दी शिव गति लहूँ॥। 
प्रकेले प्राचायंश्री कालगणी के सो रठे को देखने से लगता है कि उसके द्वारा शिष्यों को शिक्षा दी गई है। पूर्व॑- 
भूमिका सहित जब दोनों सोरठो को देखते हैं, तब लगता है कि सवाद है। पर क्या इतने से मन भर जाता है ! वह अपने 
समाधान के लिए गहराई में जाता है तब इनके शब्द तथा भ्रर्थ तो ऊपर रह जाते हैं ग्रौर उनकी मूल प्रेरणाग्रो के प्रकाश 
में जो समाधान निकलता है, वह कहता है कि ये किसी ग्र्ध प्रकाशित सकेत के प्रतीक हैं । 
प्राचायंश्री कालूगणी एक गम्भीर प्रकृति के भाचार्य थे, अत उसके मन की गहराई को स्पप्ट समभझ पाना 
जरा कठिन होता था। मत्री मुनि उनके बाल्यावस्था के साथी थे, भ्रतः सम्भवत वे उनके सकेतो को अपेक्षाकृत ग्रधिक 
स्पष्ट समभते थे | तभी तो उन्होंने श्रापको उस साकेतिक पद्म का उत्तर देने की प्रेरणा दी होगी। भ्रन्य किसी के पास 
उन सकेतो को समभने के साधन तो नही थे, पर ग्रनुमान भ्रनेकी का यही था कि इसके द्वारा गुरुदेव ने भ्रपनी प्रतिशय 
कृपा का दोतन करने के साथ-साथ भावी के लिए बहुविस्तार का श्राशी बंचन भी दिया था। 


विस्तार में योग-दान 


बीज छोटा होता है, पर उसकी योग्यताए बहुत बडी होती है । उसके अपने विकास के साथ-साथ योग्यताग्रो 
का भी विध्तार होता रहता है। उमर विस्तार में ग्रनकों का योग-दान होता है । बीज उसे क्ृतज्ञतापूर्वक अहण करता है 
और ग्रागे बढता है। झाचाये श्री मे व्याप्त बी ज-शक्तियो का विकास भी इसी क्रम से हुआ्ना है। वे भ्राज जो कुछ है, बेसा 
बनते भ्रनेक वर्ष लगे है। श्राज भी वे अ्पने-आपको परिपूर्ण नही मानते । वे मानते है कि निर्माण की गति कभी रुकनी 
नहीं चाहिए। मनुष्य को सीखते ही रहना चाहिए। जहाँ उपयोगी वस्तु मिले, उसे नि सकोच भाव से ग्रहण करते ही 
रहना चाहिए। उन्होने भ्पने बाल्य-जीवन से आज तक अनेको व्यक्तियों से सीखा है। हराएक का यही क्रम होता है । 
पहले स्वय सीखता है, तब फिर सिखाने योग्य वनता है। शिप्य बने बिना कौन गुर बन पाया है! हरणक व्यविंत के 
ज्ञात तथा भ्रज्ञात भ्रनेक गृरु होते हैं। प्रथम गुर माता को माता जाता है। शिक्षा का बीज-बपन उसी से प्रारम्भ होता 
है। उसके अ्रतिरिक्त परिवार के तथा प्रास-पास के वे सत्र व्यक्ति कुछ-त-कुछ सिखाने मे सहयोगी बनते ही है, जिनके 
कि सम्पर्क में भ्राते रहने का भ्रवसर मिलता है। किसने क्या और कितना सिखाया है, इसका विश्लेषण करना सहज नही 
होता। श्रत उनके प्रति कृतज्ञता-ज्ञापन का यही उपाय हो सकता है कि व्यक्तित सबके प्रति विनम्र रहे। बहुत-से 
व्यक्तियों के उपकार बहुत स्पष्ट भी होते है। उन्हे पृथक रूप से पहचाना जा सकता है। ऐसे व्यक्तियों के प्रति जो 
विनम्र तथा भव्ति-सभृत व्यवहार होता है, वही कृलज्ञता का मापदण्ड बन जाता है। 

प्राचायंश्री ग्राज सहख्न-सहस्र व्यक्तियों को उपकृत कर रहे हैं, परन्तु वे स्वयं भी अनेकों से उपकृत हुए है। 
झपने उपकर्ताशों के विषय में वे झपने कतंव्य को जानते है। उन व्यक्तियों के नाम से ही वे कृतज्ञता से भर उठते हैं । 

प्रत्यक्ष उपका रको में वे ग्रपता सबसे बडा उपकारक प्राचायंश्री कालृूगणी को मानते है। इसीलिए वे उनके 
प्रति सर्वे भावेन समर्पित होकर चलते है । भ्रपनी हर क्रिया की श्रेयोभिमुखता मे थे उन्ही की अान्तरिक प्रेरणा मानते हैं। 
उनके उपकारो को वे अनिर्वंचनीय मानते है । वे झ्राज जो कुछ है, वह सब आचायंश्री कालूगणी की ही देन हैं । 

माता बदनाँजी के उपकार को भी वे बहुत महत्व देते हैं। उनके द्वारा उप्त धामिकता का बीज ही तो प्राज 
विकसित होकर शतशाली बना है। प्रागम कहते हैं कि पुत्र पर माता का इतना उपकार होता-है कि यदि वह झ्राजीवन 
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उनके मनोनुकूल रहे, सभी शारीरिक सेवाए करे तो भी वह ऋण-मुक्त नही हो सकता | उनकी घामिकता में नियोजित 
करे तो ऋण-मुक्त हो सकता है | श्राचार्यश्री ने वही किया है। पुत्र के द्वारा दीक्षित होने वालो माताए इतिहास मे 
विरल ही मिल पायेगी। स्वभाव की ऋजुता, निरभिमानता तथा तपस्या ने उनके समम को और भी उज्ज्वलता प्रदान 
की है। 

भत्री मुनिश्री मगनलालजी स्वामी ने भी श्रापके निर्माण में बहुत महृत्त्वपूर्ण योग-दान दिया था। सर्वप्रथम 
वे झ्रापकी दीक्षा मे सहयोगी बने थे। उनकी प्रेरणा ने ही परिवार वालों को इतने शी्न श्राज्ञा देने को तैयार किया 
था। दीक्षा के पद्चात्‌ भी वे प्रापके हर विकास को प्रोत्साहन देते रहे थे। युवाचार्य बनने पर वे आपके कतंव्यो का 
मार्ग प्रशस्त करते रहे थे | भ्राचार्य बनने के बाद वे श्रापकी मन्त्रणा के प्रमुख प्रवलम्बन बनकर रहे थे। श्राचार्यश्री ने 
उनके महूस्त्वपूर्ण योग दान को यो प्रकट किया है---“उस सन्धिकाल मे, जब पूज्य कालूगणी का स्वगंवास हुआ था और 
मैंने छोटी अवस्था मे सघ का उत्त रदायित्व संभाला था, यदि वे नही होते, तो म॒के न जासे किन-किन कठिनाइयों का 
प्रनुभव करना होता ! ” 

वे श्राचायश्री को किस प्रकार सहयोग-दान करते थे, यह भी श्राचार्यश्री के शब्दों मे ही पढ़िये---“गक दिन थे 
प्राये और बोले कि श्राप कभी-कभी मुझे सवके सामने उलाहना दिया करें। मेरा तो उसमे कुछ बनता-बिगडता नहीं, 
दूसरो को एक बोध-पाठ मिलेगा ।/* यह उस समय की बाल है जबकि आपने शासन-भार सँभाला हो था। उस समय 
उपर्यकत प्रार्थता करने का उनका उद्देश्य यह था कि लघवय आचार्य के व्यक्वित्व की कोई प्रवह्ेलता ने करने पाये । 

मत्री मुनि के स्वरगंवास होने के समाचार पाकर ग्राचार्यश्री ने कहा था--'वे ग्रतुलनीय व्यक्ति थे। उनक्री कभी 
को पूरा करने वाला कौन साधु है” कोई एक साधु उनकी विशेषताओं को न पा सके तो प्रनेक साधु मिलकर उनकी 
विशेषताश्रो को सेजो ले। उन्हें जाने न दे ।/*ै 

मुनिश्री चम्पालानजी श्राचायंश्री के ससारपक्षीय बडे भाई है। वे उनकी दीक्षा मे प्रमुख रूप से प्रेरक रहे थे । 
दीक्षा के प्रतल्तर झ्राप उन्हीक्री देख-रेख मे रहते रहे थे । उनका नियन्त्रण काफी कठोर होता था, पर जो स्वय अपने 
नियन्त्रण में रहता हो, उसके लिए दूसरे का नियन्त्रण केवल व्यवहार-मात्र ही होता है। उसे वह कभी भारी नहीं लगा 
करता। रात्निक तथा बड़े भाई होने के नाते वे सदंव उनका उस समय भी सम्मान करते रहे थे, ग्राज भी करते है। 
स्वभाववत वे मिलनसार है, आाचायंश्री प्रपने निर्माण मे उतका भी श्रेयोभाग मानते हे । ह 

ग्रापके भ्रध्ययन-कार्य मे कुछ योग मुनिश्री चौथमलजी का भी रहा था। वे एक मेवा-भावी और कार्य-निप्ठ 
व्यक्ति थे। भिक्षुधब्दानुशासन मह्राध्याकरण तथा कालूकौमुदी श्रादि के निर्माण में उनका जीवन खपा था। तेरापथ के 
भावी द्ात्रों के लिए उनका श्रम वरदान बन गया । वे जो भी कार्य करते, पूरी लगन से करते । 

आ्रायुवेदाचार्य प्राशुकविरत्न पण्टित रघनन्दनजी शर्मा तेरापथ मे विद्याप्रसार के लिए बहुत बड़े निमित्त बने है। 
इनके पूर्व पण्डित धनइयामदासजी ने भी महत्त्वपूर्ण योएदान किया था। उन्होने अपना सहयोग उस समय प्रदान किया 
था, जबकि बिना भ्रथ॑-प्राप्ति के इतना प्रयत्त करने वाले मिलने ही कठिन छे | प० रघुनन्दनजी का महत्त्व इसलिए भी है कि 
विद्या-विकास का द्वार पूर्णत उन्हीं केयोग से खुला। मुनिश्री चौथमलजी ने भिक्षुशब्दानुशञासन का निर्माण किया। 
इन्होने उसपर बृहृद्वृत्ति लिखकर तेरापथ के मुनि-समाज को सस्कृत-अध्ययन मे स्वावलम्बी बना दिया था। ग्राचार्य- 
श्री को व्याकरण तथा दर्शनशास्त्र के अध्ययन मे उन्ही का योगदान रहा था। 

श्रागम-ज्ञान अजन करने मे आचार्यश्री के मार्गदर्शक मुनिश्री भीमराजजी तथा मुनिश्री हेमराजजी थे । मुनिश्री 
भीमराजजी को भ्रागमों का जितना गहरा ज्ञान था, उतना कम ही व्यक्तियों को होता है। वे अनेक सन्‍्तो को भ्रागम का 


£ जेत भारती, २८ फरवरी, १६६० 
२ जैन भारती, २८ फरवरौ, १६६० 
३ जन भारती, २८ फरवरी, १६६० 


ध्रध्याथ ] खुनि-जोवन के ग्यारह वर्ष [ ११ 


प्रध्ययन कराते रहते थे। समय के बड़े पक्के थे । निर्णीत॒ समय से पाँच मिनट पहले या पीछे भी उन्हे भ्रखरता था। 
आरागम-रहस्यो की गहराई तक स्वय उनकी तो झबाध गति थी ही, पर वे अपने छात्रो मे भी वैसा ही सामथ्यं भर देते थे । 
ग्राचायंश्री ने उनके पास प्रनेक भ्रागमों का प्रध्ययन किया था। वे अपने शेष जीवन तक प्रपने ही प्रकार से जीये। सेवा 
लेना उन्होने प्राय कभी पसन्द नही किया । पराश्रयी होकर जीना, उनके सिद्धान्तवादी मन ने कभी स्वीकार नहीं किया 
था | श्राचायश्री की दृष्टि मे उनके गुण भ्रतुकरणीय तो थे ही, पर साथ ही प्रनेक गुण ऐसे भी थे, जो भ्रद्वितीय थे । 

हेमराजजी स्वामी का भ्रागम-ज्ञान भी बडा गहरा था। प्रागम-मन्धन उन्होंने इतने बडे पेमाने पर किया था 
कि साधारणतया उनके तकों के सामने टिक पाना कठित होता था। प्राचार्येश्री के प्रागम-ज्ञान को परिपूर्णता की ओर 
ले जाने मे उनका पूरा हाथ था। 

प्राचायंश्री इन सभी व्यक्तियों के प्रति विशेष रूप से कृतज्ञ रहे है। बातचीत के सिलसिले मे जब कभी इन 
व्यक्तियों मे से किसी का भी प्रसग उपस्थित हो जाता है, तब वे बड़े भावुक बनकर इनका वर्णन करते है । भ्रपने गुरुजनो 
प्रौर श्रद्धेयों के प्रति उनकी अ्तिशय कृतज्ञता की यह भावना उनके गौरव को शौर ऊँचा उठा देती है । 





युवाचाय 


उत्तराधिकार-समपंण 


उस वर्ष (स० १६६३) श्राचायंथ्री कालूगणी का चातुर्मासिक निवास गगापुर (मेवाड) में था। वहाँ पहुंचने 
से पूर्व ही उतका शरीर रोगाक्रान्त हो गया था| फिर भी वे गगापुर पहुँचे। शरीर क्रमश रोगों से अ्धिकाधिक घिरता 
गया। बचने की झाशाएं धूमिल होने लगी । ऐसी स्थिति मे सघ के भावी अछ्किरी का तिर्णय करना अत्यन्त ग्रावक्यक था | 

तेरापथ के विधानानुसार प्राचार्य अपनी विद्यमानता में ही भावी झाचार्य का निर्धारण करते है। यह उनका 
सबसे बडा और महत्त्वपूर्ण उत्त रदायित्व होता है। यदि वे किसी कारणवश अपने इस उत्तरदायित्व का निर्वेहत नहीं कर 
पाते तो यह उनके कलंव्य की श्रपूति तो होती ही है, परन्तु ऐसी रिथति सारे सघ के लिए भी चिन्ताजनक हो जाती है। 
आ्राचार्यश्री माणकगणी के समय एक बार ऐसा हो चुका था । उस समरया को बडे ही साक्विक ढग से सुलक्राकर लेरापथ 
एक विकट परीक्षा मे उत्तीर्ण हुआ था | वैसी परिस्थिति का दुहराया जाना किसी को अभीष्ट नही था। श्रत सध-हितेषी 
जन ऐसे समय में विशेष सावधानी बरतते है। गुरुदेव का ध्यान इस समस्या की ग्रोर खीचा गया । वे तो स्वय ही इसके 
लिए सजग थे। उन्होंने उचित समय पर इस कार्य को सम्पस्त कर देने की घोषणा कर दी । 

गुरुदेव ने उसी दिन से मापकों एकान्‍्त में बुलाना प्रारम्भ कर दिया। संघ की सा रणा-वा रणा-सम्बन्धी ग्रावश्यक 
आदेश-निर्देश दिये | कुछ बाते मुखस्थ कही तथा कुछ लिखायो भी । दतने दिन तक जो बाते केवल सकेस के रूप से ही 
सामने आती थी, अब वे स्पष्टता से सामने उभर रही थी। जन-जन की कत्पनाओ में बना हुम्ना अ्रव्यक्त चित्र प्र 
व्यवहार के पट पर स्पष्ट रेखाओ्ो के रूप में भ्रभिव्यक्त होने लग रहा था। गुरुदेव जब उन दिनो साधु-साध्वियों को 
विशेष शिक्षा प्रदान करते समय यह कहते---“किसी समय भश्राचार्य भ्रवस्था में छोटे होते है, किसी समय बडे, फिर भी 
सबको समान रूप से उनके अनुशासन का पालन करना चाहिए। गुरु जो कुछ करते है, वह सघ के हित को ध्यान मे रख कर 
ही करते है,” तब प्राय सभी जानने लगे गएथे कि गुरुदेव का सकेत क्‍या है। गरुदेव उसे छिपाना चाहते भी नही थे । 
नाम की उद्घोषणा नही की गई थी, केवल इसीलिए वे उसे बचाना चाहते थे । 

विधिवत्‌ उत्तराधिकार-समपंण करने का का प्रथम भाद्ग शुक्ला ३ को सम्पन्त किया गया। प्रात काल का 
समय था । रग-भवन के हॉल मे साधु-साध्वियां तथा कुछ श्रावक उपस्थित थे। सारी जनता को वहाँ जाने की छूट नही 
दी जा सकती थी। उस हॉल में तो क्या, विशाल पण्डाल मे भी वह नहीं समा सकती थी । लोग बहुत बडी सख्या में ग्राये 
हुए थे। गगापुर बसने के बाद इतने लोगो का आगमन वहाँ पहले-पहल ही था । जनता मे अपार उत्सुकता थी। सब कोई 
युवाचार्य-पद प्रदान करने के उत्सव में सम्मिलित होना चाहते थे, पर ऐसा सम्भव नही था। स्थितिजन्य विवशता थी । 
रुग्ण होने के कारण गुरुदेव पण्डाल में तो क्या, उस कमरे से बाहर भी नहीं जा सकते थे। हाल में भी अधिक भीड़ का 
एकत्र होना अभीष्ट नही था। इससे उनके स्वास्थ्य पर प्रतिकूल अ्रसर पडने की सम्भावना थी । 

प्रशवत द्ोते हुए भी कतेव्य की पुकार के बल पर आचायंश्री कालगणी बैठे । युवाचायं-पद का पत्र लिखा! 
फूनते हुए साँस, घूजते हुए हाथ और पीडा-्याकुल प्रत्यग की अ्रवहेलना करते हुए उन्होने कुछ पक्तियाँ लिखी । मोटे-मोटे 
प्रक्षर भर टेढी-मेढी पक्तियों वाला वह ऐतिहासिक पत्र कई विश्वामो के बाद पूरा हुआ । उसके बाद प्रापको युवाचार्य- 
पद का उत्त रीय धारण कराया गया और पत्र पढ़कर जनता को सुनाया गया । उसमें लिखा था: 


अध्याय ] झ्राचार्य भी तुलसी बमिनन्दन प्राय १७ 


“मुरभ्यों ममः 
भिज्ष पाठ भारोमल 
भारोमल  पाद रायचन्द 
रायचन्द पाट जीतमल 
जोीतमल पाट सघराज 
मघराज पाटद माणकलाल 
साणकलाल पाट डालसन्द 
डालचन्द पाट काल्रास 
कालूराम पाद तुलसीरास। 
विनयवंत प्राज्ञा-मर्यादा प्रमाणे चालसी, सखी होसी।” 
सवत्‌ १६६३ प्रथम भाद्र शु० तृतीया, गुरुवार झ्राचायंश्री कालूगणी तथा युवाचायंश्री तुलसी के जयनादो से 
बातावरण गुजायमान हो गया । योग्य घर्मनेता को प्राप्त कर सबको गौरवानुभूति हुई। झाचायश्री कालूगणी तो सघ- 
प्रबन्ध की चिस्ता से मुबत हुए ही, परन्तु साथ में सारे सघ को भी निश्चिन्तता का प्रनुभव हुप्ना । 


प्रवृष्ट-पूर्व 


युवाचार्य के प्रति साधु-साध्वियों के क्या कर्तव्य होते हैं, यह जानने वाले वहाँ बहुत कम ही साधु थे। जयाचार्य 
के समय आचार्य श्री मघवागणी ग्रनेक वर्षों तक यवाचार्य रह थे। उसके बाद लगभग पचपन वर्षों में कोई ऐसा भ्रवमर 
ग्राया ही नही । झ्राचाय॑श्री माणकगणी को यवाचार्य-पद दिया गया था, पर वह भ्रत्यन्त स्वल्पकालीन था, श्रत कर्तव्य- 
बोध के लिए नगण्य-सा ही समय प्राप्त हुआ था । उसे देखने वालो में भी एक तो स्वय गुरुदेव तथा दूसरे मत्रीमृनि , बस, 
मे दो ही व्यक्तित वहाँ विद्यमान थे। शेष के लिए तो यह पद्धति पदृष्ट-पूर्व ही थी । 

पहले-पहल स्वय गुरुदेव ने ही युवाचार्य के प्रति कर्तव्यों का बोध प्रदान किया। शेप सारी बाते मत्रीमुनि यथा- 
समय बतलाते रहे थे । झ्राचार्य के समान ही युवाचार्य के सब काम किये जाते हैं। पद की दृष्टि से भी श्राचायं के बाद 
उन्ही का स्थान होता है। गुरुदेव ने युवाचायय के व्यक्तिगत सेवा-कार्यों का भार मुनिश्री दुलीचन्दजी (घार्दूलपुर) को 
सौपा । वे अपने उस कार्य को ग्राज भी उसी निष्ठा श्रौर लगन से तथा पूर्ण निष्काम झौर निलेप भाव से कर रहे है। 


प्रधूरा स्वप्न 


श्राचार्य श्री काल्‌गणी को भ्रपने स्वास्थ्य की भत्यन्त शोचनीय अवस्था के कारण ही उस समय उत्तराधिकारी 
की नियुक्ति करनी पडी थी, भ्रन्यथा उनका स्वप्न कुछश्ौर ही था। अ्रपने उस पघूरे स्वप्न का अत्यन्त मामिक शब्दों मे 
विवेचन करते हुए एक दिन उन्होने सभी के समक्ष कहा भी था कि युवाचार्य-पद प्रदान करने की मेरी जो योजना थी, 
बह मेरे मन मे ही रह गई । भ्रब उसकी पूर्ति सम्भव नही है। जिस कार्य को मैं छोगाँजी (घोर तपस्विनी गुरुदेव की ससार 
पक्षीया माता) के पास बीदासर पहुँचने के पश्चात्‌ स-भ्रायोजित ढग से करने वाला था, वह मुझे यही पर बिना किसी 
विशेष भायोजना के करना पड़ा है। काल के सम्मुख किसी का कोई वश नही है । 


नये बातावरण में 


युवाचाययं बनने के साथ ही प्रापको नये वाताव रण में प्रवेश करना पडा । वहाँ सब कुछ नया-ही-नया था। नये 
सम्मान का भार इतना बढ़ गया था कि आप उससे बचना चाहते थे, परन्तु बच नही पा रहे थे। जनता द्वारा भ्रपित 
श्रेद्धा और विनय की बाढ़ मे भाप अपने को घिरा-सा महसूस कर रहे थे। जिन रात्निक साधु का आप सम्मान करते 
रहे थे, भ्रव वे सब भापका सम्मान करने लगे थे। उनके सामने पड़ते. ही भ्रापकी भ्राँखें कुक जाती थी। तेरापथ सघ की 


श्८ १ पुवाधाय्य [ द्वितीय 


वितय पद्धति की एकार्णवता ने ग्रापको प्रप्रस्याशित रूप से प्रभिभूत कर लिया था। उन दिनो श्राप जिधर से भी जाते, 
मार्ग जनाकीर्ण ही होता | सभी कोई दर्शन करना चाहते, परिचय करना चाहते, कम-से-कम एक बार तृप्त होकर देख 
लेना तो चाहते ही थे । 


जब व्याख्यान वेने गये 


यों तो व्याख्यान झ्राप कई वर्षों से ही देते भ्रा रहे थे । जनता को रस-प्लावित करने की आप मे झपूर्व क्षमता 
थी , परन्तु उस दिन जब कि युवाचार्य बनने के पश्चात्‌ आप श्रपना प्रथम व्याख्यान देने गये, तव श्रापके मानस की स्थिति 
बडी ही विचित्र थी। श्रव भी ग्राप कभी-कभी प्रपती उस मानस-स्थिति का पुनरवलोकन या विश्लेषण करते है, तब 
भाव-विभोर हो जाते है। 

पण्डाल जनता से खचाखच मरा हुमा था। उसके सामने की ऊँची चौकी पर पट्ट बिछाया गया था। उसी के 
पास बैठकर पहले मत्रीमनि ने जनता को धर्मोपदेश दिया और कुछ देर बाद व्याख्यान देने के लिए प्राप गये थे । श्रनेक 
मुनि साथ थे। मत्रीमुनि तथा तत्रस्थ जनता ने खडे होकर युवाचार्योचित प्रभिवादन किया । झ्राप उसे स्वीकार करते हुए 
चौकी पर चढकर पट्ट के पास झ्ाये, किन्तु सहसा ही ठिठककर खड़े रह गए। जनता ग्ापके बैठने की प्रतीक्षा में बडी थी, 
पर भाप बैठ नही पा रहे थे । सम्भवत झ्राप सोच रहे थे कि वयोवद्ध तथा सम्मान्य मत्री मुनिश्री मगनलालजी के सामने 
पट पर बँठे तो देसे | मत्रीमुनि ने देखा तो बढकर आगे झाये, प्रार्थना की, जोर दिया और जब उससे भी काम नही बना 
तो हाथो के कोमल तथा भक्ति-सभूत दबाव से भ्रापकोी उसपर विठाकर ही रहे । उस समय उस कार्य का प्रतिकार करने 
की कोई स्थिति प्रापके पास नही थी । 

जैसे-ते से सहमे-सहमे सकुचे-सकुचे आप पद्ठ पर बैठ तो गए / १रस्लु सब भी व्याख्यान की समस्या तो सामने 
ही थी। बडी निर्भीकता से व्याख्यान देने का सामथ्यं रखते हुए भी उस दिन प्राय समूच्रे व्याख्यान में आपके नेत्र ऊँचे 
नही उठ पाये थे | यह थी नये उत्तरदायित्त्वों की भिभक, जोकि प्रथम व्यास्थान के प्रवसर पर सहसा उभर प्रार्द थी । 

बह प्रथम अवसर की मिकक थी। अन्दर की योग्यता उसमे से भी फॉक-कॉकक र बाहर देख रही थी । आपने 
अपने सामथ्यं तथा वर्चस्व को वहाँ जितना भी छिपाने का प्रयास किया, वह उतना ही ग्रधिक प्रवलता के साथ उभरकर 
बाहर झाया। शीघ्र ही झ्ापने भ्रपने को उस नये वातावरण के ग्रनरूप ढाल लिया । किकक मिट गई । 


केबल सार दिन 


युवाचायं-पद प्रदान करने के बाद आचार्यश्री कालूगणी एक प्रकार से बिन्ता-मुक्त हो गए थे। सघ-प्रतन्ध के सारे 
काम झ्राप करने लग गए थे। कुछ काम तो पहले से ही ग्रापकों सौप हुए थे, परन्तु श्रव॒ व्याख्यान, प्राज्ञा, धारणा आदि 
भी प्रापको सेमला दिये गए। प्राचार्य के सम्मुख युवाचायं को स्थिति बडी सुखद घटना थी, परन्तु उसकी स्थिति 
भ्रधिक लम्बी नहीं हो सकी । चार दिन बाद ही श्राचार्यश्री कालूगणी का देहावसान हो गया। युवाचार्य के रूप मे हम 
उन्हें केवल चार दिन ही देख पाये। मन कल्पना करता है कि वे दित बढ पाये होते तो कितना दीक होता / प रस्तु कल्पना 
को वास्तविकता के ससार मे उतर श्राने का कम ही भ्रवसर मिलता है। इसीलिए सारे सघ ने उन चार दिनों में जो 
कुछ देखा, पाया, उसी को ग्रपनी स्मृति में सुरक्षित रखकर अपने को कृतकृत्य माना । 


+  ह 
तेरापंथ के महान्‌ आचार्य 


दशासन-सूत्र 
तेरापंथ फी देन 


प्राचायश्री तुलसी एक महान्‌ ग्राचार्य हैं। उनका निर्माण तेरापथ मे हुप्ना है, ग्रत उनके माध्यम से भ्राज यदि 
जन-जन तेरापथ से परिचित होता हो ती कोई प्राश्चर्य नही । वे तेरापथ से शौर तेरापथ उनसे भिन्न नही है। तेरापथ 
उनकी शक्ति का खरोत है और वे तेरापथ की शक्ित के केन्द्र है। यह शक्ति कोई विनाशक या वियोजक शक्ति नही है, 
यह धर्म-णक्ति है जो कि विधायक और सयोजक है। तेरापय को पाकर प्राचार्य श्री अपने को धन्य मानते हैं तो झा चार्य- 
श्री को पाकर तेरापथ गौरवान्वित हुआ है । जो व्यक्तित झ्राचार्यश्री तुलसी को गहराई से जानना चाहेगा, उसे तेरापथ 
को और जो तेरापथ को गहराई से जानना चाहेगा, उसे श्रावार्यश्री तुलसी को जानना प्र।वश्यक होगा, उन्हे एक-दूसरे 
से भिन्‍न करके कभी पूरा नहीं जाना जा सकता। भारत के सर्वोच्च न्यायाधीश श्री भु० प्र० सिन्हा ने 'तेरापथ 
द्षितनाब्दी महोत्सव के ग्रवसर पर अपने बक्‍तव्य में कहा था, “मेरी समझ में तेरापथ की सबसे बडी देन ग्राचार्य श्री 
वुलसी है, उन्होंने ठीक समय पर सारे देश में नेतिक जागरण का शख फूंका है।”' उनके इस कथन में जहाँ झ्राचायंश्री 
के महान्‌ व्यक्ति और कवंत्व के प्रति आदर-भाव है, वहाँ ऐसे नर-रत्न का निर्माण करने वाले तेरापथ के प्रति 
क़ृतज्ञता भी है। व्यक्ति की तेजस्विता जहाँ उसके आ्राधार को प्रख्यात करती है, वहाँ उसके निर्माण सामर्थ्य को भी 
उजागर कर देती है। 


समर्पण-भाव 


ग्राचायंश्री तेरापय के नवम अ्रधिशास्ता हे । उनके झनुशासन में रहने वाला शिष्यवर्ग उनके प्रति पूर्ण सम- 
पंण की भावना रखता है। यह अनुशासन न तो किसी प्रकार के वल से थोपा जाता है श्रौर न किसी प्रकार की उसमे 
बाध्यता ही होती है। प्राचार्य श्री के शब्दों मे उसका स्वरूप यह है “तेरापथ का विकास भ्रनुशासन और व्यवस्था के 
प्राधार पर हुआ है। हमारा क्षेत्र साधना का क्षेत्र है, यहाँ बल-प्रयोग को कोई स्थान नहीं है। जो कुछ होता है, वह 
हृदय की पूर्ण स्वतन्त्रता से होता है। प्राचाय श्रनुशासन व व्यवस्था देते है, समूचा सध उसका पालन करता है। इसके 
मध्य मे श्रद्धा के अतिरिक्त दूसरी कोई शक्ति नही है। श्रद्धा और विनय, ये हमारे जीवन के मन्त्र है। श्राज के मौतिक 
जगत्‌ मे इन दोनो के प्रति तुच्छता का भाव पनप रहा है। वह अका रण भी नही है । बडो मे .छोटो के प्रति वात्सल्य नही 
है। बडे लोग छोटे लोगो को अपने झ्रधीन ही रखना चाहते है। इस मानसिक द्वन्द् मे बुद्धिवाद अ्रश्नद्धा और अविनय की 
्रोर मुड जाता है। हमारा जगत्‌ ग्राध्यात्मिक है। इसमे छोटे-बडे का कृत्रिम भेद है ही नही। अहिसा हम सबका धर्म 
है। उसकी नसो में प्रेम और वात्सल्य के सिवाय भौर है ही क्या ! जहाँ भ्रहिसा है, वहाँ पराधीनता हो ही तही सकती। 
प्राचायं शिष्य को झपने प्रधीन नही रखता, किन्तु शिष्य अपने हित के लिए आ्राचार्य के श्रधीन रहना चाहता है। यह 


१ जन भारतो, २४ जुलाई '६० 


२० ] प्राचाययश्रो तुलती ह्भिना्दन प्रस्थ [ द्ितीय 
हमारी स्थिति है|" 


अनुशासन झौर व्यवस्था 


प्रनुशासन भौर सुव्यव॒स्था के विषय मे तेरापथ को प्रारम्भ से ही ख्याति उपलब्ध है। उसके विरोधी भ्रन्य 
बातो के विषय में चाहे कुछ भी कहते हो, परन्तु इन विषयों में तो बहुथा वे तेरावव की प्रशसा ही बरते पाये गए है । 
तेरापथ का लक्ष्य है--चारित्र की विशुद्धि । उसका उद्भव इसीलिए हुआ था। श्रनुझासत श्रौर सुब्यवस्था के बिना 
चारित्र की विशुद्ध ग्राराधना ग्रमम्भव होती है। तेराप॑थ के प्रतिप्ठाता ग्राचायंश्री भिक्षु इस रहस्य से सुपरि चित थे । 
इसीलिए उन्होने इसकी स्थापना के साथ ही इन गुणों पर विशेष बल दिया । वे सफल भी हुए । अनुशासन श्ौर व्यवस्था 
के ब्रिघटन में जिन प्रमुख कारणों को उन्होने ग्रन्य साथु-सघो मे देखा था, तेरापथ में उन्होंने उतको पनपने ही नहीं दिया । 
ग्राचायंशत्री ने 'तेरापथ द्विशताब्दी-महोत्सव' पर श्रपने मगल प्रवचन मे कहा था, “तेरापथ की श्रपनी विशेषता है-- 
आचार का दृढ़तापूर्वक पालन। श्राचार्यश्री भिक्ष ने हमारे संविधान का उद्देश्य यही बतलाया-- न्याय मार्ग चालण रो 
ने चारित्र चोखो पालण रो उपाय कीधो छे ।” 

तेरापध का उद॒भव ही चरित्र की शुद्धि के लिए हुप्ना है। दश-काल के परिवर्तन के साथ परिवतंन होता है, 
इस तथ्य को पग्राचाये भिक्ष स्वीकार करते थे । पर देश-काल के परिवर्तन के साथ मोलिक आचार का परिवर्तन होता 
है, यह उन्हे मान्य नही हुप्ना। इस स्वीकृति मे ही तेरापथ के उदभव्र का रहरय है। चारित्र की शद्धि के लिए विचार की 
शद्धि भौर व्यवस्था, ये दोनो स्वय प्राप्त होते है। विचार-शद्धि का सिद्धान्त आगम-सूत्रो से सहज ही मिल्रा और व्यवस्था 
का सूत्र मिला देश-काल की परिस्थितियो के ग्रध्ययत से । भ्राचार्य भिक्ष ने देखा, वतंमान के साध-शिप्यो के लिए विग्रह 
करनते है। उन्होंने शिष्य-परम्परा को समाप्त कर दिया। तेरापथ का विधान किसी भी साधु को शिष्य बनाने का ग्रधि- 
कार नही देता । 

प्राज तैंरापथ के सब साधु-साध्वियाँ इसलिए सन्तुष्ट है कि उनके झिष्य-शिष्याए नही है । 

ग्राज तेरापथ इसलिए सगठित और सुध्यव स्थित है कि उसमे शिप्य-शाखा का प्रलोभन नही है । 

धाज तेरापथ इसलिए इक्ति-सम्पन्त झ्रोर प्रगति के पथ पर है कि वह एक ग्ाचार्य के ग्रनृशासन में रहता है, 
श्रौर उसका साधु-बर्ग छोटी-छोटी शाखाग्रो में बेटा हुप्ना नही है।''* 

तैरापथ की व्यवस्था बहुत सुदृढ़ है । इसका कारण यह है कि उसमे, सबके प्रति न्याय हो, यह विशेष ध्यान 
रखा गया है। भाचायंश्री मिक्ष ने दो सौ वर्ष पूर्व सघ-व्यवस्था के लिए जो सूत्र प्रदान किये थे, वे इतने सदढ प्रमाणित 
हुए है कि प्राज के समाजवादी सिद्धालो का उत्हे एक मौलिक रूप कहा जा सकता है। ग्राचार्यश्री के शब्दो में बह इस 
प्रकार है--भ्राचायंश्री झिक्षु ने व्यवस्था के लिए जो समता का सूत्र दिया, वह समाजवाद का विस्तृत प्रयोग है। यहाँ 
सब-के-सब श्रमिक हैं झोर सत्र-के-सब पण्डित। हाथ, पैर झ्लौर मस्तिष्क में श्रतगाव नहीं है। सामदायिक कार्यों का 
सविभाग होता है। सब साधु-साध्वियाँ दीक्षा-क्रम से अपने-अपने विभाग का कार्य करती है। खान, पान, स्थान, पात्र 
ग्रादि सभी उपयोगी वस्तुप्रो का सविभाग होता है। एक रोटी के चार टवाई़े हो जाते है, यदि खाने वाने चार हो वो 
एक सेर पानी पाव-पाव कर चार भागो मे बेंट जाता है, यदि पीने वाले चार हो तो ।”* यह सविभाग साध-साध्वियो के 
जीवन-व्यवहार मे भ्राने वाल्ली प्राय हर वस्तु पर लागू पडता है । 'प्रसविभागी न हु तस्स मोक्‍्खो'--प्रथात सविभाग नही 
तक व्यक्त मोक्ष का भ्रधिकारी नही हो सकता--यह भ्रागम-वावय तेरापथ सघ-व्यवस्था के लिए मार्ग 
गया है। 


"दशक बन 


१ जेन भारतो, २४ जुलाई ६० 
२ जन भारती, २४ जुलाई '६० 
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समाजवाद का सूत्र यही तो है कि 'एक के लिए सब श्ौर सब के लिए एक' , और यह ते रापथ के लिए बहुलाश में 
लागू पड़ता है। जननेता श्री जयप्रऊाशनारायण जयपुर से जब पहले-पहल श्राचार्यश्री से मिले, तब तेरापंथ की व्यवस्था 
को जानकर बड़े ग्राश्चर्यान्वित हुए । उन्होने कहा, “हम जिस समाजवाद को झ्राज लाना चाहते है, वह प्रापके यहाँ दो 
शताब्दी पूर्व ही प्रा चुका है, यह प्रसत्तता की बात है। हम इन्ही सिद्धान्तों को गृहस्थ जीवन में भी लागू करना चाहते है । 


प्रथम बक्‍तव्प 


श्रावायंश्री ने तरापय का शासन-भार स० १६६३ भादर-पद शुक्ला नवमी को संभाला था। उस समय सध में 
एक सौ उन्तीस साधु ग्रौर तीन सौ तेतीस साध्वियाँ थी। उतमे से छियत्तर साधु तो प्रापसे दीक्षा-पर्याय में बडे थे । छोटी 
अवस्था, बड़ा सध प्रौर उन सब पर समान अनुशासन की समस्या थी। उस समय भी ग्राचार्यश्री का धैये विंचलित नही 
हुँ प्रा । उन्हें जहाँ झ्पने सामर्थ्य पर विद्वास था, वहाँ भिश्षुसघ के साधु-साध्वियों की नीतिमत्ता प्रतुशासत-प्रियता पर भी 
कोई कम विश्वास नही था। नवमी के मध्याह्वू में उन्होंने भपती नीति के बारे में ओ प्रथम वक्तव्य दिया था, उसमे वे 
दोनों ही विश्वास परिपूर्णता के साथ प्रकट किये गए थे । उस वक्‍तव्य का कुछ भ्रंश यो है 

“अ्रद्धेय श्राचार्यप्रवर श्रो कालूगणी का स्वर्गवास हो गया । इसमे मैं स्वय खिन्‍न हूँ। साधु-साध्वियाँ भी खिन्न 
है। मृत्यु एक अवश्यम्भावी घटना है, उसे किसी प्रकार टाला नहीं जा सकता। खिन्‍न होने से क्‍या बने, इस बात को 
विस्मृत ही बना देना होता है। इसके सिवाय चित्त को स्थिर करने का दूसरा कोई उपाय नही है। 

“अपना सघ नीतिप्रधान सघ है। इसमे सभी साधु-साध्विरयां नीतिमान्‌ है, रीति-मर्यादा के मनुसार चलने वाले 
है । इसलिए किसी को कोई विचार करते की ज़रूरत नही है। श्रद्धंय गुरुदेव ने मुझे सघ का कार्य-भार सौधपा है। मेरे 
नन्हे कन्धो पर उन्होंने भ्रगाध विश्वास किया, इसके लिए मै उनका भ्रत्यन्त कृतज्ञ हूँ।सथ के साधु-साध्वियाँ बडे वितीत, 
श्रनुशासित श्रौर इंगित को समभते वाले हैं, इसलिए मु के इस गृहतर भार को ग्रहण करते मे तनिक भी सक्रोच नहीं 
हुप्रा । शासन की नियमावली को सब साधु-साध्वियाँ पहले की तरह हृदय से पालन करते रहे। मै पूर्वाचार्य को तरह 
ही सबकी प्रधिक-से-प्रधिक सहायता करना रहूँगा, ऐसा मेरा दृढ़ सकलप है। इसके साथ मैं सबको सावधान भी कर 
देना चाहता हूँ कि मर्यादा की उपेक्षा मै सहन नही करूंगा । 

सब तेरापथ संध मे फले फूल, सबम में दृढ़ रहे, इसी में सबका कल्याण है, संघ की उल्तति है। यह संत्रका 
सघ है, इसलिए सभी इसकी उलतति में प्रयतशील रहे । 


बयासो वर्ष के 


एक बाईस वर्ष के युवक पर सघ का भार देकर आचार्यश्री कालूगणी ने जिस साहस का काम किया था, भ्राचायंश्री 
ने प्रपने कर्तृत्व से उसमे किसी प्रकार की लाछना नही आने दी । वे उस झ्रवस्था में भी एक स्थविर आचार्य की तरह का ये 
करने लगे। प्रारम्भ मे जो लोग यह झाशंका करते कि प्रवस्था बहुत छोटी है, उन्हे मुनिश्नरी मगनलालजी कहा क रते--- 
फौन कहता है भ्राचायंश्री की अवस्था छोटी है ? आप तो बयासी वर्ष के है। वे प्रपतो बात की पुष्टि इस प्रकार करते थे 
कि जम्म के वर्षों से ही प्रवस्था नही होती, वह अनुभवों की अमेक्षा से भा हो सकती है। जन्म की प्रपेक्षा से आप अवश्य 
बाईस दर्ष के हैं, किन्तु प्रनुभवों की अपेक्षा से श्रापकी अवस्था बहुत बडी है । आचार्य श्री कालूगणी ने भ्रपनी साठ वर्ष की 
प्रवस्था तक जो झनुभव अ्रजित किये थे, वे सब उनके द्वारा झ्रापको सहज ही प्राप्त हो गए है। प्रत अनुभवों की इष्टि से 
प्राप बयासी वर्ष के होते हैं। मन्त्री मुनि के इस कथन ने उस समय के वातावरण में एक प्रगाढ़ता श्र गौरव ला दिया था । 


सुचारु संचालन 


तेरापय का शासन-पूत्र सेंभालते ही ग्राचायश्री के सामने सबसे प्रमुख का ये या, सघ का सुचारू रूप से सचालत | 
संघ-संचालन का अ्रमुभव एक सवीन भाचाय॑ के लिए होते-होते ही होता है। किन्तु आाचार्यश्री ने उसमे सहज ही सफ- 
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लता पा ली । वे अपने कार्य मे पूर्ण जागरूक रहकर बढ़े । प्रनुआासन करने की कला मे यो तो वे पहले से ही निषुण थे, 
पर ग्रब उस्ते विस्तार से कार्यरूप देने का अ्वधर था। उन्होने प्रपने प्रथम वर्ष मे ही जिस प्रकार से सघ-व्यवस्था को 
सेमाला, वह इलाघनीय ही नही प्रनुकरणीय भी था। उन्होने साधु-सघ के स्नेह को जीव लिया था। जिन व्यक्तियों 
को यह भाशका थी कि एक बाईस-वर्षीय ग्राचार्य के अ्रनुशासन में सघ के झनेक प्राचीन व विद्वान्‌ मुनि कैसे चल 
पायेंगे, उनकी वह ग्राशका शीघ्र ही निर्मल सिद्ध हो गई । 

तेरापय मे समूचे साधु-सघ के चातुर्मासिक प्रवास तथ। शेषकालीन विहरण के क्षेत्रों का निर्धारण एकमात्र 
प्राचार्य ही करते है। वह कार्य यदि सुध्यवस्था से न हो, तो झ्रसन्‍्तोष का कारण बनता है। इसके साथ-साथ प्रत्येक 
सिघाडे की पारस्परिक प्रकृतियों का सन्‍्तुलन भी बिठाना पड़ता है। विछले वर्ष मे किय्रे गए समस्त कार्यों का लेखा- 
जोखा भी उसी समय लिया जाता है। सघ-उस्नति के विशिष्ट कार्यो की प्रशसा और खामियो का दोष-निवारण भी 
एक बहुत्त बड़ा वाये है। रुणण साधु साध्वियो की व्यवस्था के लिए विशेष निर्धारण करना पडता है। वृद्ध जनो की सेवा 
और उनकी चित्त-समाधि के प्रश्न को भी प्राथमिकता के आधार पर हल करना होता है । इतना सब-कुछ करने के बाद 
शेष सिघाड़ो के लिए आगामी वर्ष का मार्ग-निर्धारण किया जाता है। लेखन-पठन ग्रादि के विपय में भी पुछनाछ तथा 
दिशानिर्देशत करना झ्राचायं का ही काम होता है। ये सब कार्य गिनाने में जितने लछ है, करने मे उतने ही बड़े श्रौर जटिल 
है। जो आ्राचाये इन सबमे अत्यन्त जागरूकता के साथ मुनिजनों की थ्द्धा प्राप्त कर सकता है, वही सघ का सुच।रु रूप 
से सचालन कर सकता है। श्राचार्यश्नी ने इन सब कार्यो का व्यवस्थित सचालन ही नही किया, प्रपितु इनमे नये प्राणो 
का सचारण भी किया । 


ग्रसाम्प्रदायिक माव 
पर-मत-सहिष्णुता न्‍ 


प्राचायंश्री द्वारा किये गए प्रनेक विकास-कार्यों मे प्रमुख भर प्रथम है- चिन्तन-विकास | पश्रन्य समाजों के 
समान तेरापथ भी एक सीमित दायरे मे ही सोचता था। सम्प्रदाय-भावना उसमे भी प्राय वैसी थी, जैसी कि किसी 
भी धर्म-सम्प्रदाय मे हुआ करती है। आचायंश्री ने उस चिन्तन को असा म्प्रदायिकता की ओर मोडा । 'सम्प्रदाय' शब्द का 
मूल प्र्थ होता है---गुरु-परम्परा । वह कोई बुरी वस्तु नही है। बह बुरी तब बनती है, जब प्रसहिष्णुता के भाव श्राते 
है। वृक्ष का मूल एक होता है, पर शाखाओ, प्रशावा्रों तथा टहनियो के रूप मे उसकी अनेकता मे भी कोई कमी नही 
होती । फिर भी उनमे कोई असहिष्णुता वही होती, श्रत वे परस्पर एक-दूसरे को मवित और शोभा बढाती है । मनुष्य 
जहाँ भी रहा है, सम्प्रदाय, सगठन, परम्परा आदि बनाकर रहा है। तब झ्राज कैसे कोई सम्प्रदायातीत हो सकता है । 
अपने सामूहिक जीवन की कोई-त-कोई परम्परा अवश्य ही विरासत मे हर व्यक्ति को मिलती है। 'भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्र- 
दाय नही रहने चाहिए' यह कहने वाले भी तो भ्रपना एक सम्प्रदाय बनाकर ही कहते है। भ्राचार्यश्री की दृष्टि में ग्रसाम्प्र- 
दायिकता का अर्थ होता है--पर-मत-स हिप्णुता । जब तक मनुष्य मे पर-मन-सहिष्णुवा रहती रहेगी, तब तक मत-भेद 
होने पर भी मन-भेद नहीं हो सकेगा। प्रसहिष्णुता ही मन-भेद को मत-भद मे बदलने वासी होती है। जो व्यक्ति प्रत्येक 
धर्म के प्रति सहिष्णुता के भाव रखता है, वह चाहे फिर किसी भी सम्प्रदाय मे रहता हो, श्रसाम्प्रदायिक ही कहा 
जायेगा । 

इस चिन्तत-विकास ने तेरापथ को वह उदारता प्रदान की है जो कि पहले की भ्रपेक्षा बहुत बडी है। इसमे 
सम्प्रदायों के साथ तेरापथ के सम्बन्ध मधुर हुए है। दूरी कम हुई है। प्राचार्यधी के प्रति सभी सम्प्रदाय वालो के मन 
में आआादर-भाव बढ़ा है। 

वे एक सम्प्रदाय के प्राचार्य है। उसकी सारणा-वारणा करना उनका कतंब्य है। बे उसे बडी उत्तमता से 
निभाते है। फिर भी सम्प्रदाय उनके लिए बन्धत नही, साधनाक्षेत्र है। वे एक वृक्ष की तरह है, जिसका मल निश्चित 
स्थान पर रुपा हुआ होता है, पर उसकी छाया झोर फल सबके लिए समान रूप से लाभदायक होते है। 
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पाँच सूत्र 

आाचायश्री के चिन्तन तथा कार्यकलापो का रुकान समन्वय की झोर ही रहा है। उन्होंने समय-समय पर 
सभी सम्प्रदायों से सहिष्ण बनने श्रौर परस्पर मंत्री रखते का अनु रोध किया है। इसके लिए उन्होने एक पचसूत्री घोजना 
भी प्रस्तुत की थी। सभी सम्प्रदायों के लिए वे सूत्र माननीय है--- 

१ मडनात्मक नीति बरती जाये। प्रपनी मान्यता का प्रतिपादन किया जाये । दूसरा पर मौखिक या लिखित 
प्राक्षेप न किये जाये । 

२ दूसरों के विचारो के प्रति सहिष्णुता रखी जाये । 

३ दूसरे सम्प्रदाय और उसके भप्रनुयायियों के प्रति घृणा व तिरस्कार की भावना का प्रचार न किया जाये । 

४ कोई सम्प्रदाय-परिवर्तत करे तो उसके साथ सामाजिक बहिष्कार ब्रादि ग्रवाछनीय व्यवहार न किया जाये। 

५ धर्म के मौलिक तथ्य भ्रहिसा, सत्य, श्रचौर्य, ब्रह्मचर्य और अपरियग्रह को जीवन-व्यापी बनाने का सामूहिक 
प्रयत्त किया जाये। 

धर्म-सम्प्रदाया में परस्पर सहिष्णुता का भाव पैदा करना कठिन अवद्य है, परन्तु ग्रसम्भव नहीं, क्योकि 
उनमे मूलत ही समन्वय के तत्त्व अधिक झौर विरोधी तत्त्व कम पाये जाते है। यदि विरोधी तत्त्वो की ओर मुख्य लक्ष्य 
न रहे तो समन्वय बहुत हो सहज हो जाता है। धामिको के लिए यह एक लज्जास्पद बात है कि वे किसी विचार-भेद को 
ग्राधार मानकर एक दूसरे-पर भ्राक्षेप करे, घृणा फेलाय और प्रसहिष्णु बने । आचायंजी का विश्वास हे कि विचारों 
की अ्रसहिष्णुता मिट जाये तो विभिन्‍न सम्प्रदायों के रहते हुए भी सामजस्य स्थापित हो सकता है । उनके इन उदार 
विचारो के झाधार पर ही उन्हें एक महत्त्वपूर्ण श्राचार्य माना जाता है। जनता उन्हे भारत के एक महान्‌ सन्त के रूप मे 
जानने लगी है। 


समय नहा है 


आचाय॑श्री अपने इन उदार विचारों का केवल दूसरो के लिए ही निर्यात नही करते, वे स्वथ इन सिद्धान्तो पर 
चलते है। वे किसी की व्यक्तिगत ग्रालोचना करना तो पसन्द करते ही नहीं, पर किसी की आलोचना सुनना भी उन्हें 
पसन्द नही है। एक बार एक भ्रन्य सम्प्रदाय के साधु ने झआचापं श्री के पास प्राकर बातचीत के लिए समय मांगा । ग्राचार्य 
श्री ने उन्हे दूसरे दिन मध्याक्न का समय दे दिया। यथासमय वे ग्राये और बातचीत प्रारम्भ की । वे प्रपने गुरु के व्यव हा रो 
से प्रसन्तुष्ट थे, ग्रत उनकी कमियो का व्याख्यान करने लगे। आाचायंश्री यदि उसमें कुछ रस लेते, तो वे तेरापथ 
का प्रमुख रूप से विरोध करने वाले एक विशिष्ट आचार्य की कमजोरियों का पता दे सकते थे, परन्तु उन्हे यह झ्रभीष्ट 
ही नहीं था। उन्होंने उस साधु से कहा, मेरा ग्रनुमान था कि आप कोई तत्व-विषयक्र चर्चा करना चाहते है, इसीलिए 
मैने समय दिया था। किसी की निन्‍्दा सुनने के लिए मेरे पास कोई समय नही है। इस विपय में मै प्रापकी कोई सहायता 
भी नही कर सकता | उसी क्षण बातचीत का सिलसिला रामाप्त हो गया और प्राचार्य श्री दूसरे काम मे लग गए। 


सा्वशत्रिक उवारता 


उनके उदार विचारो का दूसरा पहलू यह है कि वे हर सम्प्रदाय के व्यक्ति से खुलकर विचार-विमर्श करने है । 
वे इसमे कोई कार्पण्य या सकोच नही करते। वे झ्न्य सम्प्रदायों के धामिक स्थानों पर भी निस्सक्रीच भाव से जाते है। 
जहाँ लोग भ्न्य सम्प्रदायों के स्थानों मे जाना अपना अपमान समझते हैं, वहाँ ग्राचायं श्री बडी रुचि के साथ जाते है | 
वे जानते हैं कि दूर रहकर दूरी को नही मिटाया जा सकता; सम्पर्क में भ्राने पर बहु दूरी भी मिट जाती है, जिसे कभी 
न मिटने वाली समझा जाता है। वे ग्रनेक बार दिगम्बर और रवेताम्बर मन्दिरों में जाते रहे है। भ्रनेक बार वहाँ उन्होने 
प्राथंनाए भी की है। मूर्ति-पूजा में उन्हे विश्वास नहीं है; पर वे मानते है कि जब भ्रन्य सभी स्थानों में भाव-पुजा की जा 
सकती है तो वह मन्दिर मे भी की जा सकती है। प्राचायंश्री के ऐसे विचार सभी लोगो को सहजतया ग्राकृष्ट कर लेते 
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है तल 
हैं। उनकी यह उदारता इस या उस किसी एक पक्ष को झ्ाधार रखकर नही होती, किन्तु सार्वत्रिक होती है। वच्तुत 
उदार वृत्तियाँ हर प्रकार की मानसिक दूरी को मिटाने वाली होती हैं । 


झागरा के स्थानक से 


उत्तरप्रदेश की यात्रा में झ्राबाय॑श्री भ्रागरा पधारे। धर्मशाला में ठहरना था। मां में अत गिज 2 ॥8 
वहाँ ससद-सदस्य सेठ झ्रचलमिहजी झ्रादि स्थानकवासी सम्प्रदाय के कुछ प्रमुख श्रावको ने भागे खड़े होकर जा कौ-- 
यहाँ कवि अ्मरचन्दजी महाराज विराज रहे है। आप ग्रन्दर पधारने की कृपा कीजिये । यद्यपि काफी विलम्ब हो चुका था, 
फिर भी इस समन्वय के क्षण को उन्होंने छोडा नही । साधुप्रो-सहित प्न्दर पधार गए। इतने मे कविजी भी ऊपर से प्रा 
गए। वे भच्छे विद्वान्‌ तथा मिलनसार व्यक्ति है। स्थानकवासी समाज मे अच्छी प्रतिष्ठा है। 'उपाध्यायजी' के नाम से भी 
प्रसिद्ध है। श्राते ही बडी उल्लासपूर्ण मुद्रा मे कहने लगे--मैं नही जानता था कि श्राप ग्रन्दर झा जायेगे। झ्रापकी उदारता 
स्तुत्य है | परीक्ष मे जो बाते सुनी थी, उससे भी कही ग्रधिक महत्ता देखकर मुझे प्रसन्‍तता हुई है। फिर तो लगभग ढाई 
बजे तक वहाँ ठहरना हुआ । बातचीत और विचार-विमर्श में इतना उल्लास रहा कि पहले उमकी कोई कल्पना ही नहीं 
थी। कई बर्ष पूर्व प्रकाशित उपाध्यायजी की 'अहिसा-दर्शन' नामक पुस्तक में कई जगह ते रापथ की प्रालोचना की गई थी। 
बातचीत के प्रसग मे झाचार्य श्री ने उन स्थलो की झोर उनका ध्यान ग्राकृष्ट करना चाहा। मुनिश्री नथमलजी उन स्थनों 
को खोजमे लगे, पर वे मिले नहीं। उपाध्यायजी ने मुस्करातें हुए कहा--यह दूसरा सस्करण है। इसमें प्राप जो खोज 
रहे है, वह नही मिलेगा। धाचायंश्री की समन्वय-नीति का ही यह प्रभाव कहा जा सकता है कि स्वय॑ लेखक ने ही 
अपनी आत्म-प्रेरणा से उन सब ग्रालोचनात्मक स्थलो को प्रपनी पुस्तक में से हटा दिया था 


बर्णोजी से मिलन 


इसी प्रकार एक बार दिगम्बर-समाज के बहुमान्य श्री गणेशप्रसादजी वर्णी के यहाँ भी आचायंश्री पधारे थे। 
पारसनाथ हिल का स्टेशन 'ईसरी' है। वे वहाँ एक प्राश्रम में रहते थे । ग्राचार्यश्री विहार करते हुए उधर पहुँचे तो 
ब्राश्रम में भी पधारे। झाचार्यश्री की इस उदारता से वर्णीजी बडे प्रभावित और प्रसन्‍न हुए । बातचीत के सिलसिले मे 
उन्होने ते रापथ के विषय में बड़ी गुणग्राहकता श्र उदारता-भरी वाणी में कहा--ब्रापका धर्म-मंघ बहुत ही मगठित 
है। ऐसी प्रद्वितीय प्रनुशासनप्रियता प्रन्य किसी भी धर्म-सघ मे दिखाई नही देती ।” इस प्रकार के स्वल्पकालीस मिलन 
भी सौहाद॑-बृद्धि मे बडे उपयोगी होते है। इस मिलन की सारे दिगम्बर-समाज पर एक मक किन्तु अनुकल प्रतिक्रिया हुई । 
य छोटी-छोटी दिखायी देने वाली बाते ही ग्राचायश्री की महत्ता के पट में ताना और बाना बनी हुई हैं। 


श्राचायं विजयवल्लभ सूरि के यहाँ 


बम्बई में मूरति-पूजक सम्प्रदाय के प्रभावशाली तथा सुप्रसिद्ध प्राचार्य विजयवल्लभ सूरि के यहाँ भी प्राचाय॑श्री 
पधारे थे। वहाँ भी बढे उल्लासमय वातावरण का निर्माण हुआ था । वहाँ के मृतिपुजक जेंन समाज पर तो गहरा प्रसर 
हुआ ही था, पर बाहर भी इस मिलन की बहुत अनुकूल प्रतिक्रियाएं हुई । 


दरगाह में 


ग्राचायंश्री केवल जैनो के धर्म-स्थानो था जैन धर्माचारयों के यही जाते हो, सो बात नही है। वे हर किसी धर्म- 
स्थान प्रौर हर किसी व्यक्ति के यहाँ उसी सहज भाव से जाने है, मानो वह उनका ग्रण्ना हो धर्म-स्थान हो । अजमेर में 
बेएक बार वहाँ की सुप्रसिद्ध दरगाह की शोर चले गए। वहा के सरक्षक ने उन्हें प्रन्दर जाने से रोक दिया । नगे सिर वह 
किसी को प्रन्दर नही जाने देना चाहता था। ग्राचार्यश्री तत्काल वापस मु गए । किसी भी प्रकार की शिकायत की 
भावना के बिना उनके इस प्रकार वापस मुड जाने ने उसको प्रभावित किया। दूसरे ही क्षण उसने सम्मुख प्राकर कहा, 
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ग्राप तो स्वय पहुँचे हुए व्यक्त है, भ्रत, शक नियमों को लागू करता कोई भ्रावश्यक नही है। प्राप मज़े से ग्रन्दर 
जाइये झौर देखिये । जिस सोम्य भाव से दे आड़े थे, उसी सोम्य भाव से फिर दरगाह की ओर मुड गए । झन्दर जाकर 
उसे देखा भर उसके इतिहास की जातकारी लए 

वे गुरुद्वारा, सनातनधर्म मंदिर, प्रामसमाज मदिर, चर्च श्रादि मे भी इसी प्रकार की निर्बन्धता के साथ जाते 
रहे है। इस व्यवहार ने उनकी समन्‍्वगजादी दृष्टि को बहुत बल दिया है। 


श्रावकों का व्यवहार 


आाचार्यश्री के सहिष्णु और समन्वयी विचारो का अन्य सम्प्रदाय वालो पर ग्रच्छा प्रभाव पडा है। ऐसी स्थिति 
में स्वय तेरापथी समाज पर तो उसका प्रभाव पडना ही चाहिए था। वस्तुत वह पडा भी है। कही ग्रधिक, तो कही 
कम | प्राय सवत्र वह देखा जा सकता है। तेरापथ समाज को प्राय: बहुत कट्टर माना जाता रहा है। उसमे एतद्‌- 
विपयक परिवर्तन को एक श्राश्चर्य जवक घटना के हप से ही लिया जा सकता है। कुछ भी हो, पर इतना निश्चित है कि 
प्रसहिष्णुता की भावना मे कमी और सहिष्णुता की भावना मे वृद्धि हुई है। 

बम्बई के तेरापथी भाई मोतीचन्द ही राचन्द भवेरी ने सविग्न-सम्प्रदाय के सुप्रसिद्ध श्राचायं विजयवल्लभ यूरि 
को अपने यहाँ निमन्त्रित किया। चौपाटी के श्रपने मकान फूलचन्द-निवास मे सात दिन उन्हें भक्ति बहुमान सहित 
ठहराया । तेरापथ समाज की ओर से उनका सार्वजनिक भाषण भी कराया गया। प्राचायंजी ने उस भाषण मे बडे 
मामिक शब्दों मे जेन-एकता की शभ्रावश्यकता बतलायी।” इस घटना के विषय में भाई परमानन्द ने लिखा है, “एक 
सम्प्रदाय के श्रावक जन प्रन्य सम्प्रदाय के एक मुख्य प्राचार्य को बुलायें भौर वे प्राचार्य उस निमन्त्रण को स्वीकार कर 
वहाँ जाये, व्याख्यान दे, ऐसी कीईघटना पहले कभी भाग्य से ही घटित हुई होगी । एकता के इस वातावरण को उत्पन्न 
करने में तेरापषी समाज निमित्त बना है, झ्रत वह धन्यवाद का पात्र है ।* 


फादर विलियम्स 


ग्राचार्यश्नी उन दिनो बम्बई में थे। कुछ तेरापथी भाई वहाँ के इडियन नेशनल चर में गये। पादरी का 
उपदेश सुना । बातचीत की । उन लोगों के उस प्रागमन तथा उपदेश-शभ्रवण का चर्च के सर्वोच्च श्रध्रिकारी फादर 
जे० एम० विलिम्यस पर बडा ही रुचिकर प्रभाव पडा। उसके मत मे यह भावना उठी कि जिसके शिष्य इतने उदार 
है कि उन्हें दूसरे धर्म का उपदेश सुन” में कोई ऐतराज् नहीं है तो उनका गुरु न जाने कितना महान्‌ होगा ! इसी प्रेरणा 
ने उनको प्राचायंश्री का सम्पर्क कराया । वे किसी गदह्दीधारी महन्त की कल्पना करते हुए भ्राये थे, पर वहाँ की सारी 
स्थितियों को देख-सुनकर पाया कि ईसा के उपदेशों का सच्चा पालन यही होता है । वे अत्यन्त प्रभावित हुए। एक धर्म- 
गुर होते हुए भी उन्होने प्रणुश्रत स्वीकार किये। भ्रधिकाश भ्रणुश्रत-भ्रधिवेशनो मे वे सम्मिलित होते रहे है। भ्राचायंश्री 
के प्रति उनकी बडी उत्कट निष्ठा है। 


साधु-सम्मेलन में 


इसी प्रकार के उदारता झभौर सौहारद-पूर्ण कार्यों की एक घटता बीकानेर चोखले की भी है। भीनासर मे एक 
साधु-सम्मेलन हुआ था। उसमे झखिल भारतीय स्तर पर स्थानकवासी साधु एकञ्नित हुए थे। भीनासर श्रपेक्षाकृत एक 
छोटा कस्बा है। उससे बिल्कुल सटा हुआ ही गगाशहर है। वह उससे कई गुना बडा है। वहाँ तेरापय के लगभग नौ सी 
परिवार रहते है। उन्होने उस सम्मेलन मे हर प्रकार का सम्भव सहयोग प्रदान किया था। यह सहयोग केवल भाईचारे 
१ प्रधुड्ध जोबत, १ मई ५३ 
२ प्रयुड्ध जोचत, १ मई ४५३ 
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के नाते ही था और उससे दोनो समाजों मे काफी निकटता का वातावरण बना | 

इस सम्मेलन के अध्यक्ष थे बनेचन्द भाई। उनका जब बीकानेर में जुलूस निकाला गया, तब वहाँ के तेरापथ 
समाज की ओर से उन्हे माला पहनायी गई तथा सम्मेलन की सफलता के लिए शुभ कामना व्यक्त की गई। इस घटना 
ने उन लोगो को झ्ौर भी प्रधिक प्रभावित किया | 

इन सब घटनाप्रो का प्रपना एक मूल्य है। ये तेरापथ के सानस का दिग्दशन कराने वाली घटनाएं है। इनके 
पीछे प्राचार्यश्री के समन्वयवादी विचारों का बल है। तेरापथ के सभी व्यक्ति झाचार्यश्री की इन उदार प्रेरणाग्रो से 
अनुप्राणित हो चुके हो, ऐसी बात नहीं है। भ्ननेक व्यक्ति ऐसे भी हे जो ग्राचार्यश्रो के इन समन्वयी तथा उदार कार्यों 
को सन्देह की दृष्टि से देखत है । उनके विचार से झ्राचायश्री तेरापथ को लाभ नहीं, अलाभ ही पहुँचा रहे है। उनका 
कथन है कि ऐसी प्रवृत्तियों से श्रावको की एकनिष्ठता हटती है। भ्राचायंश्री उनके विचारों को यह समाधान देते है कि 
तेरापथ सत्य से थभिन्‍न है। जहाँ सन्‍य है, वहाँ तेरापथ है और जहां सत्य नही है, वहाँ तेरापथ भी नहीं है, यह व्याध्ति 
है । समन्‍्वयवादिता तथा गणज्ञता श्रादि गुण अभरहिसा की भूमिका पर उद्भूत होते है। भ्रत वे सत्‌ और प्रादय होते 
है । कदाग्रहवादिता और प्रवगुणग्राहिता ग्रादि दोष हिंसा की भूमिका पर उद्भूत होते है, श्रत वे प्रसतू प्रौर ढेय होते 
है। इसीलिए सत्य के प्रति निष्ठा रखना ही तेरापथ के प्रति निष्ठा रखना है । तेरापथ के प्रति निष्ठा रखता रहे और 
सत्य के प्रति निष्ठा न हो तो वह वास्तविक तेरापध तक पहुँचा ही नहीं है। सम्प्रदाय के रूप में तेरापत्र एक मार्ग है, 
उसपर चनकर पूर्णता के लक्ष्य तक पहुंचना है। मार्ग साधन होता है, साथ्य नहीं । 


चैतन्य-विरोधी प्रतिक्रियाएं 
सेतुबन्ध 


छ 


श्राचार्यश्री किसी के द्वारा 'नयी चेतना के प्रहरी करार दिय जाते ई तो किसी के द्वारा 'पुराणपवी | वे बिल- 
कुल गलत भी नही है, क्योकि श्राचायंश्री का नवीनता से भी प्यार है श्रौर पुराणता से भी । उनकी प्रगति के ये दोनों पैर 
है । एक उठा हुआ, तो दूसरा टिक्रा हुप्ना । वे दोना पर आकाश में उठाकर उडना नहीं चाहते, तो दोनों पैर घरती पर 
टिकाकर झुकना भी नही चाहते । वे चलना चाहते हैं, प्रगति करना चाहत हूं, निरत्तर और निर्वाध। उसका क्रम यही 
हो सकता है कि कुछ गतिशील हो, तो कुछ टिका हुझ्ला भी हो। गति पर स्थिति का और स्थितिपर गति का प्रभाव पड़ना 
रहे । साधारणतया लोग नयी बात से कतराते हे और पुरानी से चिम्रटते ह। पुरानी के प्रति विश्वास और नयी के प्रति 
भ्रविश्वास उन्हें ऐसा करने के लिए बाध्य कर देता है। परन्तु प्राचायंश्री ऐसे लोगो से सर्वया पृथक्‌ है। थे प्राचीनता की 
भूमि पर खड़े होकर नवीनता का स्वागत करने में कभी नहीं हिचकिचाते | वस्नुत वे प्राचीनता और नवीनता को 
जोडने वाला उपादेयता का ऐसा सेतुबन्ध बनाना जानते है कि फिर व्यवहार की नदी के परस्पर कभी न मिलने वाले 
इन दोनो तटो में सहज ही सामजस्य स्थापित हो जाता है। उनकी इस वृत्ति को स्वय तेरापथ समाज के कुछ व्यक्तियों 
ते सशक दृष्टि से देवा है। बृद्धो का कथन है कि वे नये-नये कार्य करते रहते हे । न जाने समाज को कहा ले जायेगे। 
युवक कहते है कि वे पुराणता को साथ लिये चलते है । इस प्रकार कोई क्रान्ति नहीं हो सकती। दोना का साथ-साथ 
निभाव करने की नीति तुष्टीकरण की नीति होती है। उससे दोनों को ही लाभ नही मिल सकता। यो वे दोनों की 
झालोचनाग्रों के लक्ष्य बनते रहते हे। विरोधी विचार रखने वाले अन्य लोगो ने तो उनके दृष्टिकोण पर तरह-तरह के 
प्राक्षेप किये ही हू । ह कि 


विरोध से भी लाभ 


प्राचार्यश्री विरोध से घबराते नही है। वे उसे विचार-मन्धन का हेतु मानते है । दो पदार्थों की रगठ से जिस 
प्रकार ऊप्मा पैदा होती है, उसी प्रकार दो बिचारो के सधषं मे नव-चिन्तन का प्रकाश जगमगा उठता है। विरोध ने 
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उनके मार्ग मे जहाँ बाधाए उत्पन्न की है, वहाँ ग्रनेक बार लाभान्वित भी किया है। जो व्यक्ति विशेषज्ञ है, वे किसी भी 
प्रकार की चेतना को प्रत्यक्ष सम्पर्क से तो श्रॉकते ही है, पर कभी कभी उसके विरोध में किये जाने वाले प्रचार को देख- 
सुनकर परोक्ष रूप से भी श्राँक लेते है। मध्यप्रदेश के भूतपूर्व राज्यपाल श्री मगलदास पक्रवासा बम्बई के समाचार- 
पत्रों मे ग्राचार्यश्री के विश्द्ध किये जाने वाले प्रचार को पढ़कर ही सम्पर्क में ग्राये थे। वे जानना चाहते थे कि जिस 
व्यक्ति का इतना विरोध हो रहा है, वह वस्तुत कितना चैतन्य-युक्त होगा। काका कालेलकर भी जब पहले-पहल 
आचार्यश्री से मिले, तो बतलाया कि मैं तेरापथ के विरोध में बहुत-कुछ सुनता प्रा रहा हूँ । मुझे जिज्ञासा हुई कि जहाँ 
विरोध है, वह पग्रवश्य चैतन्य है। मृत का कभी कोई विरोध नही करता । 


विरोधी साहित्य-प्रेषण 


ग्राचार्यश्री के प्रति विरोध-भाव रखने वालो मे प्रधिकाश ऐसे मिलेंगे जो उनके चेतन्य को--उनके सामर्थ्य 
को, सहन नही कर पा रहे है। वे अपनी शक्ति से उस 'सवेजन-हिताय' बिखरे चेतन्य को बटोरने के बजाय ग्रावृत्त कर 
देना चाहते है। ऐसे व्यक्ति उनके विरुद्ध मे नाना प्रकार के झपवाद फैलाते है, उनके विरोध में पुस्तक लिखते तथा छ)पाते 
है । जहाँ भ्रवसर मिले, वहाँ इस प्रकार का साहित्य भेजकर उनके विरुद्ध वातावरण बनाने का प्रयास करते है। परन्तु 
ते उनके भ्रपराजेय व्यक्तित्व को किसी भी प्रकार शझ्राच्छनन नही कर पाये हैं। श्राज तक उनका व्यक्तित्व जितना निखर 
चुका है, भविष्य में वह उतना ही नही रहेगा, उसमे और निखार भझ्रायेगा । उनके चेतन्य का, सामर्थ्यं का प्रकाश झौर 
जगमगायपेगा--यही एकमात्र सम्भावना की जा सकती है। वहाँ कुछ लोग ऐसा सोचते है कि इस प्रकार के विरोधी प्रचार 
से उनके व्यक्तित्व पर रोक लगेगी, तो वे भूल करते है । इस प्रकार के कुछ प्रयासो के फलित देख लेने से पता चल सकता 
है कि उनका यह शस्त्र उल्टा भ्राचार्यश्री के व्यक्तित्व को भौर भ्रधिक निखारने वाला ही सिद्ध होता रहा है। 


ढेर लग गया 


सुप्रसिद्ध लेखक भाई किशो रलाल मश्रुवाला ते एक बार 'हरिजन' मे अणुब्रत-ग्रानदोलन की समालोचना की। 
फलस्वरूप उनके पास इतना तेरापथ-विरोधी साहित्य पहुँचा कि वे ग्राइचर्य चकित रह गए। उन्होने पत्र द्वारा ग्रा चाय॑श्री 
को सूचित किया कि जब से वह समालोचना प्रकाशित हुई है, तब से मेरे पास इतना विरोधी साहिन्य आने लगा है कि 
एक ढेर-का-ढेर लग गया है। 


ऐसा होता ही है 


इसी प्रकार की घटना उ० न० ढेवरभाई के साथ भी घटी । वे उन दिनो सौराष्ट्र के मुख्य मन्त्री थे। झाचार्य॑- 
श्री बम्बई-यात्रा के मध्य प्रहमदाबाद पधारे। बहाँ वे पहले-पहल ग्राचार्यश्ली के सम्पर्क मे आये। उन्होने झ्राचार्यश्री को 
सौराष्ट्र आने का निमस्त्रण दिया भर कहा कि इस प्रकार के कार्य क्रो की वहाँ बडी भ्रावश्यकता है। श्राप भ्रपने कार्य- 
क्रम में सौराष्ट्र-यात्रा को भी भ्रवश्य सम्मिलित करे। वहाँ ग्रापको अनेक रचनात्मक कार्यकर्ता भी उपलब्ध हो सकते है । 
दूसरे दिन वे फिर भाये और बातचीत के सिलसिले में अपने उस निमन्त्रण को दुहराते हुए कहा कि झ्राप इसकी स्वीकृति 
दे दोजिये। आाचायंश्री का प्रागे का कार्यक्रम निर्धारित हो चुका था। उसमे किसी प्रकार का बडा हेर-फेर कर पाता 
सम्भव नही रह गया था ग्रत, वह बात स्वीकृत नही हो सकी । 

कुछ समय बाद ढेबरभाई काग्रेस-अध्यक्ष बनकर दिल्‍ली मे रहने लगे। उन दिनो मैं भी दिल्‍ली मे ही था। 
मिलन हुआ तो ब्रातचीत के सिलसिले में उन्होंने मुझे यह सारी घटना सुनायी झार कहा कि जब से मेरे निमन्त्रण देने के 
समाचार समाचार-पत्रों मे प्रकाशित हुए हे, तभी से मेरे पास आचार्य श्री के विषय मे विरोधी साहित्य इतनी मात्रा 
में पहुँचने लगा है कि मैं चकित रह गया हूँ। 

मैंने जब यह पूछा कि श्राप पर उसकी कया प्रतिक्रिया हुई ? तब वे कहने लगे--मैं सोचता हें कि हरएक भ्रच्छे 


शेष ] प्रावार्य श्री तुलसी प्रभिनखन ग्रन्थ [ द्वितीय 
कार्य के प्रारम्भ मे बहुधा ऐसा होता ही है। ऐसा हुए बिना कार्य में चमक नहीं प्राती । 


व्यक्तिगत पत्र 


प्रभी तेरापथ-द्विशताब्दी के ग्रवसर पर साप्ताहिक तथा दैनिक पत्रों में तेरापयथ, श्रणुब्रत भ्रौर प्राचार्य श्री के 
विषय में अनेक लेख प्रकाशित हुए। कुछ व्यक्तियों को वे अख रे। उन्होने सम्पादको के पास काफी मात्रा में विरोधी साहित्य 
तथा सम्पादकों को कर्तव्य-बोध देने वाले व्यक्तिगत पत्र भी भेजे । ऐसा ही एक पत्र सयमोगवरशात्‌ मुझे देखने को मिला । 
यह 'साप्ताहिक हिन्दुस्‍्तान' के सम्पादक श्री बॉकेबिहारी भटनागर के नाम था। उसमे ग्राचार्य श्री, तेरापथ तथा प्णुक्नत- 
प्रान्दोलन को प्रश्नय देने की नीति का विरोध किया गया था। परल्तु उसका झसर कया होना था | उस पत्र के कु दे दिन 
बाद ही स्वय श्री भटनागरजी का एक लेख 'साप्ताहिक हिन्दुस्तान में प्रकाशित हुआ, जिसमे प्राचायंश्री तथा अ्रणब्रत- 
ग्रान्दोलन के प्रति एक गहरी श्रद्धा-भावना व्यक्त की गई थी। 

ऐसी घटनाए प्रनेक हे भौर होती ही रहती है, पर जो आचार्य श्री के कार्यो से प्रभावित होते है, उनकी मरया 
के सामने ये नगण्य-सी है । जहाँ गति होती है, वहाँ का वायुमण्डल उसका विरोधी बनता ही श्राया है। गति में जितनी 
त्वरा होती है, वायुमण्डल भी उतनी ही भ्रधिक तीत्रता से विरोधी बनता है। पर क्या कभी गति की प्राणजक्षित क्षीण 
हुई है ! 


समय हो कहां है ! 


ग्राचायंश्री श्रपने विरुद्ध किये जाने बाले विरोध या ग्राक्षेपों के प्रति कोई विज्ञप ध्यात नहीं देत । उनका उत्तर 
देने की तो तेरापथ में प्राय पहले से ही परिपाटी नहीं रही है। यह ठीक भी है। कार्य करने वाले के पास विरोध श्ौर 
झगड़ा करने का समय ही कहाँ रह पाता है ' वे इतने कार्य-व्यस्त रहते है कि कमी-कथी उन्हे समय की कभी खटकने 
लगती है। वे कहते है कि जो व्यक्ति निठलला रहकर या कलह ग्रादि में समय व्यतीत करता है, उसका बड़ समय मुझ 
मिल पाता तो कितना प्रच्छा होता ! उनकी करमठता प्रौर ग्रदम्य शक्ति मानव-जाति के लिए एक नव ग्राशा का 
सचार करती है। सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जैनेन्द्रकुमारणी का निम्नोबत कथन इसी बात की तो पुष्टि करता है-- 
“तुलसीजी को देखकर ऐसा लगा कि यहाँ कुछ है। जीवन मूच्छित श्ौर परास्त नही है। उसकी आ्रास्या है झौर सामध्य 
है। व्यक्तित्व मे सजीवता है और एक विद्येष प्रकार की एकाग्रता। यद्यपि हटवादिता नहीं, वातावरण के प्रति उनमे 
प्रहणणीलता है भौर दुसरे व्यक्तियों और सम्प्रदायों के प्रति सवेदनशीलता । एक अपराजय बृत्ति उनमे पायी, जो परि- 
स्थिति की शोर से भ्रपने में शैथिल्य लेने को तेयार नहीं है, बल्कि प्रपन झ्रास्था-सकल्प के बल पर उन्हें बदल इलने को 
तत्पर है। धर्म के परिग्रहहीन प्राकिड्चन्य के साथ इस पराक्रम सिहयृत्ति का योग अधिक नही मिलता। साधुता निवृत्त 
भौर निष्क्रिय हो जाती है। वही जब प्रवृत्त श्रौर सक्रिय हो तो निश्चय ही मन में ध्राशा उत्पन्न होती है ।''* 


मेरी हार मान सकते है 


कभी उन्हें घामिक बाद-विवादों तथा जय-पराजयो में रस रहा हो तो रहा हो, पर अब तो वे इसे पसन्द नही 
करते । वाद-विवाद प्राय जय-पराजय के भाव उत्पन्न करता है भोर तत्त्व-चिन्तन के स्थान पर छल, जाति भ्रादि के 
प्रयोगो की झोर ले जाता है। पुराने युग मे शास्त्रार्थों मे बडा रस लिया जाता था, पर ग्रत्र उन्हें वैमनस्य बढाने का ही एक 
प्रकार माना जाने लगा है। इसीलिए वे उसे पसन्द नहीं करते। यथासम्भव ऐसे प्रवसरों से वे बचना ही चाहते हैं, 
जिनसे कि विवाद बढ़ने की सम्भावना हो । एक बार कुछ भाई ग्राचायंश्री से बासचीत करने आये । धीरे-धीरे बातचीत 
ने बिवाद का रूप लेना प्रारम्भ कर दिया। प्राचायंश्री ने उसका रुख बदलने के विचार से कहा कि इस विषय मे जो 
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मेरा विचार है वह मैने भ्रापको बता दिया है। झ्रब झ्ापको उचित लगे तो उसे मानियें, भ्रन्यथा मत मानिये। वे भाई 
बातत्रीत की दृष्टि से उतने नही श्राये थे, जितने कि वाद-विवाद की दृष्टि से । उन्होंने कहा--ऐसा कहकर बात समाप्त 
करने से तो श्रापके पक्ष की पराजय ही प्रकट होती है। प्राचायंश्री ने सौम्प भाव रखते हुए कहा--आपको यदि ऐसा 
लगता हो तो श्राप निश्चितता से मेरी हार मान सकते हैं। मुझे इसमे कोई प्रापत्ति नही है। यह बात किसी ने मुझे 
सुनायी थी, तब मुभे गाधीजी के जीवन की एक ऐसी ही घटना का स्मरण हो झ्ाया । गाधीजी के हरिजन-प्रान्दोलन के 
विरुद्ध कुछ पण्डित उनसे शास्त्रार्थ करने श्राये । उतका कथन था कि वर्णाश्रम धर्म जब शास्त्रसम्मत है, तब हरिजतों को 
स्पृश्य कैम माना जा सकता है ? गाधीजी को इस प्रकार के शास्त्रार्थ में कोई रस नही था। उन्होंने इस बात को वही 
समाप्त कर देने के भाव से कहा--मैं शास्त्रार्थ किये बिना ही प्रपनी पराजय स्वीकार करता हूँ। पर हरिजनो के विपय 
में मेरे जो विचार हैं, वे ही मुझे सत्य लगते हैं। गाधीजी ने बडे सहज गाव से हार मान ली, तब उन लोगो के पास 
आगे कुछ कहने को शेष नहीं रह गया था। वे जब उठकर जाने लगे तो गाधीजी ने कहा--हरिजन-फण्ड में कुछ चन्दा 
तो देते जाटये । उन्होने चन्दा लिया श्ौर भ्रपते काम मे लगे। विवाद से बचकर काम में लगे रहने की मनोवृत्ति का यह 
एक ज्वलन्त उदाहरण कहा जा सकता है। 


कार्य ही उत्तर है 


तेरापथ की प्रारम्भ से ही यह पद्धति रही है कि तिम्तस्तरीय श्रालोचनाप्रो तथा विरोधों का कोई उत्तर नही 
दिया जाना चाहिए। विरोध से विरोध का उपशमन नहीं हो सकता। उससे तो उसमे और श्रधिक तेज़ी ग्राती है। 
विरोधों वा झसली उत्तर है--कार्य । सब प्रइन और सब तकं-वितक कार्य में श्राकर समाहित हो जाते है। प्राचार्य॑श्री 
इस सिद्धान्त क॑ प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। जब दूसरे प्रालोचना मे समय बरबाद करते होते है, तब ग्राचायंश्री कोई न-कोई 
कार्य-निष्णादन करते होते है। किसी के विरोध का उसी प्रकार के विरोध-भाव से उत्तर देके में वे प्रपता तनिक भी समय 
लगाना नही चाहते । 

बम्बई में प्राचायंत्रो का चातुर्पास था। उस समय कुछ विरोधी लोग समाचार-पत्रों मे उनके विरुद्ध धृप्राधार 
प्रचार कर रहे थे। पत्र उनके ग्रपने थे। प्रेरगाएं कितकी थी, यह कहने से ग्रधिक जातना ही अ्रच्छा है। कहना ही हो 
तो उमका साधारणी करण यो किया जा सकता है--दूसरो की भी हो सकती है और उनकी ग्रपनी भी । सभी पत्र वैसे 
नही थे। फिर भी कु3 विशेष पत्रों मे जब लगातार किसी के विरुद्ध प्रचार होता रहे तो द्वूसरे पत्र भी उसमे प्रभावित हुए 
बिना नही रहते । या तो वे उसी राग में भ्रलापने लगते हैं या फिर उसकी सत्यता की गवेषणा में लगते हैं। वही के एक 
पत्र बम्बई-समाचार' के प्रतिनिधि श्री त्रिवेदी प्रतिदिन के उन विरोधी समाचारो से प्रभावित हुए श्ौर अ्राचार्यश्री के 
पास झाये । बातचीत की तो पाया कि जो विरोधी प्रचार किया जा रहा है, वह विद्वेष-प्रे रित है । उन्होने बडे श्राश्चयं के 
साथ श्राचार्यभ्री से पुछा कि जब इतना विरोधी प्रचार हो रहा है, तब श्राप उसका उत्तर क्यो नही देते ? 

ग्राचार्यश्री ने कहा - हम यहाँ जो काम कर रहे हैं, वही उसका उत्तर है। विरोध का उत्तर विरोध से देने मे 
हमे कोई विश्वास नही है। वस्तुत आवचार्यश्री अपने सारे चैतन्य को--सामाथ्ये को, कार्य में खपा देना चाहते है। उसका 
एक कण भी वे निरथंक बातों मे अपव्यय करना नही चाहते। विरोध है और रहेगा, कार्य भी है और रहेगा। परल्तु 
विरोध के जीवन से कार्य का जीवन बहुत बडा होता है। भ्रत शेष मे विरोध मर जायेगा और कार्य रह जायेगा। तब 
उनके अपराजैय चैतन्य की विजय सबकी समभ में झ्रागेगी । उससे पूर्व किसी के भ्रायेगी और किसी के नही । 


सर्वांगीण विकास 


भगीरथ प्रपत्त 
संघ के सर्वांगीण विकास के सम्बन्ध में भी भाचायंश्रो ने बहुत अडा कार्य किया है। उनके शासन में तेरापथ 
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ने नयी करवट ली है। युग-बेतना की गगा को सघ में बहाने के लिए उन्होंने भगी रथ बनकर तपस्था की है। भ्रव भी कर 
रहे हैं। उनका कार्य ग्रवश्य ही बहुत बडा तथा श्रम-साध्य है, पर लाभ भी उतनी ही बडी मात्रा मे है। जिन्होने प्रारम्भ 
में उनकी हस तपस्या का मूल्य नही झ्राँका था, वे झाज ग्रॉकने लगे है। जो श्राज भी नहीं प्राँक पाये है, वे उसे कल 
ग्रवदय श्रॉँकेंगे । ग्राचायंश्री के प्रयासों ने तेरापय का ही नही, भ्रपितु सारे जैन-समाज और सारे धर्म-समाज का मस्तक 
ऊँचा किया है। 


लैेरापंथ का व्याख्या-विकास 


जैन धर्म भारतवर्ष का प्राचीनतम धर्म है। किसी समय मे इपका प्रभाव सारे भारत मे व्याप्त था, परत्तु भ्रव 
वह ग्रीष्मकालीन तदी की तरह सिकुडता भर सूखता चला जा रहा है। पता नही, कौन सा वर्षकाल उसे फिर से वेग 
झौर पूर्णता प्रदान करेगा । इस समय तो वह अनेक शाखाओं मे विभवत है । मुख्य शाखाए दो है--दिगम्बर श्रौर 
इवेताम्बर । ध्वेताम्बर शाखा के तीन विभाग है--सवेगी, स्थानकवासी झभौर तेरापय । इन सब में तेरापथ प्रपेक्षाकृत 
नया है। स० २०१७ की प्राषाढी पूृणिमा को इसकी प्रायु दो सो वर्ष की सम्पन्न हुई है। तीसरी बनती का यह प्रथम 
वर्ष चल रहा है। एक धर्म-सघ के लिए दो सौ वर्ष कोई लम्बा समय नहीं होता । तेरापथ की प्रथम शती तो बहुलाश 
मे सधर्ष प्रधान ही रही। हर क्षेत्र भे उमे प्रथल सधर्षो मे से गुजरना पडा । प्रगति के हर कदम पर उसे बाधाग्रों का 
सामता करना पडा। द्वितीय शत्ती के दो चतुर्थाशों मे साधारण गति ही होती रही । उसमें कोई विलक्षणता, प्रवाह या 
वेग नही था। तृतीय चतुर्थाश में प्रविष्ट होते ही उसमे कुछ विलक्षणताए कुलबुलाने लगी। प्रवाह और वेग भी दग- 
गोंचर होने लगे, हालाँकि वे उस समय बहुत ही प्रारम्भिक अ्रवस्था में थे । श्रन्तिम चतर्थाश वस्तुत प्रगति का काल कहा 
जा सकता है। यह पूरा-का-पूरा काल प्राचार्यश्री के नेतृत्व मे बीता है। वे उसका सर्वागीण विकास करने में जुट हुए है । 
ग्राचार्यश्वी ने तेयपथ की व्याख्या मे भी एक नया विकास किया है। स्व्रामीजी ते तेरापयथ की व्यास्पा की 
थी -हे प्रभो | तेरा पथ | ब्राचार्यश्री ने उसे विकसित करते हुए कहा+नहें मनुष्य | तेरा पथ। दोनो बाययों का 
सम्मिलित अर्थ यो किया जा सकता है कि जो प्रभु का पथ है, वही मनुष्य का भी पथ है। प्रभु को पथ की आवश्यकता 
नही है वह तो मनृष्य के लिए ही उपयोगी हो सकता है। मनुष्य और प्रभु मार्ग के दो छोरो पर है। एक छोर मजिल 
का प्रारम्भ है, तो दूसरा उसकी पूर्णता। प्रभु पूर्ण है, मनुष्य को पूर्ण हीना है, म जिल तय करने के लिए चलना है। 
मार्ग चलने वाले के लिए ही उपयोगी है। पहुँच जाने वाले के लिए किसी समय उपयोगी रहा हो, पर श्रब उपके लिए 
उसकी आवश्यकता नहीं है। स्वामीजी की व्याख्या मे धर्म की स्थिति विडिलप्ट हुई है और अ्राचार्य भरी की व्याख्या 
में गति। रिथति झोर गति, दोनो ही परस्पर साक्षेप भाव है। कोरी गति या कोरी स्थिति की कत्पता भी नहीं वी जा 
सकती । आाचायंश्री ने अपने एक कविता पद में उपयुक्त दोनों श्र्थों का समावेश इस तरह किया है 
है प्रभो' यह तेरा पथ, 
मानेत भानद का यह पंथ । 
जो बनें इसके पथिक, 
सच्चे प्‌र्थिक कहलायेंगे। 


युग-धर्म के रूप में 


बहुत बर्षों तक तेरापथ का परिचय प्राय राजस्थन से ही रहा था। इससे बाहर जाता एक विदेश-यात्रा के 
समान ही गिना जाता था। राजस्थान मे भी कुछ निश्चित तबके के लोगो तक ही इसका दायरा सीमित रहा था । उस 
समय जन-साधारण में तेरापथ को जानने वाले व्यक्ति नगण्य ही कहे जा सकते थे । श्राचार्य श्री के विचारो मे उसके प्रसार 
की योजनाए थी। उनका मन्तव्य है कि निस्सीम धर्म को किन्ही सीमाभ्रों मे जकझड कर रखना गलत है। वह हर व्यक्ति 
का है, जो करे उसी का है। उन्होने 'प्रमर गात' में भ्रपने इन विचारो को यो गूंथा है ' 


भ्रध्याय | तेरापंप के महान्‌ प्राचाय [३१ 


व्यवित-व्यक्ति सें धर्म समाया, 

जाति-पांति का भेद सिदावा। 

सिधन-घनतिक ने बअ्रन्तर पाया, 

जिसने धारा जन्म सुधारा। 
आाचार्यश्री ने केवल यह कहा ही नही, किया भी है। वे ग्रामीण किसानो से लेकर शहरी व्यापारियों तक 
श्र हरिजनो से लेकर राष्ट्र के कर्णधारों तक मे धर्म के सस्कार भरने का काम करते रहे हे । उनकी दृष्टि में धर्म प्रात्म- 
शुद्धि बा साधन है। प्रहिसा, सत्य श्रादि उसके भेद हैं। यही तेरापथ है। झाचाये भिक्षु ने धर्म का जो सुृक्ष्मतापूर्ण 
विवेचन प्रस्तुत किया तथा हिसा झ्ौर प्रहिसा की जिन सीमा-रेखाओं को निर्भीकता श्रौर स्पष्टता से प्रस्तुत किया, 
उसका गह्त्व उस युग मे उतना नहीं झँका जा सका, जितना कि झाज श्राँका जा रहा है। स्वामीजी के वे विवेचित 
तथ्य ग्राचायेश्री की भाषा पाकर युग-धर्म के रूप मे परिणत हो रहे हैं। हिंसा और ग्रहिसा की सृक्ष्मतापूर्ण विवेचना से 
प्रभावित होकर भारत के सर्वोच्च न्यायाधीश श्री भु० प्र० सिन्हा ने कहा, “उनका (ग्राचायं भिक्ष का) यह मन्तव्य 
मुझे बहुन ही भ्रच्छा लगा फि हिसा मे यदि धर्म हो तो जल-मन्थन से घृत निकल श्रामे। वे व्यापक अहिसा के उपासक 
ध । उन्होने उपासना मे शौर सिद्धान्त मे श्राहिसा को कही खण्डित नहीं होने दिया। बहुत बार लोग भहिसा को तोड- 
मगोडवर परिस्थितियों के साथ उसकी सगति बिठाते है, पर यह ठीक नहीं। झहिसा एक गाश्वत सिद्धान्त और ग्रादर्श 
है । यदि हम उस तक नहीं पहुँच पा रहे है तो हमे श्रपनी दुबंलता को समभना चाहिए। हिसा झ्रौर श्रहिसा का कोई 
तादात्म्य नही हो सब ता । झाचाय॑ शिक्षु का यह कथन बहुत यथार्थ है--पूर्व और पश्चिम की श्रोर जा नेवाले दो मार्गों 

की तरह हिंसा गौर प्रहिसा कभी मिल नहीं सकती । 


विरोध और उत्तर का स्तर 


तेरापथ के मन्तव्यों को लेकर प्रारम्भ से ही काफी ऊहा-पोह रहा है । उनकी गहराई को बहुत छिछनलेपन से लिया 
गया और मजाक उडाया गया । जैव धर्म के महान्‌ सिद्धान्त 'स्मादवाद' को शकरावा्य और धर्मकीति-जैमे उश्भट विद्वानों 
ने जैसे अ्रपने व्यग्यो का विषय बनाया और वहा कि स्पादवाद के सिद्धान्त को मान लिया जाये, तो यह सिद्ध होगा कि 
'अँट ऊँट भी है और दही भी । परन्तु भोजन के समय दही खाने की इच्छा होती है तब क्या कोई ऊेट को दही भानकर 
खाने लगता है ? ऐसी ही कु बिना सिर-पर के उल्टे-सीधे तकों के ग्राधार पर तेरापथ के मन्तव्यो पर भी व्यग किये 
जाते रहे हैं। विरोधियों को तेरापथ के विरुद्ध प्रचार करने का प्रवसर तो उन्हे भ्रबाध मति से मिलता रहा है , क्यो कि किसी 
भी प्रकार के विरोध का उत्तर देने की परम्परा तेरापथ में नही रही । फलस्वरूप तेरापथ के मन्तव्यों को विक्ृत रूप से 
प्रस्तुत करनेवाला साहित्य जनता और विद्वानों तक प्रचुर मात्रा मे पहुँचता रहा, परन्तु उनके गलत तकों का समाधान 
करने वाला साहित्य बिल्कुल नही पहुंच पाया । इस वास्तविकता से भी इन्कार नही किया जा सकता कि उत्तर देने की 
आवश्यकता न होने के कारण ऐसा कोई वर्तमान-योग्य साहित्य लिखा भी नही गया । फल यह हुआ कि उन मन्तव्यों के 
प्रति धारणा बनाने का साधन विरोधी साहित्य ही बनता रहा | यह स्थिति झाचार्यथो जमे क्रान्तरर्शी मनीषी कैते सहन 
कर सकते थे | उतके विज्वारों मे मन्यन होने लगा कि विरोध का उत्तर दिये बिना किसी को सत्य का कैसे पता लग 
पायेगा ! भ्रालोचना को स्वेधा उपेक्षा की दृष्टि से देखना कया उच्चित है ” इस विचार-मन्धन मे से जो नवनीत के रूप 
में निर्णय उभरा, वह यह था कि उच्चस्तरीय झालोचताम्रों का उत्तर उसी स्तर पर देना चाहिए । उसमे विवाद बढ़ने 
के बजाय तस्व-बोध होने की ही अधिक सम्भावना है। “बादे वादे जायते तत्वबोध:” यह बात इसी श्राशय को पुष्ट 
करने वाली है। इस निर्णय के पश्चात्‌ उन ग्रनेक आलोचनाप्रों के उत्तर दिये जाने लगे जो कि दृषमूलक न होकर तत्त्व- 
चिस्तामूलक होती थी | इसका जो फल आया, उससे यही पझ्रतुमत्र किया गया कि यह सर्ववा लाभप्रद चरणन्यास था। 


१ जेन भारती, २४ जुलाई (६० (तेशापंच-द्विवातारदी पर प्रद् वकतष्य ) । 


श्र] प्रावायंश्री तुलसी भ्िनसदन प्रस्य [ दितीय 


निरुपषण-शैली का विकास 


प्राचायंश्री ने तेरापंथ के मन्तव्यों को नवीन निरूपण-दौली के द्वारा विद्वज्जन-भोग्य बनाने का प्रयास किया । 
उन्होंने साधु समाज को एतद्‌-विषयक लेखने की प्रेरणा श्रौर दिशा दी । साहित्य के माव्यम से जब उन मन्तव्यों की 
दाशंनिक पृष्ठभूमि जनता तक पहुंची, तो उसका स्वागत हुआ्ना । फलत. प्रालोचनाश्रो का स्तर ऊँचा उठा। 

निरूषण-शैली की नवीनता मे जहा झनेक व्यक्तियों को ततत्व-लाम दिया, वहाँ कुछ व्यक्ति उस दृष्टिकोण को 
यथार्थता से नही ध्लॉँक सके । उन्होने भ्राचार्यश्री पर यह ग्रारीप लगाया कि वे आ्ाचायंश्री मिक्षु के विचारो को बदल कर 
जनता के सामने रख रहे हे । सिद्धान्तो का यथावत्‌ प्रतिपादन करने मे उन्हे भय लगने लगा है। परल्तु ये सब निमू ले 
बातें हैं। ऐसे श्रनेक भ्रवसर आये हैं, जहाँ ग्राचायंश्री ने विद्वत्‌ू-सभाओं मे तेरापथ के मस्तव्यों का बड़ी स्पष्टता के साथ 
तिरूपण किया है। वे यह मानते हैं कितत्त्व को किसी के भी सामने यथार्थ रूप में ही निरूपित करना चाहिए, उसे 
छिपाना बहुत बड़ी कायरता है। परन्तु वे यह भी मानते है कि तत्त्व-निरूपण मे जितनी निर्भकिता की ग्रावश्यकता है, 


उससे कही प्रधिक विवेक की श्रावश्युकता है ! 


संस्कृत-ताधना 

जैनाचार्य भाषा के विषय मे बड़े उदार रहे हैं। वे जब जिस स्थान पर रहे, तब वही की भाषा को उन्होंने 
ग्रपनी भाषा बनाया ग्रौर उसके साहित्य-भण्डार को भरा। जनता तक पहुँचने तथा उस तक ग्रपने विचार पहुँचाने 
का इससे ग्रधिक भ्रौर कोई उत्तम प्रकार नही हो सकता । उन्होने भारत के प्राय हर प्रास्त के साहित्याच॑न में अपना 
योग-दान दिया है। प्रर्ध-मागधी, प्रप भ्रश, गुजराती, महाराप्ट्री, लेलगू, तमिल, कन्नड झादि भाषा ग्रो में तो उन्होंने टूतना 
लिखा है कि वे भाषाएं जैनावायों के उपकार से ऋण-मुक्त नहीं हो सकती । क्षेत्रीय भाषाओं में तो उक्कोने लिखा ही , 
परन्तु जब सस्कृत का प्रभाव बढा तब उसमे भी वे पीछे नहीं रहे । प्राय हर विषय पर उन्होंने झधिकारी ग्रन्थ लिखे । 
बह एक प्रवाह था | खूब बहा, बहता रहा, पर पीछे धी रे-घी रे मन्द होने लगा। कई सम्प्रदायों मे तो उसके रुकने की-सी 
स्थिति भ्रा गई । प्रान्तीय भाषाओं का पल्‍लवन अ्रवव्य सूचारु रूप से होता रहा । 

तेरापथ का प्रवर्तत ऐसे समय मे हुआ, जबकि सस्कृत का कोई वातावरण नही था। आगमो का अध्ययन खत्र 
चलता था, पर सस्कृत के अध्ययन -प्रध्यापन की परम्परा एक प्रकार रे विच्छिस्त थी। इसी लिए तेरापथ की प्रथम शनी 
केवल राज स्थानी-साहित्य को ही माध्यम बनाकर चलती रही थी। यह उचित भी था , क्योकि स्वामीजी का विहार-क्षेत्र 
राजस्थान था। यहाँ की जनता को प्रतिबोध देना उसका लक्ष्य था। दूसरी भाषा यहाँ इतनी सफलता नही पा सकती थी। 

लगभग सौ वर्ष परचात्‌ जग्ाचार्य ने तेरापथ में सस्क्ृत का वीज-वपन किया। एक सस्कृत-विद्यार्थी को उन्कोने 
अपना मार्ग-दर्शक बनाया । ब्राह्मण विद्वान्‌ जैनो को विद्या देना नहीं चाहते थे। उनकी दृष्टि मे बह साँप को दूध पिलाने 
जसा था| उनके शिष्य श्री मघवागणी ने उस प्रध्ययन-परम्परा को जरा भागे बढाया, परन्तु वह पनप नहीं सकी श्रौर 
उनके साथ ही विलीन हो गई । हु 

सप्तमाचार्य श्री डालगणी के समय बीदासर के जार्ग कः + 
प्रौर भ्र्थ पूछा। परन्तु उनकी जिज्ञासा को कोई भी 38 383 35200 % की हे ५ पा 

गे बहुत चुभी । उन्होंने श्रपने मन-ही-मन व्याकरण पढने का सकलप वि ५ मम पक कप 
बाज ने सहयोग दिया। प्राचायंपद का उत्तरदायित्व हक कक 2288 आखक दल 42028 
सन एक बालक की तरह भप्रहनिशि रटते रहकर 

ने सस्कृत का अध्ययन किया। एक सकल्प पूरा हुप्रा, पर उनके सामने शिष्यवर्ग के अध्ययन की समस्या खड़ी 
थी। पण्डित घनश्यामदासजी रूप-पण्डित थे, प्रयोग का कोई प्रप्यास नही था। भ्राचार्यश्री कालगणी का प्रयोग- 
पाण्डित्य उनकी अपनी सकल्प-शक्ति का परिणाम ही भ्रधिक था । हे 

दूसरे पण्डित मिले रघुनन्दनजी शर्मा । वे भ्रायुवेदाचाय भौर ग्राशुकविरत थे। उनके विनीत भौर सरल सहमोग 


प्रध्याय ] लेरापंथ के महान धायाय॑ [ ३३ 


ने कई साधुश्ों को व्याकरण में पारंगत बना दिया | फलस्वरूप मुनिश्री चौथमलजी द्वारा महाव्याकरण का निर्माण हुआ। 
उसकी बृहदवृत्ति स्वयं प० रघुनत्दनजी ने लिखी। धीरे-धीरे उसके प्रन्य भ्रगोपांग भी बना लियेगए। हस प्रकार 
व्याकरण की दृष्टि से श्रात्म-निर्मर तो श्रवष्य बन गए, पर विषय-विस्तार नही हो सका। साहित्य-निर्माण की शक्ति कुछ 
स्तोत्र बनाने तक ही सीमित रही । 

प्राचार्य श्री तुलसी के मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष व्याकरण-ज्ञान की गलियो में घूमते ही बीते थे। प्राज जो कुछ 
उनके पास है, वह तो सब बाद का ही प्रज॑ंन है। यह प्रवश्य है कि क्रमिक विकास चाल था । ग्ाचाय॑ं श्री ने प्रपने विद्यार्थी- 
काल में दर्शनशास्त्र के भ्रष्ययत फा बीज-वपन कर दिया था, पर वह पल्‍लवित तो ग्राचायं बनने के बाद ही हो सका। 

प्राचाय॑श्री के पास पढने वाले हम विद्यार्थी मुमुक्षुप्रों को व्याकरण-प्रध्ययन-सम्बन्धी प्रसुविधाशों का विशेष 
सामना नहीं करना पढ़ा। उसमे प्रात्म-निर्भरता तो श्रा हो गई थी, साथ ही क्रम-निर्धारण भी हो गया था; परन्तु हम 
लोगो को दर्शन के जगल में बिल्कुल बिना मार्ग के चलना पड़ा था। सयोग ही कहना चाहिए कि उसमे भटकते-भटकतते 
जब सहज ही बाहर प्राये तो भपने को मजिल के पास ही पाया। हम लोगों के बाद के विद्याथियों को भ्रन्य श्रनेक 
असुविधाएं या बाधाए भले ही देखनी पड़ी हो, परन्तु अ्रध्ययत-सम्बन्धी अ्सुविधाए प्राय समाप्त ही हो गई थी । 

तेरापथ में सस्कृत भाषा के विकास की यह सक्षिप्त-सी रूपरेखा है। इसकी गति को त्वरा प्रदान करने में 
प्राचायंश्री का ही श्रेयो भाग प्रधिक रहा है। भ्रापकी दीक्षा से पूर्व वह गति बहुत मन्द थी। दीक्षा के बाद कु द त्वरा ग्रायी । 
उसमे प्रापका प्रयास भी साथ था । प्राचायं बनने के बाद उसमे पूर्ण त्वरा भरते का श्रेय तो पूर्णत झापको ही दिया जा 
सक्रता है। आपने अपने बुद्धि कौद्वन से न केवल अपने शिष्पवर्ग को सस्कृत भाषा का ही अ्रधिकारी विद्वान बनाया है, 
ग्रपित उसके प्रस्येक क्षेत्र का प्रधिकारी विद्वान्‌ बनाने मे प्रयश्त चालू रखा है। इससे दर्शन तथा साहित्य-विषयकर 
निर्माण को बहुत प्रोत्माहुन मिला। स्वय झ्राचायंश्री ने तथा उतके शिष्य-बर्ग ने प्नेक स्वतन्त्र ग्रस्थो का निर्माण कर 
सस्कृत-वाइमय की प्र्च॑ता की है श्रौर कर रहे हैं । 


हिन्दी में प्रवेश 


भारत गणतन्त्र की राजभाषा हिन्दी स्वीकृत की गई है। इससे इस भाषा के महत्त्व में किसी को भ्राशकरा नहीं 
हो सकती । स्वतत्त्रता से पूरे भी भारत में हिन्दी का बहुत महत्त्व रहा है। यह भाषा सारे राप्ट्र को एक कडी में 
जोडने वाली रही है। विदेशी सरकार ने यद्यपि इसके विकास में अनेक बाधाए उत्पन्त कर दी, जो कि ग्रव तक भी 
बाधक बनी हुई हैं, फिर भी उसका झ्पना सामर्थ्य इतना है कि वह पराजित नही हो सकती । हिन्दी का भ्रपना साहित्य 
है। उसका बहुत लम्बा-चौडा ब्िस्तार है। पर तेरापथ में हिन्दी भाषा का प्रवेश कोई भ्रधिक पुरानी घटना नही है। 

तेरापथ का विहार-क्षेत्र इतने वर्षो तक मुख्यत राजस्थान ही रहता रहा है । पहले यहाँ प्राय देशी रियासतों का 
ही बोलबाला था। लोगो की प्रपनी-प्रपनो झ्च्छी-बुरी भनेक घारणाए थी। प्राय सर्वत्र राजस्थानी (मारवाड़ी) भाषा 
का ही प्रचलन था। प्रत हिन्दी बोलना भ्रह का सूचक समभा जाता था। 

एक बार सुजानगढ़ मे हिन्दी भाषा के विषय मे कोई प्रकरण चल पड़ा। शुभकरणजी दशाणी भी वही थे। 
उन्होने झाचारय॑ श्री से पूछा कि सन्‍्तों मे क्या कोई हिन्दी-निबन्धादि लिख सकते हैं ? भ्राचार्यश्री ने हम तीनो सहपाठियों 
(सुनिश्री नध्मलजी, मुनिश्री नगराजजी और मैं) की झोर देखकर कहा--क्या उत्तर देते हो ? हम तीनो ने उत्तर में जब 
स्वीकृतिमूलक सिर हिलाया तो श्राचार्यश्री को प्राश्चर्य ही हुआ | शुभकरणजी ने वहाँ यह बात खोलने के लिए ही 
चलाई थी; प्रन्यथा उन्हे पता था कि हम लिखते हैं। वस्तृत. हम तीतो उन दिनो हिन्दी में कुझ-न-कुछ लिखते रहते थे, 
पर यह सब गुप्त ही था | उस दिन की उस स्वीकृति ने ही उस रहस्य को प्रकट किया था। प्राचार्यश्री से कुछ प्रेरणा मूलक 
बियार पाकर हमें भी सुखद प्राएचय हुम्ना। उसी दिन से वह लेखन-कार्य प्रच्छन्तता से हट कर प्रकट रूप मे भ्रा गया। 
हम लोगो ने कोई हिन्दी की भ्रलग शिक्षा ग्रहण नही की थी, सीधे सल्‍्कृत से ही उसमें भ्राये थे, परन्‍्त हिन्दी की पुस्तक 
पढ़ते रहने के कारण वह प्रपने-पाप ही हृदयगम हो गई थी। 


३४ ] प्राचार्य भी सुलसी प्रतितन्‍्दन प्रस्य [ द्वितीय 


धीरे-धीरे प्रनेक साध हिन्दी के श्रच्छे विद्वात्‌ तथा लेखक बन गए। प्रनेक स्वतन्त्र ग्रन्थों का प्रणयत हिन्दी में 
किया गया। स्वय प्राचार्यश्री ने हिन्दी मे ग्रनेक रचताए की हैं। तेरापथ में हिन्दी को बही त्वरता से प्रपताया गया आर 
विकसित किया गया। जैनागमों के हिन्दी-प्रनुवाद की घोषणा भी प्राचार्य श्री कर चुके है। कार्य बडे वेग से प्रागे बढ 
रहा है। प्रनेक साधु प्रनुवाद के कार्य मे लगे हुए है। कई ग्रागमी का ग्रनवाद हो भी चुका है। 


भाषण-शक्ति का विकास 


स० १६६४ मे प्राचार्यश्री भ्रपना प्रथम चातुर्मास बीकानेर करने के पदचात्‌ शीतकाल में भीनासर पधारे। उन 
दिन। हम लोग स्तोत्न-रचना कर रहे थे। पडित रघुनन्दनजी वहाँ प्रये हुए थे। हमने उनको प्रयने-पपने इलोक सुनाये । 
उन्होंने सायकालीन प्रतिक्रमण के वाद प्राचार्यश्री के सम्मुख स्तोत्र-रचना की बात रख दी। प्राचा्यश्री ने हम सबसे 
इलोक सुने झौर प्रोत्साहन दिया। साथ ही एक दूसरी दिशा की झोर भी हमारा घ्पान ग्राइृष्ट के रते हुए कहा--मैंने 
झ्रनुभव किया है कि भ्रब तक सस्कृत-पठन के बाद श्नोक-रवना की ग्रोर तो सन्‍्तो की सहज प्रवत्ति होती रही है, पर 
भाषण-शक्ति के विकास की ओर भश्रध्रिक ध्यान नही दिया गया। तुम लोग इस तरफ भी अपनी शक्ति लगा प्रो । हम सबको 
ग्राच्रायंश्री के इस दिशा निर्देश से बड़ी प्रेरणा मिली । बात आगे बह़ी और प्रम्यास-वृद्धि के मार्गों का निश्चय किया 
गया। पडिलजी भी उस विचार-विमर्श मे सहायक थे | समय-समय पर वाद-विवाद प्रतियोगिता तथा भाषण-प्रतियोगिता 
करते रहने का सुझाव श्राया। सस्कृतज्ञ सन्‍तो को वुलाकर आवाय॑श्री ने प्रतियोगिता मे भाग लेने की प्रेरणा दी और 
प्गले दिन से उसे प्रारम्भ करने की घोषणा की । योजनापूर्वक भाषण-पद्धति को विकसित करने का यह प्रथम प्रयास 
था। इससे पूर्व कोई श्रपती प्रेरणा से अ्म्यास करता तो कर लेता, पर उससे बोलते की भिकक नहीं मिदती | सामु- 
दायिक रूप से सबके सम्मुख भाषण करने से जो प्रम्यास होता है, उसकी भ्रपनी विशेषता ही अलग होती है । 

शीतकाल का समय था। बाहर से साधु-वर्ग श्रा्ा आ था। सस्कृत-भाषण का नवीन कार्य प्रारम्भ होने जा 
रहा था। सभी की श्रांखो से उल्लास राँक़ रहा था। किसी के मत में बोलते की उत्सुकता थी, तो किसी के मन गे 
सुनते की। श्राचार्यश्री ने समवयस्कता और समयोग्यता के आधार पर दो-दो व्यक्तियों के कई समूह बता दिये और 
उन्हे एक-एक विषय दे दिया । इस क्रम से वह प्रथम वाद-विवाद प्रतियोगिता प्रारम्भ हुई। प्राचार्य श्री को सन्‍तो के सामथ्य 
को तौलने का अ्रवसर तो प्राय मिलता ही रहता है, पर इसमे जन-साधारण को भी सबके सामथ्यं से परिचित होने का 
मौका मिला । 

भाषण-शक्ति के विकास के लिए वह प्रकार ग्रत्यल्त उपयोगी सिद्ध हुआ । उमसे विद्यार्थी-बर्ग में आत्म- 
विश्वास का जागरण हुआ | उसके बाद हम लोग स्वत श्रभ्यास में भी अधिक तीव्रता से प्रवत्त हुए। प्रभात-काल में गाँव- 
बाहर जाते, वहाँ भ्रकेले ही खड़-खड वक्तव्य दिया करते। समय-समय पर श्राचार्यश्री के समक्ष प्रतियोगिताए होती 
रहती । उनसे हमारी गति मे श्रधिक त्वरा प्राती रहती । 

शीतकाल मे सस्कृतज्ञ साधुओ्ओो की जितनी सख्या होती, उतनी बाद मे नही रह सकती थी, अ्रत, बडे पैमाने पर 
ऐसी प्रतियागिताए प्राय शीतकाल मे ही हुम्ना करती | कई बार ऐसी प्रतियोगिताए अनेक दिनों तक चलती रहती । एक 
बार छापर मे वाद-विवाद प्रतियोगिता हुई थी तथा एक बार ग्राढसर में भाषण-प्रतियोगिता । वे दोनो ही काफी लम्बे 
समय तक चलती रही थी । धीरे-धीरे वक्‍तव्य कला मे प्रनेक नवोन्मेष होते रहे । श्रमेक व्यक्तियों ने धाराप्र वाह भाषण देने 
की योग्यता प्रा'त की। झ्राइसर से प्रारम्भ हुई प्रतियोगिता मे मुनिश्री नधमलजी पुरस्कार-भाग रहे। 

; एक बार झाचायंश्री सरसा मे थे । सायकालीन प्रतिक्रमण के पध्चात्‌ सन्‍तो को बुलाया गौर सस्कृत-भाषण के 

लए कहा । यह घोषणा भी की कि 'त्रिवेणी' (मुनिश्री नथमलजी, मुनिश्नी नगराजजी तथा मैं ) के भ्रतिरिकत प्रन्य कोई 
साधु यदि भाषण मे कोई विशेष योग्यता दिखायेगा तो उसे पुरस्कार दिया जायेगा। अनेक सन्‍्तो के भाषण हुए। उसमे 


मुनि मोहनलालजी 'गार्दूब' तथा मुनि वच्छराजजी ने वह उदघोषित प्रम्कार प्राप्त 
* कु पु कया। वे दोतो ही एकाक्षर- 
सस्वृत बोले थे। 2 एकाक्षर-प्रधान 


अध्याय ] तेरापंथ के महान्‌ भ्राचार्य [ ३४ 


ससकृत के समान ही हिन्दी में भी माषण-कल! के विकास की प्रावश्यक्ता थी, अत कभी-कभी हिन्दी-भाषणों 
का कार्य क्रम भी रखा जाता रहा है। कभी-कभी ये भाषण भाषा की दृष्टि के स्थान पर विषय की दृष्टि को प्रधानता 
देकर भी होते रहे हैं। कभी-कभी विचार-गोष्ठियों का भ्रायोजन किया जाता रहा है। उसमें किसी एक विद्वान साधु का 
साहित्य, दर्शन भ्रादि किसी भी निर्णीत विषय पर वक्तव्य रखा जाता और भाषण के पश्चात्‌ उसी विषय पर प्रइनोत्तर 
चलते | एक बार सं० २००८ के मर्यादा-महोत्मव पर उस वर्ष की विच[रगोष्ठियों के माषण तथा प्रश्नोतर 'विवारोदप' 
नाम से हस्तलिखित पुस्तक के रूप मे सकलित भी किये गए थे। वक्‍तव्य-कला के विकासार्थ इस प्रकार के प्रनेक उपकरण 
होते रहे हैं। हृर नवीन उपक्रम एक नवीन शक्ति का वरदान लेकर आता रहा है और ग्राचायं श्री की प्रेरणाओ के बल पर 
सध ने हर बार उसे प्राप्त किया है| 


कहानियां भ्रौर निबन्ध 


वक्‍नव्य-कला के साथ-साथ लेखन-कला की वृद्धि करना भी झ्रावश्यक था। ग्राचार्यश्री का चिन्तन हर क्षेत्र 
में विकास करने के सकल्प को लेकर चल रहा था। हम सत्र उस विस्तन के प्रयोग-क्षेत्र बने हुए थे। प्राचायेश्री ने हम सब 
को मार्ग-दर्शन देते हुए कहा--तुम लोगों को प्रतिमास सस्कृत में एक कहानी लिखनी चाहिए। प्रत्येक महीने की सुदी ६ 
का दिन निश्चित कर दिया गया। इस बार कौन-सी कहानी लिखनी है, यह उस दिन बता दिया जाता और हम 
सम्भवत चार दिन के अन्दर अन्दर लिखकर वह झ्राचार्यश्री को भेट कर देते । अनेक महीनो तक यह क्रम चलता रहा । 
इससे हमारा प्रभ्यास बढ़ा, विन्तन बढ़ा और शब्द-प्रयोग का सामथ्यं बढ़ा । 

कथा लिखने का सामर्थ्य हो जाने पर हमारे लिए प्रतिमास एक निबन्ध लिखना अनिवार्य कर दिया गया | यह 
कम भी अनेक महीनों तक चलता रहा । कई बार निबन्ध-प्रतियोगिताए भी की गई। श्रशुद्धियाँ निकालने के लिए पहले" 
तो हम एक-दूसरे की कथाग्रों तथा निबस्भों का निरीक्षण करते, पर बाद में कई बार गोणष्ठी के रूप मे सब सम्मिलित 
बैठकर भी बारी-बारी से भ्रपना निवन्ध पढ़कर सुनाते और एक-दूसरे की श्रशुद्धि्या निकालते । सस्कृत भाषा के प्रभ्यास 
में यह क्रम हमारे लिए बहुत ही परिणामकारी सिद्ध हुआ्ना । 


समस्या-पूति 


समस्या-पूर्ति का क्रम प्राचार्य श्षी कालूगणी के युग मे ही चालू हो चुका था। ग्रनेक सन्‍्तों ने कल्याण-मन्दिर 
तथा भक्तामर स्तोत्रों के विभिन्‍न पदों को लेकर समस्या-पू्ति की थी। स्वय झाचायंली ने भी आचार्य श्री कालूगणी की 
स्तुति-रूप मे कल्याण-मदिर की समस्या-पूति की थी। हम लोगो के लिए आचार्य श्री ने उस क्रम को पुनरुज्जीवित किया। 
परन्तु वह उसी रूप मे न होकर प्रन्य रूप मे था। किसी काव्य आदि मे से लेकर तथा तवीन बना कर कुछ पद दिये जाते 
झौर एक निद्िचत भ्रवधि में उनकी पूलि करायी जाती। शीतकाल में वाहर से भी मुनिजन झा जाते, तब यह कार्यक्रम 
रखा जाता | फिर वे इलोक सभा में सुनाये जाते । बड़ा उत्साह रहा करता। 

हस प्रकार संस्कृत में भाषण, लेखन और कविता-निर्माण आदि भनेक प्रवृत्तियाँ चलती रहती थी। प्रनेक वार 
ऐसे सप्ताह मनाये जाते थे, जिनमें यह प्रतिज्ञा रहती थी कि संसक्षतशों के साथ साधारणतया सस्कृत में ही बोला जाये । 
उस समय का सारा वातावरण सस्कृतमय हो रहा करता था । 


जयज्योति' 


सं० २००४ के फाल्गुत में 'जयज्योति नामक हस्तलिखित मासिक पत्रिका निकाली गईं। इसका नामकरण 
जयाचायें की स्मृति में किया गया था। इसमें सस्कृत गौर हिन्दी, दोतों भाषाओ्रों के ही लेख ग्रादि निकलते थे । इसका 
सम्पादन सूनि महेन्दकुमारजी 'प्रथम' किया करते थे । इसके भ्रतिरिक्त कुछ समग्र तक 'प्रथास' नामक पत्र भी निकाला 
गया था । वह प्राय. नवीन विद्याथियों की उपयोगिता की दृष्टि से तिकलता था। 


[ ब्ितीष 


३६ ] श्राचायंश्री तुलसी अभिमनदन प्रन्य 


एकाछ्लिक दतक 

पण्डित रघुनन्दनजी शर्मा जब पहले-पहल ग्राचायंश्री कालूगणी के सम्पर्क में ग्राये थे, तब उन्हें जैन साधुो 
का आचार-व्यवहार बतलाया गया था । जो कुछ उन्होने वहाँ सुवा, उमे घर जाकर कुछ ही घण्टो में सस्कृत के सौ श्लोको 
में झ्रावद्ध कर दिया । उनकी वह कृति 'साधथु-शतक' के नाम से प्रसिद्ध है। हम लोगो के विचारों में वह तक घूमने लगा । 
हम भी एक दिन में शतक बनाने की सोचने लगे । पाँख खुलने हो प वी उड़ने को आतुर हो जाता है। वढ़ी स्थिति हमारी 
कल्पनाभो की थी । 

स० २००० के फाहगुन में आाचायंश्री भीतासर में थे। वहाँ मुनिश्री नधमलजी ग्रौर मुनिश्री नगराजजी ने 
एकाहििक शतक वनाये । मै झ्राचार्य श्री कालूगणी के दिवगत होने की मूल विधि के दिन ही उतकी स्तुति में शतक बताना 
चाहता था, प्रत भादपद शुक्ला ६ तक मुर्के रुकता पडा। जत्र वह तिथि ग्रायी, तब मैंने भी एकाक्लिक शतक बनाया । 
आाचायेश्री ने हम सबको पुरस्कृत किया। फिर प्ौर भी अ्रनेक सन्‍तो ने शतक लिखे। 

हम से प्रगली पीढी के विद्यायियों ने उस कार्य को और भी वढ़ाया। मुनि महेद्कुमारजी 'प्रथम' ने एक दिन 
में पचशती (पाँच सौ इलोको ) की रचता की । कई वर्ष बाद मुनि राकेगकुमा रजी से एक हजार इनोक बंप प्रौर उतके 
बाद मुनि गुलाबचन्द नी ने ग्यारह सौ । 


आशुकवित्व 


स० २००४ के मिगसर महीने में ग्र।चप॑ थी राजनदेसर मे थ। बढ़ीं मुनिय्री नवमलजी और मैने प्र।व।पं थी के 
सान्निध्य मे जनता के सम्मुख भ्राशुकबिता की । उस क्षेत्र म भी पडित रघतत्दनजी का ग्ाशुकवित्व ही हमारी प्रेरणा का 
सूत्र बना था। मुनिश्री नगराजजी तृतीय और मुनि गहेन्दकुमा रजी प्रथम चत॒र्य ग्राशुकति हुए । उसके बाद श्रनेक सस्तो 
ने भी आशुकवित्व का प्रम्यास किया। ग्राचार्यथी के शुभ आशीर्वादों और प्रेरणाग्रो ने इस क्षेत्र मे मविजनों को जो 
सफलता प्रदान की है, वह विद्वतू-समाज में सब के गौरव को बहुत ऊँच। करने बाली सिद्ध हुई है । - 


गग्रवधान 


प्रवधान-विद्या स्मरण-शक्ति और मन की एकाग्रता का एक चामत्कारिक रूप है। जनों में यह बिद्या दीघ॑- 
कान से प्रचलित रही है। ननन्‍्द के महामन्‍त्री शक्दाल की सातो पृत्रियों की चामत्कारिक स्मरण-शक्त का वर्णन ग्रन्थों 
मे मिलता है । उपाध्याय यशो विजयजी सहसत्रावधानी थे । श्रीमद्रायचन्द भी अवधान- विद्या मे निपण थे । इस प्रकार के 
अनेक व्यक्तियों के नाम तो प्राय बहुत समय से सुनते आये थ, परन्तु उसका प्रत्यक्ष रू स० १६६ हमे वीदासर मे देखने 
को मिला | गजराती भाई धी रजलाल टोकरसीमाह वहाँ आचार्य श्री के दर्शन करने झ्राये थे। वे शतावघानी थे ! उन्होंने 
आचार्य थी के सामने प्रवधान प्रस्तुत किये। ग्राचायंश्री उनकी इस बरिति से प्रभावित हुए । तेरापथ सघ में भी इस शत 
का प्रवेश हो, एसा उनके मन में सकल्प हुम्ना। कालास्तर में मुनिश्री धनराजजी (सरसा ) का चातुर्मास वम्प्रई में हम्ना | 
वही धीरजलाल भाई ने उनको यह विद्या सिखायी । उन्होंने वहाँ विधिवत सौ अवधानो का प्रयोग कर इस क्षेत्र मे हे 
की | श्राचारययश्री का सकत्प मूर्त बन गया । 

मुनि गह्ेस्द्रकुमा रजी 'पथ्रम' ने ग्रवधान-विद्या को भारत-विश्रत ही नहीं, परन्तु उससे भी अधिक प्रसिद्ध कर 
दिया। दिल्‍ली में किये गए उनझ्े प्रयोग प्रत्यस्त प्रभावक रहे। पत्रों मे उनकी बहुत चर्चाएं हुई। स्वय राष्ट्रपति | 
विषय में जिशासु हुए श्र राष्ट्रपति-मवन में यह प्रयोग करने के लिए उन्हे अ।मन्त्रित किया गया । रहा 3 
की प्रोर से ही यह कार्य-क्रम रखा गया था। राजपानी के अनेकानेक उच्चतम व्यक्तियों को प्रामन्त्रित कि कया मो 
राष्ट्रपति डा० राजेद्रप्रताद, उपराष्ट्रति टा० एस० राधाहृष्णन्‌, प्रधान मत्री थी जवाहरलाल नेहरू मद पल 
प्रश्नकर्ला के रूप में उपस्थित थे। ग्रवधानकार ने प्रासन जमाया और प्रश्न सुनने के लिए बैठ गए । निर्धारित प्रश्नों 


भ्रध्याध ] तेरापंथ के महान्‌ ब्ाचार्य [ ३७ 


की समाप्ति के बाद जब उन्होंने एक-से-एक क्लिष्ट उन सभी प्रइनों को यथावत्‌ दुहरा दिया श्रौर उनका उत्तर भी दे 
दिया तो उपस्थित जन झाश्चर्य चकित रह गए। एक अन्य समारोह में गृहमत्री श्री गो विन्दवल्लभ पन्‍्त ने तो यहाँ तक कहा 
था कि यह तो कोई देवी चमत्कार हो हो सकता है। मुनिश्नी नगराजजी ने इस विषय को स्पष्ट करते हुए उन्हे बनलाया 
कि देवी चमत्कार नाम की इसमें कोई वस्तु नही है, यह केवल साधना झ्रौर एकाग्रता का ही चमत्कार है । 

मुनि महेन्द्रकुमा रजी के प्रयोगों भ्रौर उस विषय में हुई हलचलो ने ..वधान की ओर सबका ध्यान भ्राकृष्ट कर 
दिया। पझनेक मुनियो ने इसका प्रम्यास किया। ग्रनेक नवोन्सेष भी हुए । मुनि राजकर्ण जी ने पाँच सौ, मनि चम्पालालजी 
(सरदार शहर ) और मुति धमंचन्दजी ने एक हज़ार तथा मुनि श्रीचन्दजी ने डेढ हजार अवधान किये । 

इस प्रकार प्रत्येक क्षेत्र मे श्राचायंश्री ने विकास के बीज बोये है। कुछ ग्रकुरित हुए है, कुछ पृष्पित, तो कुछ 
फलित भी | बे प्रेरणा के ग्रखण्ड स्ोत है। उन्होने प्पन शिष्य-बर्ग को सन्‌-प्रे रणाग्रों से अ्रनुप्राणित कर सदैव झागे बढने 
का साहस प्रदान किया है। उन्हीने ते केवल अपना ही, भ्रपितु सारें सघ का सर्वागीण विकास किया है। हतोत्साह को 
उत्साहित करने भौर निराश को प्रागान्त्रित करने का उन्हे भरद्वितीय कौशल प्राप्त है । 


ग्रध्यापन-कौडाल 


कार्य-भार और फारय-वेग 


प्रध्ययन-कार्य से प्रध्यापन-कार्य कही श्रधिक कठिन होता है। अध्ययन करने में स्वय के लिए स्वयं को खपाना 
पड़ता है, जब कि भ्रध्यापन मे पर के लिए झ्पने को खपाना होता है। ग्रध्यापक को भ्रपनी शक्ति पर भी नियन्त्रण रखना 
ग्रावग्यक होता है। उसमे रबड-जेसी सक्षेप-विस्तार की योग्यता होनी प्रावश्यक है। प्रपने शान झौर प्रपनी व्याख्या- 
णक्ति को हर क्षण विद्यार्थियों की योग्यता के प्रनुसार घटा-बढ़ाकर प्रस्तुत करना पडता है। इन जैसी और भी प्रनगितत 
कठिनाइयाँ इस मार्ग मे रहा करती है । फिर भी किसी-किसी की उदात्त भावनाएं इस कठिन कार्य को भी सहज बनाने 
तथा सहज मानकर चलने के लिए ग्रे श्रात्ती है | झ्राचाय श्री उन्ही उदात्त भावनाओं वाले व्यक्ति है। 

श्राप में क्रिया-जन्य अध्यापन-कुशलता से कही झ्धिक वह सस्कार-जन्य प्रतीत होती है। बहुत से लोग तो 
प्रध्यापक बनते है, पर वे अ्रध्यापक है। बनने की बात तो तब आती है जबकि होने की बात गौण रह जाती है। वे 
तेरापथ के एकमात्र शास्ता है। सघ की व्यवस्था, सरक्ष ग्रौर विकास का सारा उन रदावित्व उन्ही पर है। अपने ग्रन॒- 
यायियों के धाभिक सस्‍्कारों का पललवन भ्ौर परिष्करण उनका प्रपना कार्य है। इन सब कार्यो के साथ-साथ वे जन- 
साधारण मे प्राध्यात्मिक जागृति और न तिक उच्चता की स्थापना करना चाहते हैं। अणुव्रत-प्रान्दो जन का प्रवतेन उनके 
इन्ही विचारों का मूत रूप है। जनता के नैतिक झधोगमन को रोकने का दुबंह भार जब से उन्होने श्रपने ऊपर लिया है, 
तब से उनकी व्यस्तता झोर बढ़ गई है। परन्तु साथ ही कार्य-सम्पादन का वेग भी बढ़ गया है, प्रत वह व्यस्तता उन्हें 
ग्रस्त-व्यस्त नहीं कर पाती । उनके कार्य-मभार को उनका कार्य-वेग समाले रहता है। तभी तो वे श्रपने अनेक कार्यों का 
सम्पक्‌ सम्पादन करते हुए भी कुछ समय अध्यापत-कार्य के लिए निकाल ही लेते है। इस कार्य को वे परोपकार की दृष्टि 
से नहीं, भ्रपितु कर्वव्य की दुष्टि से करते रहे है । 

जब वे स्वयं छात्र थे भौर निरन्तर भ्रध्ययन्त-रत रहा करते थे, तब भी प्रनेक शैक्ष साधु उनकी देख-रेख मे 
प्रध्ययत किया करते थे । छात्रो पर अनुशासन करना उन्हें उस समय भी खूब झाता था। पर उतका वह झनुशासन कठोर 
नही, मृदु होता था । वे भपने छात्रों को कभी विशेष उलाहना नहीं दिया करते थे, डॉट-डपट करने पर तो उन्हे विश्वास 
ही नही था। फिर भी शैक्ष साधुम्रो को वे इतना नियन्त्रण में रख लेते थे कि कोई भी कार्य बिना पूछे नही हो पाता था । 
यह सब इसलिए था कि उनमें आत्मीयता की एक ऐसी झ्ाकर्षण दाबित थी कि उससे बाहर जाने का किसी छात्र को 
साहस ही नहीं होता था। उन दिनों भाप पपने विद्यार्थी-साधुभो के खान-पान, सोने-बैठने से लेकर छोट-से-छोटे कार्य को 


हद | श्राचायंश्री तुलसी प्रभिन'दन प्रन्य [ दितीय 
भी सुव्यवस्थित रखा पाने की चिस्ता रखते ये। विद्यार्थी-साधु भी उन्हे केवल अपना ग्रध्यापक ही नही, किन्तु सरक्षक 
तथा माता-पिता, सब कुछ मानते थे । शेक्ष साधुओ को कही इधर-उधर भटकने न देना, परस्पर बातो हैं समय-व्यय त 
करने देना, एक के बाद एक काम में उनका मन लगाये रखना, श्रपनी सयत वृत्तियो के प्रत्यक्ष उदाहरण से उनकी वृत्तियो 
को सयतता की झोर प्रेरित करते रहना , इन सबको आप अध्यापन-कार्य का ही श्रग मानते रहे है । 


भ्रपना ही काम है 

अपने भ्रध्ययन-कार्य में जैसी उनकी तत्यरता थी, वैसी ही शैक्ष साधुप्रो के ग्रध्यापन-कार्य में भी थी। उस 
कार्य को भी वे सदा अपना ही कार्य समझ कर किया करते थे। दूसरो को अपनाने की झौर दूस रो को अपना स्वत्व सौपने 
की उनमे भारी क्षमता थी। इसीलिए दूसरे भी आपको अपना मानत और निश्चिन्त भाव से अपना स्वत्व सौप दिया 
करते थे | साधु-समुदाय में विद्या का अधिक-ये-ग्रधिक प्रसार हो, यह आ्राचायंश्री कालूगणी का दृष्टिकोण था । उसी को 
प्रपना ध्येय बनाकर वे चलने लगे थे। मुनिश्री चम्पलालजी (पश्रापके ससारपक्षीय बडे भाई) कई बार आपको टोकते 
हुए कहते--तू दूसरो ही दूसरो पर इतना समय लगाता है, श्रपनी भी कोई चिन्ता है तुभे ? 

इसके उत्तर मे आप कहते--दूसरे कौन ? यह भी तो ग्रपना ही काम है। उस समय के इस उदारतापूर्ण उत्तर 
के प्रकाश में जब हम बतंमान को देखते है तो लगता हैं कि सचमुच में वे उस समय अपना ही काम कर रहे थे। उस समय 
जिस प्रगति की नीव उन्होंने डाली थी, वही तो ग्राज प्रतिफलित होकर सामने गश्रा रही है। समस्त संघ की सामूहिक 
प्रगति आज उनकी व्यक्तिगत प्रगति बन गई है । 


तुलसी डर सो ऊबरे 


जिन विद्याधियों को उनके साल्निध्य मे रह कर विद्यार्जत का सौभाग्य प्राप्त हुआ था, उनमे से एक मैं भी हूँ। 
हम छात्रो मे उनके प्रति जितना स्नेह था, उतना ही भय भी था। वे हमारे लिए शितने कोमल रहा करते थे, उतने ही कठोर 
भी । उनके व्यक्तित्व के प्रति हमारी बाल-कल्पनाग्रो का कोई प्रस्त नहीं था। एक बार मै श्रौर मेरे सहपाठी भुनिश्री 
नथमलजी प्राचायंश्री कालूगणी की सेवा मे बे थे। उन्होने हमे एक दोहा कठस्थ कराया-- 


हर डर गुरु डर गास डर, डर करणी में सार । 
तुलसी डरं तो ऊबरं, गाफिल खावे मार॥ 


इसके तीसरे पद का प्रथ हमने अपनी बाल-सुलभ कल्पना के अनुसार उस समय यही समझा था कि भगवान, गरु, जनता 
भौर प्पनी क्रिया के प्रति भय रखना आवश्यक है, उतना ही 'तुलसी' से डरना भी आवश्यक है। उस समय डकार कल्पना 
में यह 'तुलसी नाम किसी कवि का नही, किन्तु अपने भ्रध्यापक का ही नाम था, जिनसे कि हम डरते थे। हम समझे थे 
कि झ्ाचायंदेव हमे बता रहे है तुलसी मे डरते रहता ही तुम्हारे लिए ठीक है। 

उस समय तो यह तरक॑ नही उठ सका कि उनसे भग्र खाना क्यो दीक है, पर श्राज उसी स्थिति का स्मरण 
करते हुए जब उस बाल-सुलम ग्रर्थ पर ध्यान देने लगता हैं; तव मन कहता है कि वह ग्रथं ठीक था। जिस विद्यार्थी मे 
भपने श्रध्यापक के प्रति भय न होकर कोरा स्नेह ही होता है वह श्रनुशासन हीन बन जाता है। इसी तरह जिसमे स्नेह 
न होकर कोरा भय ही होता है, वह श्रद्धा-हीन बन जाता है। सफलता उन दोनो के सम्मिलन मे है। लोगों कं के 
प्रति स्नेह से उद्भूत भय था। हमारे लिए उनकी कमान-जसी तनी हुई बक्री भूत भौंहो का भय 225 ऑल अजकल 
यह उन दिनो नही समभते थे, उतना आज समझ रहे है। | 34033 


उत्साह-दान 


विद्याधियों का प्रध्ययन मे उत्साह बनाग्रे रखना भी प्रध्यापक की एक कुशलता होती है। एक शैक्ष के लिए 


भ्रध्याथ ] वैरापंथ के महान्‌ अाचाय [ ३६ 


उचित अवसर पर दिया गया उत्साह-दान जीवन-दान के समान ही मूल्यवान्‌ होता है। अपनी भ्रध्यापक-अवस्था मे 
भ्राचायंक्षी ने भनेकों मे उत्साह जागृत किया था तथा प्रतेकी के उत्साह को बढाया था। मैं इसके लिए भ्रपनी ही बाल्‍या- 
वस्था का एक उदाहरण देना चाहुँगा । जब हमने नाममाला कठस्थ करनी प्रारम्भ की, तव कुछ दिन तक दो इलोक कठस्थ 
करता भी भारी लगता था| मूल वात यह थी कि संस्कृत के कठिन उच्चारण और नीरस पदों ने हमको उबा दिया था। 
उन्होने हमारी प्रन्यमनस्कता को तत्काल भॉप लिया प्रौर भ्रागे से प्रतिदिन झ्राध घटा तक हमे प्रपने साथ उसके इलोक 
रटाने लगे, साथ ही प्र्थ बताने लगे। उसका प्रभाव यह हुआ कि हमारे लिए कठिन पडने वाले उच्चारण सहज हो गए, 
नीरसता में भी कमी लगने लगी। थोड़े दिनो वाद हम उसी नाममाला के छत्तीस-छत्तीस इलोक कण्ठस्थ करने लग गए। 
मैं मानता हूं कि यह उनकी कुशलता से ही सम्भव हो सका था, भ्रन्यथा हम उस अव्ययन को कभी का छोड चुके होते । 
जो अ्रध्परापक अपने विद्याथियो की दुविधा को समभता है श्र उसे दूर करने का मार्ग खोजता है, वह प्रवश्य' 
ही भ्रपते शिष्पों की श्रद्धा का पात्र बतता है। उनकी प्रियता के जहाँ और भ्रनेक कारण थे, वहाँ यह सबसे झ्रधिक बडा 
कारण था। प्लाज भी उनकी प्रकृति मे यह बात देखी जा सकती है। विद्यार्थियों की भ्रध्ययन-गत असुविधाग्रो को मिटाने 
में श्राज भी वे उतना ही रस लेते हैं। इतना अन्तर भ्रवश्य है कि उस समय उनका कार्यक्षेत्र कुछ ही छात्रो तक सीमित 
था, पर आज वह समूचे सघ मे व्याप्त हो गया हैं । 
इ्रनुशासन-क्षमता 


ग्रनुशासन करना एक बात है गौर उप्ते कर जातना दूध्तरी | छात्रो पर अनुशासन करना तो कठिन है ही; पर कर 
जानना उससे भी कठिन | बह एक कला है, हर कोई उसे तहीं जान सकता । विद्यार्थी प्रवस्था से बालक होता है, स्वभाव 
में चलवुला तो प्रकृति से स्वच्छन्द । प्रन्य-अन्य जीवन व्यवहारों के समान अनुशासन भी उसे सिखाना ही होता है। जो 
चीज सीखने से ग्राती है, उसमे बहुघा स्ख़लनाए भी होती हैं। स्खलना ग्रो को भ्रसह्य मानने वाले भ्रध्यापक छात्रो में भनु- 
शासन के प्रति श्रद्धा नही, गश्न द्वा ही उत्पन्त करते हैं। श्रनुशासन का भाव छात्र मे उत्पन्त न हो जाये, तब तक अनुशासक 
को अधिक उद्दार, सावधान झौर सहानुभूतियुक्त रहना आवश्यक होता है। आ्राचार्यश्री की भ्रध्यापन-कुशलता इसलिए 
प्रसिद्ध नही है कि उतके पास भनेक छात्र पढा करते थे, अपितु इसलिए है कि वे भ्रनुशासत करना जानते थे। विद्याथियो 
को कब कहना और कब सहना--इसकी सीमा उनको ज्ञात थी। 

मैं श्रौर मुनिश्नी नधमलजी छोटी प्रवस्था के ही थे। प्रापके कठोर झ्ननुशासत की शिकायत लेकर एक बार 
हम दोनों पृज्य कालूगणी के पास गये। रात्रि का समय था। आचायदेव सोने की तैयारी मे थे । हम दोनो ने पास मे 
जाकर वन्दन किया तो प्राचायंदेव ने पूृदा--बोलो, किसलिए आए हो ? हमने सकुचाते-सकुचाते साहस बॉघकर 
कहा, तुलसी रामजी स्वामी हम पर बहुत कडाई करते है। हमे परस्पर बात करने नहीं देते। ग्राचार्यश्नो कालूगणी ने 
पूछा--यहू सब तुम्हारी पढाई के लिए ही करता है या प्लौर किसी कारण से ? हमने कहा--करने तो पढाई के लिए 
ही हैं। प्राचार्य देव वोले --तब फिर क्या शिकायत रह जाती है ? इसमे तो वह चाहेगा, वेसा ही करेगा। तुम्हारी कोई 
बात नही चलेगी । हम दोनो ही स्तब्ध थे। झराचायंदेव ने एक कहानी सुनायी । एक राजा का पुत्र गुरुकुल मे पढा करता था। 
पढ़ाई समाप्त होने पर आचाये उसे राज-सभा में ले जा रहे थे। बाजार में एक दूकान से उन्होने गेहूँ खरीदे ओर पोटली 
वाधकर राजकुमार को उठाने के लिए कहा | वह पस्वीकार तो नही कर सका, पर मन-ही-मन बहुत खिस्न हुम्ना। मर 
मे थोड़ी दूर जाकर पोटली उतरवा दी गई | वे राज-सभा मे पहुँचे । राजा ने कुमार के शान की परीक्षा ली। वह सब 
विषयों में उत्तीर्ण हुप्रा । राज! ने प्रसन्‍्न होकर भ्रध्यापक से पृदा--राजकुमार का व्यवहार कंसा रहा ? 

प्रष्यापक--बहुत भ्रच्छा, बहुत विनय-युक्स । 

राजकुमार से पुछा--प्राचायंजी ने तुम्हारे साथ कसा व्यवहार किया ? 

राजकुमार--इतने वर्ष तो बहुत भच्छा व्यवहार किया, पर ग्राज का व्यवहार उससे भिन्‍न था। 

राजा--कैसे ? 
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राजकुमार ने पोटली की वात कह सुनायी । राजा उसे सुनकर बहुत खिन्न हुआ । आचार्य से कारण पूछा, तो 
उत्तर मिला कि वह भी एक पाठ ही था। उसकी आवश्यकता अन्य छात्रों को उतनी नही थी, जितनी कि राजकुमार 
को । मैं भावी राजा को यह बतला देना चाहता था कि भार उठाने मे कितना कष्ट होता है। इस यात को जान लेने पर 
यह प्रत्यन्त गरीबी से रहने बाते और परिश्रम से पेट भरने वाले भ्रभावग्रस्तो के श्रम का मूल्य श्राक सकेगा भौर किसी 
पर भ्रन्याय नही कर सकेगा । 

प्राचायदेव ने कहा--प्रध्यापक तो राजकुमार से भी पोटली उठवा लेता है, तो फिर तुम्हारी शिकायत कैसे 
मानी जा सकती है ? उसने तो तुम्हे केबल बाते करने से ही रोका है। जागो, पढ़ा करो और वह कहे वैसे ही किया करो | 

हम पझ्राश्ा लेकर गए थे और निराशा लेकर चले भ्राये । दूसरे दिन पढ़ ने के लिए गये तो यह भय सता रहा था 
कि हमारी बात का पता लग गया तो क्या होगा ? हम कई दिनो तक कतराते-कतराते से रहे, पर उन्होने यह कभी 
मालूम तक नही होने दिया कि शिक्रायत करने की बात का उन्हे पता है। 

दूसरो को भ्रनुशासन दिखाने वाले को अपने पर कही ग्रधिक अ्रनुशासन करना होता है। छात्रों के प्रनेंक कार्यों 
को बाल-विलसित मानकर सह लेना होता हे । अध्यापक का भ्पने मन पर का अनुशासन भग होता है तो उसकी प्रति- 
क्रिया छात्रो पर भी होती है । इसी लिए अध्यापक की श्रनशासन-क्षमत। छात्रो पर पडने वाले रौब से कही श्रधिक, उसके 
द्वारा प्रपने-प्राप पर किये जाने वाले, सपम और नियन्त्रण से मापी जाती है । 


विकास का बीज-सन्‍्त्र 


प्रध्यापन के का मे ग्राचायंश्री की रुचि प्रारम्भ से लेकर झब तक समान रूप से चली भ्राई है। वे इसे बुनियादी 
कार्य समभते है। उनकी दृष्टि मे भ्रध्यापन का कार्य भी उतना ही महत्त्वपूर्ण है जितना कि सघ-सचालन और आान्दोलन- 
प्रवत॑न । वे प्रपने चिन्तन के क्षण जिस प्रकार उन कार्यों मे लगाते है, उसी प्रकार इसमे भी लगाते है। छोटे-से-छाटा ग्रन्थ 
व छोटे-से-छोटा पाठ उनकी भ्रध्यापन-कला से बडा बन जाता है। वस्तुत कोई पाठ छोटा होता ही नहीं, उसका शब्द- 
कलेवर छोटा होने से भले ही उसे छोटा कह दिया जाये, परन्तु सारा जीवन-व्यवहार तो उन्ही छोटे-छोटे पाठो की भिस्ति 
पर सड़ा हुआ है। 

वे जब पढ़ाते है तो भ्रध्यापन-रस मे सराबोर होकर पढाते हैं। मूल पाठ को तो बे पूर्णतः स्पष्ट करते ही है, 
साथ ही झ्नेक शिक्षात्मक बाते भी इस प्रकार से जोड़ देने है कि पाठ की क्लिष्टता मधुमयता में बदल जाती है। नव- 
शिक्षाथियों को शब्द-रूप और धातु-रूप पढाते समय वे जितनी प्रसन्न मुद्रा में देखे जाते है, उतने ह। किसी काव्य या 
दाशंनिक ग्रन्थ के पाठन में भी देखे जा सकते है। सामान्यत उनकी वह प्रसलता ग्रन्थ की प्रसाधारणता को लेकर 
नही होती, श्रपितु इसलिए होती है कि वे किसी के विकास में सहयोग दे रहे है। वे प्रपने नि शेष ब्रावश्यक कार्यों मे 
इसको भी गिनते हैं प्रौर पूरी लगन के साथ करते रहते है। सघ के उदय-हेतु वे शिक्षा को बीज मानकर चलते है । 

महात्मा गाधी एक बार किसी प्रोढ महिला को वर्णमाला का भ्रम्यास करा रहे थे। आश्रम में देश के ग्रनेक 
उच्च कोटि के नेता भ्राये हुए थे। उन्हे गाधीजी से देश की विभिन्‍न समस्या पर विमशन करना था तथा मार्ग-दर्शन 
लेना था। बडी व्याकुलता लिये वे सब बाहर बैठे हुए प्रपने निर्धारित समय की प्रतीक्षा कर रहे थे। अनेक विदेशी भी 
महात्माजी से मिलने के लिए उत्कठित हो रहे थे। पर महात्माजी सदा की भाँति तललीनता के साथ उस महिला को 
क' शोर ख का भेद समभा रहे थे। एक परिचित विदेशी ने भुभलाकर गाधीजी से कहा, ' 'बहुत लोग प्रतीक्षा में बैठे 
है। प्रापके भो महत्त्वपूर्ण कार्यों का चारो ओर ढेर लगा है। ऐसे समय मे यह प्राप क्या कर रहे हैं ? 'गाधीजी ने स्मित 
भाव से उत्तर देते हुए कहा, “मै सर्वोदय ला रहा हूं ।” प्रशनकर्तता इस पर और क्णा कहते ! चुप होकर बैठ गए। ठीक 
यही स्थिति ध्राचायंश्री की भी कही जा सकती है। विद्या को वे विकास का बीज-मन्त्र मानते है। 
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कहाँ में ही ग़लत न होऊँ ! 

दिल्‍ली की तृतीय यात्रा यहाँ ठहरने के दृष्टिकोण से तो पिछली दोनो यात्राश्नो से छोटो थी, पर व्यस्तता के 
दृष्टिकोण से उन दोनों से बहुत बडी थी । देशी भौर विदेशी व्यक्तियों के आगमन का प्रवाह प्राय निरन्तर चालू रहा, 
प्रतिदिन अनेक स्थानों पर भाषण के आयोजन रहे। प्राचार्यश्री पैदल चलकर वहाँ जाते श्रौर भाषण के पश्चात्‌ वापस 
प्राते। थका देने वाला नैरन्तरिक परिश्रम चल रहा था। उन दिनो दिन का प्राय' समस्त समय पन्यान्य कार्यों मे विभकत 
हो जाता था, पर आचायंश्री तो ग्रध्यापन व्यसनी ठहरे | दिन मे समय न मिला तो पश्चिम-रात्रि मे ही सही । शान्त- 
सुधारस' का भ्र्थ छात्रों को बताया जाने लगा। प्रर्थ के साथ-साथ शब्दों की ब्युत्पत्ति, समास श्रौर कारक झ्रादि का 
विश्लेषण भी चलता रहता। 

एक बार श्राचायंश्री ने शान्तसुधा रस मे प्रयुकत किसी समास के विषय मे छात्रो से पूछा | उन्हे नही ग्राया । 
तब उनसे अग्रिम श्रेणी वालो को बुलाया भशौर उसी समास के विषय में पूछा । उन्हें भी नही भ्राया । तब भ्राचाय॑श्री ने 
हम लोगो को (मुनिश्री नथमलजी, मुनिश्री नगराजजी भौर मुझ) बुलाया। हमने कुछ निवेदित किया भौर उसे सिद्ध 
करने वाला सूत्र भी कहा। ग्राचायंश्री के ध्यान से वह सूत्र वहाँ के लिए उपयोगी नहीं था। पर वे बोले, “तो कही मैं 
ही गलत न होऊँ | ” भ्रपनी घारणावाला सूत्र बतलाते हुए कहा,''क्या यह इस सूत्र से सिद्ध होने वाला समास नही है ? ” 
हम सबको प्रपनी त्रूटि ध्यान में भ्रा गई भौर हम बोल पडे---सचमुच मे यही सूत्र समास करने वाला है। 

यद्यपि प्राचायंश्री का ज्ञान बहुत परिपक्व और भ्रस्खलित है, परन्तु वे उसका कभी प्रभिमान नही करते । 
वे हर क्षण भ्पने शोधन के लिए उद्यत रहते है। परन्तु कठिनता यह है कि जहाँ शोधन की तत्परता होती है, वहाँ बहुधा 
उसकी भ्रावश्यकता नही होती , श्ौर जहाँ शोधन की तत्परता नही होती, बहुधा वही उसकी सबसे झधिक भ्रावश्यकता 
होती है । 


उदार व्यवहार 


शिष्यो की विकासोन्मुखता मे ग्राचायंश्री प्रसीम उदारता बरतते है। विकास के क्षितिज सघ के साधु-साध्वियो 
के लिए खुल नही पाये थे, उनको खोलने श्रौर सर्व-सुलभ बनाने की प्रक्रिया से उन्होंने बिकास मे एक नया अ्रध्याय जोडा 
है। शिष्यो के विकास को वे भ्रपना विकास मानते है भौर उनकी इलाघा को अपनी इलाघा। अ्रपनी प्रवृत्तियों से तो 
उन्होंने इस बात को बहुधा पुष्ट किया ही है, पर भ्रपनी काव्य-कल्पनाओो में भी इस भावना का प्रकन क्षिया है। 'कालू- 
यशोविलास' मे वे एक जगह कहते हैं 


बढ़े शिष्यती साहिबी, जिम हिम रितुनी रात। 
तिम तिमही गृदनों हुब, विश्वव्यापिनों स्यात॥ 


भराचायंश्री का यह उदार व्यवहार उनके शिष्यवर्ग को जहाँ झागे बढ़ाने का प्रोत्साहन देता है, वहाँ उनके 
ग्यक्तित्व की उदात्तता का परिचय भी देता है। 'पुत्रादिच्छेत्‌ पराजयम्‌' प्र्थात्‌ पुत्र को अपने से बढकर योग्य देखने की 
इच्छा रखना प्रत्येक पिता का कर्तव्य है। ग्राचायंश्री इस भारतीय भावना के मूत्त रूप कहे जा सकते है। 


साध्यो-समाम में शिक्षा 


साधुओों का प्रशिक्षण झाचायंश्री कालूगणी ने बहुत पहले से ही प्रारम्भ कर दिया था । साधु उनके जीवन-काल 
मे ही निपुण बन चुके थे; लेकिन साध्वी-समुदाय मे ऐसी स्थिति नही थी। कोई एक भी साध्वी इतनी निपुण नही थी 
कि उस पर साब्दियों की शिक्षा का सार छोड़ा जा सके । झाचायंश्री कालूगणी स्वम प्रधिक समय नही दे पाते थे; फिर 
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भी उन्होंने विद्या का बीज-बपन तो कर ही दिया था। कार्य को ग्रधिक तीव्रता से ग्रागे बढाने की प्रावश्यकता थी । 
प्राचार्य श्री कालगणी ने जब झ्रापको भावी प्राचार्य के रूप में चुना, तब सब-विकास के जिन कार्यक्रमों का ग्रादेश-निर्देश 
किया था, उनमे साध्वी-शिक्षा भी एक था। उसी आदेश को ध्यान मे रखते हुए अ्रापने ग्राचार्य-पद पर झासीन होते ही 
इस विषय पर विशेष ध्यान दिया । ॥॒ 

एक नवीन ग्राचार्य के लिए अपने पद के उत्त रदाथरित्व की उलभते भी बहुत होती है, परन्तु श्राप उन सबको 
सुलभाने के साथ हो अध्यापन-कार्य भी चलाते रहे ! प्रारम्भ में कुछ साध्वियों को सस्कृत-व्याकरण कालूफौमुदी पढाकर 
इस कार्य की शुरप्रात की गई और क्रमश ग्रनेक विषयों के द्वार उनके लिए उन्मुक्त होते गए। स० १६६३ से यह 
कार्य प्रारम्भ किया गया था। इस कार्य में अनेक कठिनाइयाँ थी। प्रध्ययन निरन्‍्तरता चाहता है, पर यह भ्रन्‍्य कार्यों के 
बाहुनय से ग्रन्त रित होता रहा । जब-जब आवार्यश्री श्रन्य कार्यों मे अधिक व्यस्त होते, तब-ततब्र अ्रध्ययन को स्थगित 
करना पडता । फिर भी निरन्तरता की ओर विशेष सावधानी बरती गई श्रौर कार्य चलता रहा । उसी का यह फल है कि 
साधुप्रों के समान ही साध्वियां भी श्राज दर्शन-शास्त्र तक का अध्ययन करने मे लगी हुई है । 


अ्रध्यपन की एक समस्या 


साध्वी-समाज में प्रध्ययन की रुचि उत्पत्न कर आचार्य श्री ने जहाँ उनके मानस को जागरूक बना दिया है, 
वहाँ प्रध्यापन-विषयक एक समस्या भी खडी कर लो है। आचायंश्री के साथ-साथ विहार करने वाली साध्वियों को त्तो 
अध्ययन का सुय्रोग मिल जाता है, परन्तु वे तो सख्या मे बहुत थोडी ही होती है। भ्रधिकाश साध्वियाँ पृथक विहार 
करती है, उनकी अध्ययन-पिपासा को शान्त करने को समस्या आ्राज भी विचारणीय ही है। 

साध्वियों को विदृषी बनाने का बहुत बड़ा कार्य प्रभी अवशिष्ट है। इस विषय मे प्राचार्यश्री बहुधा चिन्तन 
करते रहते हैं। तेरापथ-द्विशताब्दी के भ्रवसर पर उन्होंने यह घोषणा भी की है कि हर प्रश्षिक्षणार्थी को उचित झवसर 
प्रदान किया जायेगा, परन्तु उवत घोषणा को कार्यरूप में परिणत करने का कार्य भ्रभी प्रारम्भिक भ्रवस्था मे ही कहा जा 
सकता है। साधुम्रो के प्रशिक्षण की व्यवस्था तो सहजतया ही की जा सकती है, पर साध्वियों के लिए बैसा कर पाना 
सुगम नही है। किसी विदुपी साध्वी की देख-रेख मे प्रति वर्ष कोई विद्या-केन्द्र स्थापित करने का विचार एक परीक्षात्मक 
हूप मे सामने श्राया है, परन्तु श्रभी इस समस्या का कोई स्थायी हल निकालना प्रवशिष्ट है। जो सीखना चाहता है, 
उसकी व्यवस्था करना प्राचायंश्री प्रपना कर्तव्य मानते है। इसलिए वे इसका कोई-त-कोई समुचित समाधान निकालने 
के लिए समुत्सुक हैं । उनकी उत्सुकता का अर्थ है कि निकट भविष्य में यह समस्या सलभने वाली ही है । 


पाठ्यक्रम का निर्धारण 


प्रनेक वर्षों के अध्यापन-कार्य ने भ्रध्ययन-विषयक व्यवस्थित ऋ्रिकता की प्रावश्यकता अनुभव करायी । व्यव- 
स्थित क्रमिकता के प्रभाव मे साधारण बुद्धि वाले विद्यार्थियों का प्रयास निष्फल ही चला जाता है। इस बात के अनेक उदा- 
हरण उस समय सम्मुख उपस्थित थे। सम्पूर्ण चन्द्रिका प्रथवा कालूकौमुदी कण्ठस्थ कर लेने तथा उनकी साधनिका कर लेने 
पर भी कई व्यक्तियों का कोई विक्रास नही हो पाया था | इसकी जड़ में एक कारण यह था कि उस समय प्राय संस्कृत 
इसलिए पढी जाती थी कि उससे श्रागमों की टीकाओं का श्रष्ययन सुलभ हो जाता है। स्वय टीका बनाने का सामर्थ्य 
तथा बोलने या लिखने की योग्यता अजित करने का लक्ष्य सामने नही था । इसी लिए व्याकरण कण्ठस्थ करने प्रौर उसकी 
साधनिका करने पर ही बल दिया जाता था। उसके व्यावहारिक प्रयोग की ओर कोई घ्यान नही दिया जाता था। उस 
समय तक सस्कृत समझ लेना ही प्रध्ययन की पर्याप्तता मानी जाती थी। धीरे-घीरे उस भावना में परिवर्तन ग्राया, कुछ 
्फ रचताए होने लगी, पर यह सब भ्रध्ययन के बाद की प्रक्रियाए थी। अध्ययन का क्रम क्या हो, यहू निर्धारण बडुत 
बाद मे हुआझा । 


आचायंश्री ने साध्वी-समाज को प्रश्षिक्षण देना प्रारम्भ किया, तब उनके विकास की गति को त्वरता प्रदान 
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करने के उपाय सोचे जाने लगे । एक बार पग्राचायंश्री कोई पत्रिका देख रहे थे। उसमे किसी संस्था-विशेष का पाठ्यक्रम 
छपा हुमा था। उनकी ग्रहणशील बुद्धि ने तत्काल उस बात को पकड़ा भ्रौर निश्चय किया कि प्रपने यहाँ भी एक पाठ्य- 
प्रणाली होनी चाहिए। उनके निश्चय और कार्य-परिणति में लम्बी दूरी नहीं होती । श्रागम कहते हैं कि देवता के मत 
भौर भाषा की पर्याप्तियाँ साथ ही गिनी जाती हैं। श्राचायंश्रो के लिए मत, भाषा और कार्य का ऐ्य सहज माना जाये 
तो कोई प्रत्युक्ति नही होगी। वे सोचते हैं, बतलाते है भौर कर डालते है। उनके कार्य की प्राय. यही प्रक्रिया रही 
है | पाठ्यक्रम के निर्धारण का विचार उठा, शिष्यो में चर्चा की गई, रूपरेखा बनायी गई भ्ौर लागू कर दिया गया। यह 
स० २००४ के प्रासौज की बात है। भ्गले वर्ष स० २००६ के माघ में लगभग तीस व्यक्तियों ने परीक्षाएं दी। 

इस पाठ्यक्रम ने शिक्षा को बहुमुखी बनाने की श्रावद्यकता को पूरा किया भ्ौर विचारों के बहुमुखी विकास 
का मार्ग खोला। विचारो का विकास हो जीवन का विकास होता है। जहाँ उसके लिए मार्ग अवरुद्ध होता है, वहां 
जीवत-विकास की कल्पना ही नही की जा सकती। तेरापथ के शिक्षा-क्षेत्र मे झ्रामुलचुल परिवर्तेन करने वाली इस पाद्य- 
प्रणाली का नाम दिया गया--श्राध्यात्मिक शिक्षा-क्रम' । 

इस शिक्षा-क्रम के निर्धारण में उन विद्यार्थियों की आवश्यकता को ध्यान मे रखा गया जो कि सर्वागपूर्ण शिक्षा 
पाने की शरर उन्मुख हो । इस शिक्षा-क्रम के तीन विभाग हैं--योग्य, योग्यतर भ्ौर योग्यतम | सघ मे इस शिक्षा-क्रम 
का सफलतापूर्वक प्रयोग चालू है। अनेक साधु-साध्वियो ने इस क्रम से परीक्षा देकर इसकी उपयोगिता को सिद्ध कर 
दिया है। 

एक दूसरी पाठ्य-प्रणाली 'सेद्धान्तिक शिक्षा-क्रम' के नाम से निर्धारित का गई। इसकी ग्रावश्यकृता उन 
व्यक्तियों के लिए थी, जो पनेक विषयों मे निष्णात बनने की क्षमता नहीं रखते हो, पर श्रागम-ज्ञान में भ्रपनी पूरी शक्ति 
लगाकर कम-से-कम उस एक विषय में पारगत हो सके । इन शिक्षा-क्रमी में प्रनेक परिवर्तन भी हुए है भौर शायद प्रागे 
भी होते रहे। परिमार्जन के लिए यह ग्रावश्यक भी है, परन्तु यह निश्चित है कि हर परिवतेन पिछले की अपेक्षा अधिक 
उपयोगी बन सके, यह ध्यान रखा जाता है। भाचायंश्री कालूगणी ने शासन में विद्या-विषयक जो कल्पना की थी, उसे 
मूर्त रूप देने का अवसर भअ्राचार्यश्री को मिला। उन्होने उस कार्य को इस प्रकार पूरा किया है कि आज तेरापथ युग- 
भावना को समझ सकता है और आझ्रावश्यकता होने पर उसे नया मोड देने का सामथ्यं भी रखता है। एक भ्रध्यापक के 
रूप मे झाचार्यश्री के जीवन का यह कोई साधारण कौशल नही है। 
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; प्र: 
अणुव्रत-आनन्‍्दोलन के प्रवर्तक 


समय की साँग 


भ्रणु्रत-भान्दोलन का सूत्रपात जिन परिस्थितियां मे हुप्रा, उनके प्रनुशी लन से ऐसा लगता है जैसे कि वह समय 
की एक माँग थी। यह वह समय था जब कि द्वितीय विश्व-युद्ध के बाद क्षत-विक्षत मानवता के घावो से रक्तख्राव हो 
रहा था| उस महायुद्ध का सबसे भ्रधिक भीपण प्रभिशाप था, भ्रनेतिकता । हर महापुद्ध का दुष्परिणाम यह होता है । 
भारत महायुद्ध के भ्नभिश्ञापों से मुक्त होता, उससे पूर्व ही स्वतस्त्रता-प्राप्ति के साथ होने वाले जातीय सघर्षों ने उसे झा 
दबोचा । भीषण करता के साथ चारो शोर विनाश-लीला का भ्रट्टहास सुनायी देने लगा | उसमे जनता की झाध्यात्मिक 
झौर नैतिक भावनाओो का बहुत भयकरता से पतन हुआ । ज्यो-त्यो करके जब वह वातावरण शान्त हुआ्ना तब लाग अपनी - 
अपनी कठिनाइयो का हल खोजने मे जुटने लगे । देश के कर्ण धारो ते श्राथिक श्रौर सामाजिक उन्नयन की भ्रनेक योजनाएं 
बनायी और देश को समृद्ध बनाने का सकल्प किया। कार्य चालू हुआ झौर देश अपनो मजिल की आर बढने लगा । 

उस समय देश में भ्रध्यात्म भाव और नैतिकता के हास की जो एक ज्वलन्त समस्या थी, उस प्रोर प्राय न 
किसी जन-नेता का झौर न किसी भ्रन्य व्यक्ति का ही ध्यान गया। श्राचार्यश्री तुलसी ही वे प्रथम व्यक्ति थे, जिन्होंने 
इस कमी को महसूस किया झ्रौर इस झ्लोर सबका ध्यान प्राकृष्ट करने का प्रयास किया । 

नि श्रेयस्‌ को भूलकर केवल प्रभ्युदय मे लग जाना कभो खतरे से खाली नही होता । उससे मानवीय उन्नति 
का क्षेत्र सीमित तो होता ही है, साथ ही श्रस्वाभाविक भी । भौतिक उन्नति को श्रभ्युदय कहा जाता है। मनुप्य जड़ 
नहीं है, श्रत भौतिक उन्नति उसकी स्वय की उन्नति कंसे हो सकती है | मनुष्य की वास्तविक उन्नति तो आत्म-गणो 
को प्रभिवृद्धि से ही सम्भव है। प्रात्म-गुण, श्र्थात्‌ आत्मा के सहज भाव। प्रागम भाषा में जिल्‍्हे सत्य, अहिसा झ्रादि 
कहा जाता है । 

मनुष्य, शरीर और प्रात्मा का एक सम्मिलन है। न वह केवल शरीर है और न केवन झात्मा, उसके शरीर 
को भो भूख लगती है प्रौर प्रात्मा को भी। भ्रभ्युदय शारीरिक भूख को परितृष्ति देना है और नि ्रेयस्‌ प्रात्मिक भूख 
को। प्रात्मा परितृष्त हो भौर शरीर भूखा हो तो क्वचित्‌ मनुष्य निभा भी लेता है, परन्तु शरीर परितृष्त हो और 
ग्रात्मा भूखी, तब तो किसी भी प्रकार से नही निभा सकता। वहां पतन ग्रवश्यम्भावी हो जाता है। देश मे उस समय जो 
योजनाएं बनी, वे सब मनुष्य को केवल शारीरिक परितृप्ति देने वाली ही थीं। ग्रात्म-प रितृध्ति के लिए उनमें कोई स्थान 
नही था । 

झाचायंश्री ने इस उपेक्षित क्षेत्र मे काम किया | अणुव्रत-आ्रान्टोलन के माध्यम से उन्होंने जनता को झान्म- 
तृष्ति देने का मार्ग चुना। देश के कर्णघारों का भी इस ओर ध्यान आक्ृष्ट करने मे वे सफल हुए। झ्ापकी योजनाञो, 
कार्यक्रमों भौर विभारों का कही मत्यक्ष, तो कही प्रप्रत्यक्ष प्रभाव हुप्रा ही है। प्राध्यात्मिक ग्रौर नैतिक उत्थान की 
प्रावाज़ को बुलन्द करने मे श्राचायंश्री के साथ उन सभी व्यक्तियों का स्वर भी समवेत हुआ है जो इस क्षेत्र में झ्पना 
चिन्तन रखते हैं । 

देश की प्रथम दो पंचवर्षीय योजनाम्रो मे जहाँ नैतिकता या सदाचार-सम्बन्धी कोई चिन्ता नहीं की गई है, 


बहाँ तृतीय योजना उससे नितान्त रिक्त नही कही जा सकती। यह देश के कर्णधारों के बदले हुए विचारों का ही तो 


धष्याय | झजुश्नत प्रान्दोसन के प्रवर्तक [ ४४ 


परिचायक है। इन विचारों को बदलने में भ्रन्य प्रनेक कारण हो सकते हैं, पर उसमे कु श्र-न-कुछ भाग प्रणुब्रत-प्रान्दोलन 
तथा उसके द्वारा देश में उत्पन्न किये गए वातावरण का भी कहा जा सकता है। प्राचायंश्री ने जतता की इस भूख को 
प्रन्य ब्यवितियों की अपेक्षा पहले प्रनुभव किया, इसलिए वे किसी की प्रतीक्षा किये बिता इस कार्य में जुट गए। ब्रन्य जन 
भ्रव भ्रतुभव करने लगे हैं तो उन्हे प्रव इस झ्रोर त्वरता से भागे भ्राना चाहिए। पड़ित नेहरू के वियार भी इन दिनो में 
बहुत परिवर्तित हो गए हैं। वे ग्रव मनुष्य की इस झद्वितीय मूख को पहचानने लगे हैं । ब्निटज्ञ के सम्पादक श्री भार० के ० 
करजिया के एक प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होने भपने मे यह परिवर्तन स्वीकार भी किया है। श्री करजिया ने पूछा था, 
“ग्रापके कुछ वक्‍्तव्यों में यह चर्चा है कि देश की समस्याग्रों के लिए नैतिक एवं भ्राष्यात्मिक समाधानो की भी सहायता 
लेनी चाहिए । क्या हम समझे कि जीवन के सांध्य में नेहरू बदल गया है ? 
उत्तर देते हुए श्री नेहरू ने कहा, “इस बात को यदि झआ्राप प्रश्न के रूप मे रखना चाहते हैं तो मैं 'हाँ' मे ही 
उत्तर दूँगा। मैं वस्तुत बदल गया हूँ। मेरे वक्‍तव्यों मे नैतिक एवं प्राध्यात्मिक समाधानों की चर्चा बझनर्गल या केवल 
प्रौपचारिक नही होती । बहुत सोच-विचारकर ही मैं उन पर बल देता हूँ । बहुत चिन्तन के बाद मैं इस निश्चय पर 
पहुँचा हैं कि भ्राज के मानव की प्रात्मा प्रशान्त और भूखी है। ससार का समस्त भौतिक वेभव भी उस भूख को नही 
मिटा सकेगा, यदि भौतिक उन्नति के साथ मनुष्य की झ्रात्मा भूखी रहेगी ।* 


रूपरेखा 


प्रणुत्रत-प्रान्दोलन का प्रारम्भ एक बहुत ही साधारण-सी घटना से हुआ। बडी-से-बडी नदी का भी उत्स प्राय 
साधारण ही होता है। ग्राचार्यश्री के पास बंठे हुए व्यक्ति नैतिकता के विषय मे परस्पर बात कर रहे थे । उनमे से एक 
ने निराशा व्यक्त करते हुए बड़ा जोर देकर कहा कि इस युग में नैतिकता कोई रख ही नही सकता । यद््यप्रि ब्राचार्यश्री 
उस बातचीत में भाग नही ले रहे थ, किन्तु उस भाई के इन शब्दों ने उनका ध्यान प्राकृष्ट कर लिया। वे कुद भी नहीं 
बोले, किल्तु उनके मत में एक उयल-पुब न प्रवश्य सब गई। नेतिकता के प्रति श्रभिव्यक्स उस निराशा से उनको एक 
प्रेरणा मिली। वहाँ से वे प्रभातकालीन प्रवचन करने के लिए सभा मे गये। जो बात उनके मस्तिष्क में घूम रही थी, 
वही प्रवचन मे शत-शत धारा बनकर फूट पडी | उन्होने नैतिकता को पुष्ट करते हुए मेघ-मन्द्र स्व॒र मे पच्चीस ऐमे व्यक्तियों 
की माँग की जो ग्रन॑तिकता के विरुद्ध ग्रपनी शव्ित लगा सके भ्रौर हर सम्मावित खतरे को झेल सके । इस माँग के साथ 
ही वातावरण में एक गम्भीरता छा गई। उपस्थित व्यकित ग्राचायंश्री के ग्राह्मान भ्रोर प्रपने भ्रात्म-बल को तौलने 
लगे। मनो-मत्थत का बहू एक झदभुत दृश्य था। सहसा सभा मे से कुछ व्यक्ति खड़े हुए झौर उन्होने प्रपने नाम प्रस्तुत 
किये | वातावरण उल्लास से भर गया। एक-एक कर पच्चीमस नाम पश्राचार्यश्री के पास आ गए । सभा-समाप्ति के प्रतन्तर 
भी वह ध्यति लोगो के मन में गूँजती रही । राजस्थान के 'छापर' नामक उस छोटे-से कस्बे का घर-घर उस दिन चर्चा- 
स्थल बने गया । उस दिन की वह छोटी-सी घटना ही प्रणुन्नत आन्दोलन की नीव के लिए प्रथम ईंट बन गई । 

उस समय यह कल्पना भी नहीं की गई थी कि यह घटना ग्रागे चलकर एक प्रान्दोलन का रूप ले लेगी और 
जनता द्वारा उसका इतना स्वागत होगा। प्रारम्भ भे केवल यही भावना थी कि जो लोग प्रतिदिन सम्पर्क मे श्राते है, 
उनका नैतिकता के प्रति दृष्टिकोण बदले । वे धर्म को केवल उपासना का तत्त्व ही न माने, उसे जीवन-शोधक के रूप मे 
स्वीकार करे। जिन व्यक्तियों ने अपने नाम प्रस्तुत किये थे, उसके लिए नियम-सहिता बनाने के लिए सोचा गया। उसके 


नननन वन. $ नाल 
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४६] ब्राधायं भी तुलसी ग्रभिनत्दन प्रत्थ [ द्वितोय 


स्वरूप-निर्धा रण के लिए परस्पर चर्चाएं चलने लगी। प्राचार्यंश्री ने मुनिश्री नगराजजी को यह काये सौपा । उन्होंने ब्रतो 
की रूप-रेखा बनायी झौर प्राचार्येश्री के सम्मुख प्रस्तुत की । राजलदेसर-महोत्सव के प्रवसर पर 'प्रादर्श श्रावक-सघ' 
के रूप में यह योजना जनता के सम्मुख्ल रखी गई । चिन्तन फिर श्रागे बढ़ा भौर कल्पना हुई कि अनेतिकता की समस्या 
केवल श्रावक-वर्ग मे ही नहीं है, बह तो हर धर्म के व्यक्तियों भे समायी हुई है। इस योजना के लक्ष्य को विस्तृत 
कर क्यो ने सबके लिए एक सामान्य नियम-सहिता प्रस्तुत की जाये । झ्राखिर इसी चिस्तन के प्राधार पर नियमावली को 
फिर विकसित किया गया। फलस्वरूप सर्वंसाधारण के लिए एक रूपरेखा निर्धारित हुई भ्रौर स० २००५ में फाल्गुन 
शुक्ला द्वितीया को सरदारशहर (राजस्थान) मे झ्ाचायंश्री ने प्रणुब्रत-ग्रान्दो लन का प्रवरततेत किया । 


पूर्व-भूमिका 


भ्रान्दोलन-प्रवर्तन से पूर्व भी झ्राचार्यश्री नैतिकता के विषय मे प्रयोग कर रहे थे, परन्तु उस समय तक उनका 
लक्ष्य केवल श्रावक-वर्ग ही था। 'नवसूत्री' योजना' श्ौर 'तेरहसूत्री' योजना' के ढ्वारा लगभग तीस हजार व्यक्तियों को 
नैतिक उदबोधन मिल चुका था। उन व्यक्तियों ने उन योजनाग्रों के ब्रतो को स्वीकार कर प्रणुब्नत-प्रान्दोलन के लिए 
एक सुदृढ भूमिका तैयार कर दी थी | 


नामकरण 


प्रारम्भ में श्रणब्रत-भ्रानदोलन का नाम “भ्रणुश्नती सघ' रखा गया था। 'प्रणुश्नत' शब्द जैन-परम्परा से लिया 
गया है। मनुष्य के जागरित विवेक का निर्णय जब सकल्‍्प का रूप ग्रहण करता है, तब वह ब्रत कहलाता है। वह 
झ्पनी पूर्णता की सीमा मे महात्रत कहलाता है भौर भ्रपूर्णता की स्थिति मे भ्रणुक्रत । एक सथम की उच्चतम स्थिति है 
तो दूसरी व्यूवतम । पूर्ण सयम में रहना कठिन साधना है, तो पूर्ण प्रसयम में रहना सवा अदितकर । दोनों ग्तियां 
के मध्य का मार्ग है--प्रणुन्नत । प्रणुत्रत-नियमों का पालन करने वाले व्यक्तियों के सगठन का ताम रखा गया ' ग्रणृत्रती 
संघ । 

जनता ने इस प्रान्दोलन का भ्रच्छा स्वागत किया । हजारो व्यक्षित श्रणुब्रती बने, लाखो ने उसका समर्थन किया 
ग्रौर उसकी भ्रावाज़ तो करोडो तक पहुंची । बम्बई मे हुए पचम प्रधिवेशन तक ग्रणुश्नतियों के नाम की सूथी रखी जाती 
रही, परन्तु फिर क्रमश बढ़ती हुईं सख्या की सुव्यवस्था रखने मे शक्ति लगाने का विचार छोड दिया गया। सख्या का 
लोभ पहले भी नही रखा गया था, केवल भावना-प्रचार के रूप मे ही ग्रान्दोलन की शक्षित लगे ग्रौर खुने रूप में ही जनता 
उसमे भाग ले, यही भ्रभीष्ट माना गया। नियमों में परिवर्तत किये गए। नाम के विषय में भो सुझाव झ्राया कि 'सघ' 
शब्द सीमा को सकुचित करता है, जब कि 'प्रान्दोलन' शब्द ग्रपेक्षाकुत मुक्त भावना का द्योनक है। सुझाव ठीक ही 
था, प्रत. मान लिया गया और तभी पे इसका नाम 'अणुव्नत-म्रान्दो नत' कर दिया गया । 


१ (१) प्रात्म-हत्या करने का त्याग, (२) सद्य ग्रादि सादक वस्तुझो के सेवन का त्याग, (३) सास प्रौर 
भ्रण्डा खाने का त्याग, (४) बड़ी चोरी करने का त्याग, (५) जून खेलने का त्याग, (६) परस्त्री-गमन और भ्रप्राकृतिक 
मंघुन का त्याग, (७) भूछा मामला और असत्य साक्षी का त्याग, (5) मिलावट का व नक़ली को झसली बताकर बेचने 
का त्थाग और (€) तौल-साप सें कसी-बेशी फरने का रथाग । 

२ (१) निरिपराध चलते किरते जीवों को जान-बुभकर न मारना, (२) प्रात्म-हत्या न करना, (३) मद न 
पीना, (४) सांसन खाता, (५) चोरी न करना, (६) जुश्ना न खेलना, (७) भूठी साक्षी न देना, (८) द्ेष 
या लोभवश ब्राग न लगाना, (€) परस्त्री-गमन न करना, प्रप्राकृतिक मैथुन न करता, (१०) वेश्या-गसन न करना 
(११) पच्न-पान व नशा ने करता, (१२) रात्रि-भोजन ते करना, (१३) साधु के लिए भोजन से बनाना । 


अध्याय ] श्णुन्नत-प्रास्दो लन के प्रवर्तक [ ४७ 


बतों का स्वरूप-निर्णय 

श्रान्दोलन के प्रारम्भिक समय तक आ्राचायंश्री तथा मुनिजन बहुलाश मे राजस्थान के सम्पर्क मे ही रहे थे। 
नियमावलि बनाते समय वही के गुण-दोष स्पष्ट रूप से सामने झा सके । अहाँ की जीवन-यापत पद्धति को भ्राधार मान 
कर ही ब्रतो का स्वछूप-निर्धारण किया गया। पहले-पहल क्वतों की संरूपा चौरासी थी। गश्रान्दोलन की ज्यो-ज्यों 
व्यापकता होती गई, त्यो-त्यो देश तथा विदेश के व्यक्तियों की प्रतिक्रियाएं सामने झ्ाने लगी । 

भाई किशोरलाल मश्रुवाला ने ग्रान्दोलन के प्रयास को प्रशसनीय बताते हुए कुछ बातो की ओर ध्यान 
प्राकृष्ट किया। उन्हे लगा कि श्रन्य ब्रत तो भ्रसाम्प्रदाथिक है, परन्तु प्रहिसा-श्रत पर पथ की पूरी छाप है। उन्होंने उदा- 
हरण के रूप मे मासाहार भौर रेशमी वस्त्रों के विषय मे लिखा है कि जेनों पग्रौर वेष्णणों की एक छोटी-सी सख्या के 
प्रतिरिकत देश या विदेश के प्रधिकाद व्यक्ति मांसाहार के नियम निभाने की स्थिति मे नहीं होते । इसी प्रकार रेशम के 
लिए ब्रत बना तो मोती के लिए क्‍यों नही बना ? ' रेशम के समान उनमें भी छोटे जीवो की हिंसा होती है । 

मासाहार यद्यपि मानव जाति मे व्यापक रूप से प्रवलित है, जेनो और वैष्णवों ने इसका बहुत समय पूर्व से 
बहिप्कार कर रखा है, परन्तु आज वह केवल धामिक प्रदत ही नहीं रह गया है। शरीर-शा स्त्रियों की मान्यता भी यही 
बनती जा रही है कि सास मनुष्य के लिए खाद्य नही है। शाकाहार का समर्थन करने वाले व्यक्ति श्राज प्राय हर देश में 
मिल जाते है, श्रत इसमें किसी पथ के दृष्टिकोण को महत्त्व देने या न देने का प्रश्न नही है। झ्राचायंश्री का चिस्तन रहा 
है कि निरामिषता का क्रमिक विकास होना चाहिए। साथ ही ग्रामिषभोजियो को ग्रणुब्रत मे स्थान न हो, यह भी ग्रभीष्ट 
नही माना गया, श्रम प्रवेशक भ्रणुत्रती के ब्रतों मे बह व्रत न रखकर मूल श्रणुब्रतियों के श्रतो मे रखा गया । इसमे 
उनकी साथता का क्रमिक विकास का अवसर मिलेगा । 

सत्य-भ्रणुत्रत के विषय मे श्रावार्य विनोबा का भभिमत था कि सत्य भ्रखण्ड होता है, प्रहिसा की तरह उसका 
प्रणत्रत नही बनाया जा सकता । इप्त पर भी आचायंश्री ने चिन्तन किया । लगा कि लक्ष्य की दृष्टि से सत्य जितना 
ग्रवण्ड है, उतनी ही अहिसा भी | परन्तु सावक की साधता में जब्र तक पूर्णता का समावेश नहीं हो जाता, तब तक न 
श्रहिसा की पूर्णता श्रा पाती है श्रौर न सत्य की । सत्य भौर प्रहिसा श्रभिन्‍न है । जहाँ हिंसा है, वहाँ सत्य नही ही सकता । 
स्वरूप की दृष्टि से इनकी प्रखण्डता को मान्य करते हुए भी भ्राचार-शक्यता के क्रमिक विकास की दृष्टि से इनके लण्ड 
भी ग्रावश्यक माने गए है । 

जापान के कुछ व्यक्तियों की प्रतिक्रिया थी कि दनमे से कुछ नियमों को छीडकर शेष नियमों का हमारे देश 
के लिए कोई उपयोग नही । वे सव भारतीय जीवन को दृष्टि मे रखकर ही बनाये गए प्रतीत होते है। उन लोगो की 
यहू बात कुछ अ्शो में ठीक ही थी, वप्रोकि स्थानीय परिस्थितियों का प्रभाव रहना स्वाभाविक ही है। पर प्राचायंश्री 
को देशी और विदेशी का कोई भेद प्रभीष्सित नहीं रहा है । 

इस प्रकार की प्रनेक प्रतिक्रियाप्रो तथा सुझावो के प्रकाश मे नियमावलि को फिर से संशोधित करने का 
निश्चय किया गया। इस बार के सशोधनो में यह बात मुख्यता से रखी गई कि अश्रसयम की मूल प्रवृत्तियों सर्वत्र समान 
होती है, उपभेदो मे भले ही गन्तर गाता रहे । इसलिए नियमावलि मूल प्रवृत्तियो पर नियन्त्रण स्थापित करने के लिए 
ही बनायी गई। शेष नियम देश-कालानुसार स्वय निर्धारित करने के लिए छोड दिये गए। इस क्रम से नियमो की सख्या 
घटकर केवल बयालीस रह गई। 

प्रथम रुप-रेखा में प्रणुश्नतियों की कोई श्रेणियाँ नही थी। इस बार उनकी तीन श्रेणियाँ निश्चित की गईं--- 
१. प्रवेशक अणुब्रती, २ भ्रणुश्नती श्रौर ३ विशिष्ट प्रणुश्बती। ये श्रेणियाँ किसी पद की प्रतीक नहीं हैं, अपितु क्रमिक 
प्रम्पास की प्रगति सूचक सीढ़ियाँ हैं। प्रवेशक प्रणुत्रती के लिए ग्यारह, भ्रणुत्रती के लिए बयालीस और विशिष्ट भ्रणुब्रती 
के लिए छः नियम है । इस प्रकार ब्रतों के स्वरूप का जो निर्णय किया गया, वह कई परिवर्तनों के बाद की स्थिति है । 


१ हरिलिगेबक', २० गाए हे 


डर ] आाचाय॑ भी तुलसो ध्भिनरदन प्रस्य [ हितीय 


श्रसाभ्प्रदायिक रूप 


आन्दोलन का दष्टिकोण प्रारम्भ से ही प्रसाम्प्रदायिक रह है। यह विशुद्ध रूप से चरित्र-विकास की दृष्टि 
लेकर चला है भ्रौर इसी उद्देश्य की पूर्ति में अपनी सम्पूर्ण शक्ति लगा देना चाहता है। सब धर्मों की समान्य भूमिका पर 
रहकर कार्य करते रहना ही इसने अपना श्रेयोमार्ग चुना है। परल्तु प्रारम्भ मे लोगो को यह विश्वास ही नही हो पा 
रहा था कि एक सम्प्रदाय का झ्राचाय इतना उदार बनकर सब धर्मों की समनन्‍्वयात्मकता के आधार पर कोई पश्रान्दोलन 
चला सकता है। उस समय यह प्रश्त बार-बार सामने श्राता रहता था कि अणुब्ती बनने पर क्‍या हमे श्रापको धर्म-गुरु 
मानना होगा ? दिल्‍ली मे एक भाई ने यही प्रश्न सभा मे खडे होकर पूछा था। भ्राचारयंश्री ने कहा--यह कोई झ्रावश्यक 
नही है। भापके लिए केवल आ्रान्दोलन के ब्रतो का पालन करता ही प्रावश्यक है। कौन-से धर्म को मानते है, किसको 
धर्म-गुरु मानते है, प्रथवा किसी धर्म को मानते भी है या नहीं--इन सब बातो मे प्रपने विचार और अवृत्ति को यथा- 
रुचि रखने मे ग्राप स्वतन्त्र है। प्रान्दोलन उसमे बाधक नही बनता । 

जनता ज्यो-ज्यो सम्पर्क में श्राती गई, त्यो-त्यो साम्प्रदायिकता का भय अपने-प्राप दूर होता गया। धीरे-धीरे 
उसमे सभी तबको के मनुष्य सम्मिलित होने लगे। हिन्दू, सिख, मुसलमान और ईसाई प्रादि सभी धर्मों को इसमे ग्रपने 
ही सिद्धान्त प्रतिबिम्बित हुए लगने लगे। 

श्राचायंश्री ने इस आ्रान्दोलन में राजनैतिक सम्प्रदायो का भी समन्वय किया है। वे इसे किसी भी राजनैतिक 
पार्टी की कठपुतली नही बना देना चाहते | समय-समय पर प्राय अ्रतेक राजनेतिक दलों के लोग ग्रान्दोलन के कार्य क्रमो 
में सम्मिलित होते रहे है । उनके पारस्परिक मतभेद कुछ भी क्यो न रहते रहे हो, किन्तु चरित्र-विशुद्धि की ग्रावश्यकता 
वे सभी समान रूप से ही समभते रहे है। सन्‌ १६५६ में चुनावों की तैयारियाँ हो रही थी, तव प्राचायेश्री भी दिल्ली में 
ही थे। श्राम चुनावो में अरनैतिक और अनुचित प्रवुत्तियों का समावेश न हो, इस लक्ष्य से आचाय॑श्री के सान्निध्य मे एक 
सभा का ग्रायोजन किया गया। उसमे चुनाव-मुख्यायुकत श्री सुकुमार सेन, काग्रेस-प्रध्यक्ष उ० न० ढेबर, साम्यवादी 
नेता प्र० क० गोपालन, प्रजासमावादी नेता जी० भ० कृप्लानी श्रादि देश के प्रमुष राजनीतिज्ञ सम्मिलित हुए थे | 
सभी ने आन्दोलन के ब्रतो को क्रियान्वित करने का विश्वास दिलाया। 


सहयोगी भाव 


इस असम्प्रदाय-भावना ने अणबत-आन्दीलन को सबके साथ मिलकर तथा सबका सहयोग लेकर सामूहिक 
रूप से कार्य करने का सामथ्य प्रदान किया है। व्यक्ति अकेला किसी ऐसी बुराई का, जो सर्व-साधारण मे ग्रब्याहत रूप 
से फैल चुकी हो, सामता करने में प्रपनै-प्राप का असमर्थ पाता है। परन्तु जब्र समान उद्देश्य के प्रनेक व्यक्त उस बुराई 
के विरुद्ध खड़े होते है तो उसमे भाग लेने वाले प्रत्येक व्यक्ति को अपने मे एक विशेष सामर्थ्यं का प्रनुभव होने लगता है । 
जब बुराई अनेक व्यक्तियों का सामूहिक सहयोग पाकर प्रबल बन जाती है तो भ्रच्छाई को भी झ्रनेक व्यक्तियों के सामू- 
हिक सहयोग से प्रबल बनाता चाहिए । एक ग्ररुद्ा व्यक्ति अनेक बुर व्य््नियों से श्रेष्ठ प्रवश्य होता है, पर जीवन- 
व्यवहार मे निभ तभी सकता हे, जब कि भ्रनेत् अच्छे व्यवित उसकी जीवन-यापन पद्धति के पोषक तथा सहायक हो। 

आचारयश्री सभी दलों तथा व्यक्तिय! का सहयोग इसीलिए अभीष्ट मानते है कि उससे धार्मिक तथा नैतिक 
जीवन व्यतीत करने वी कामना रखने वाले व्यक्तियो को एकरूपता प्रदान की जा सके पौर उससे झधघा सिकता और भ्रनै- 
तिकता के वर्लेमान प्रभाव को नष्ट किया जा सके । झ्राचायंथ्री ने एक वार कहा था कि जब चोर आदि दुग णी व्यक्ति 
सम्मिलित होकर काम कर सबते है, तो ग्रच्छा उद्देश्य रखने वाले दल सम्मिलित होकर काम क्यों नही कर सकते गह 
कथन से सर्वोदियी नेता जयप्रकाश नारायण बहुत प्रभावित हुए । उन्होने कहा---“मैं सर्वादिय कार्यकर्ताओं के सम ४ 
कहूंगा कि ऐसे समान उद्देश्यों के कार्यो मे परस्पर सहयोगी बने ।” कक 


इध्यायथ ] झणुवत-प्राम्दोलन के प्रवर्तक रह 


प्रथम प्रधिवेशन 


भ्रणुब्रत-प्रानदोलन का प्रथम वाधिक भ्धिवेशन भारत की राजघानी दिल्ली मे हुग्ना था। यद्यपि इसके प्रसार 
की दिशाए जयपुर से ही उन्मुक्त होने लगी थी, पर सावंजनिक रूप इसे दिल्ली में मिला। यह श्राचार्यश्री का दिल्ली मे 
प्रथम बार पदापंण था। भान्दोलन नया-तया ही था । परिस्थितियाँ कोई भ्रधिक प्रनुकूल नहीं थी। अ्रविश्वास, सन्देह 
और विरोध की मिली-जुली भावनाभो का सामना करना पड रहा था। फिर भी प्राचार्यश्री ने अपनी बात पूरे बल के 
साथ जनता में रखी | पहले-पहल शिक्षित-वर्ग ने उनकी बातो को उपेक्षा व उपहास की दृष्टि से देखा, पर उनकी 
प्रावाज़ समय की श्रावाज़ थी। उसकी उपेक्षा की नहीं जा सकती थी। उनकी बातो ने धीरे-धीरे जनता के मन को छुम्रा 
्रौर प्रान्दोलन के प्रति झ्राकर्षण बढने लगा। 

कुछ दिन बाद वाधिक भ्रधिवेशन का श्रायोजन हुप्ना । दिल्‍ली नगरपालिका-भवन के पीछे के मैदान मे हजारों 
व्यक्ति एकत्रित हुए। वातावरण मे एक उत्लास था। दिल्‍ली के नागरिकों ने एक झ्राशा-भरे दृष्टिकोण से प्रधिवेशन की 
कार्रबाही को देखा । नगर के सा जनिक कार्यकर्ता, साहित्यकार तथा पत्रकार श्रादि भी अच्छी सख्या मे उपस्थित थे । 

कार्य प्रारम्भ हुआ । कुछ भाषण हुए। प्रथम वर्ष की रिपोर्ट सुनायी गई। उसके पश्चात्‌ ब्रत स्वीकार कराये 
गए। ग्रानदोलन के प्रारम्भिक दिनो मे जहाँ पिचहृत्तर व्यक्ति थे, वहाँ इस अधिवेशन के समय छ सौ पच्चीस व्यक्तियों 
ने ब्रत ग्रहण किये। उपस्थित जनता के लिए यह एक पपूर्य बात थी। प्रधिवेशन का यह सबसे बडा श्राकर्षण था। इससे 
देश में नैतिक क्रान्ति के बीज झकुरित होने का स्वप्त भ्राकार ग्रहण करता हुप्रा दिखायी देने लगा। चारो श्रोर चलने- 
वाली ग्रनैतिकता में खडे होकर कुछ व्यक्तित यह सकल्प करे कि वे किसी प्रकार का झनैतिक कार्य नही करेंगे, तो यह एक 
भ्रघटनीय धटना लगने लगी। नैतिक वातावरण मे मनुष्य जहाँ स्वार्थ को ही प्रमुख मानकर चलता है, परमार्थ को भुल- 
कर भी याद नही करता, बहां कुछ व्यक्तियों का ब्रणुत्॒ती बनना एक नया उन्मेष ही था। 


पत्रों की प्रतिक्रिया 


पत्रकारों पर इस घटना का बहुत ही अ्रनुकूल प्रभाव हुआ । देश के प्राय सभी दैनिक पत्रों ने बड़े-बड़े शीर्षको से 
इन समाचारों को प्रकाशित किया। अनेक दैनिक पत्रो मे एतदू-विपयक सम्पादकीय लेख भी लिखे गए। हिन्दुस्तान 
टाइम्स! (नई दिल्‍ली) ने प्रपने साध्य सस्करण में लिखा--”चमत्कार का युग अ्रभी समाप्त नहीं हुप्रा है। दिल्‍ली मे भी 
हमे चारो ओर फंले हुए ब्रन्धकार मे प्रकाश की एक किरण दीख पडी है। * जब ग्रनुच्रित रूप से कमाये गए पैसे पर 
फूलने-फलने वाले व्यापारी एकत्रित होकर सच्चाई से जीवन ब्रिताने का ग्रान्दो नस शुरू करते है, तब कौन उनसे प्र भा- 
वित नहीं होगा! उन्होंने यह सत्‌-अतिज्ञा प्राचार्यश्री तुलसी के सामने अ्रणब्रती सध के पहले वाधिक प्रथिवेशन के 
प्रवस्तर पर ग्रहण की है। “झाचार्य तुलसी, जो कि इस सगठत या आन्दोलन के दिमाग है, राजपूताना के रेती ने मैदानो 
को पार कर दिल्‍ली की पक्की सडको पर आये है ।” 

हिन्दुस्तान स्टेण्डई' (कलकत्ता) ने २ मई, ५० को अ्रणुत्रती-सघ का स्वागत करते हुए लिखा था, ” * इस 
देश में व्यापार-व्यवसाय में मिथ्या जोरो पर है। यह भय है कि कही उससे समाज के जीवन का सारा नैतिक ढाँचा ही 
नष्ट न हो जाये इसलिए कुछ व्यापारियों का यह ग्रान्दोलन कि वे व्यापार-व्यवसाय में मिथ्या झ्ाचार न करेगे, देश मे 
स्वस्थ व्यापार-व्यवसाय को जन्म दे सकेगा । इस दिशा मे अणुब्रती-सघ के प्रवर्तक प्राचार्य श्री तुलसी ने जो पहल की है, 
उसके लिए वे बधाई के भ्रधिकारी हैं।'' 

कलकत्ता के सुप्रसिद्ध बगला-दैतिक 'प्रानन्द बाजार पत्रिक्रा' ते नूतन सतयुग' शी्बक से लिखा था, “तो 
क्या कलियुग का भ्रवसान हो गया है ? क्या सतयुग प्रकट होने को है ? नई दिल्‍ली, ३० प्रप्रैल का एक समाचार है कि 
मारवाड़ी समाज के कितने ही लखपति भ्रौर करोडपति लोगो ने यह प्रतिज्ञा की है कि वे कभी चोर-बाजारी नही करेगे। 
इसके प्रेरक हैं प्रावायंश्री तुलसी, जिन्होने मानव-जाति की समस्त बुराइयो को दूर करने के लिए एक प्रान्दोलन प्रारम्भ 
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किया है। उसी के समर्थन मे ये प्रतिज्ञाए की गई है। हम प्राचार्य श्री तुलसी से सवितय प्रनुरोध करना चाहते हैं कि वे 
कलकत्ता नगरी में पधारने की कृपा करे ।” 

'हुरिजन-मेवक' के हिन्दी, प्रग्नेजी व गुजराती-सस्करणो में श्री किशोरलाल मश्रुवाला ने संध के द्रतो की विवे- 
बना करते हुए सम्पादकीय में लिखा, “प्रणुब्रत का श्र्थ है--अत्येक ब्रत का अ्रणु से लेकर क्रमश बढ़ता हुप्रा पालन। 
उदाहरण के लिए, कोई ग्रादमी जो अहिंसा झौर अपरिग्रह मे विश्वास तो रखता है, लेकिन उसके प्रनुसार चलने की 
ताकत भ्रपने में नहीं पाता, बह इस पद्धति का आश्रय लेकर किसी विशेष हिसा से दूर रहने या एक हृद के बाहुर भ्रौर 
किसी खास ढग से सग्रह न करने का सकल्प करेगा और धीरे-धीरे झपने लक्ष्य की ओर बढेगा। ऐसे द्त अ्रणतन्नत कहलाते हैं ।'' 

इस प्रकार भ्रान्दोलन की प्रतिध्वनि समस्त देश मे हुई। क्वचित्‌ विदेशी पत्रो मे भी इस विषय में लिखा गया। 
स्यूयाक के सुप्रसिद्ध साप्ताहिक 'टाइम' ( १४ मई, १६५० ) में यह सवाद प्रकाशित हुआ्ना, “भ्रन्प अनेक स्थानों के कुद्ध 
व्यक्तियों की तरह एक दुबला, पतला, डिगना, चमकती ग्रांखो वाला भारतीय ससार की वर्तमान स्थिति के प्रति भ्रत्यन्त 
चिन्तित है। चौतीस वर्ष की प्रायु का वह आचाये तुलसी है, जो जेत तेरापथ-समाज का प्राचाये है। वह भ्र हिसा मे विश्वास 
करने वाला धाभिक समुदाय है। ग्राचार्य तुलसी ने १६४६ मे ग्रणुक्रती-सघ की स्थापना की थी। _' जब समस्त भारत 
को ब्रती बना चुकंगे, तव शेष ससार को भी बती बनाने की उनकी योजना है।” 

देशी श्लौर विदेशी पत्रो मे होने वाली इस प्रतिक्रिया से ऐसा लगता है कि मानों ऐसे किसी झ्रान्दोलन के लिए 
मानव-समाज भूखा भ्रौर प्यासा बैठा था। प्रश्मम अ्रधित्रेशत पर उसका यह स्थागत आाशातीत और कल्पनातीत था। 


ग्राशावादी दृष्टियाँ 


प्रानदोलन का लक्ष्य पवित्र है, कार्य निष्काम है, भ्रत उससे हराएक व्यक्ति की सहमति दी हो सकती है। जब 
देश के नागरिकों की सकल्प-शक्ति जागृत होती है, तब मन मे मधुर ग्राशा का एक ग्रकुर प्रस्कृटित होता है। भ्रान्दो लन के 
सम्पर्क मे प्राने वाले व्यक्तियों के उद्गार इस बात के साक्षी है। उनमें से कुछ ऐसे व्यक्तियों के उदगार यहाँ दिये जा रहे 
है, जिनका राष्ट्रव्यापी प्रभाव है तया जो किसी भी प्रकार के दवाव मे प्रश्न भावित रहकर चिन्तन करने की क्षमता रखने हैं। 

राष्ट्रपति-भमवन मे एक विशेष समारोह पर बोलते हुए राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रमाद ने कहा, “पिछले कई वर्षों 
से प्रणुब्रत प्रान्दोलन के साथ मेरा परिचय रहा है। शुरुआत मे जब कार्य थोडा ग्रागे बढा था, मैंने इसका स्वागत किया 
झौर भ्रपने विचार बतलाये। जो काम प्राज तक हुम्ना है, वह सराहनीय है। मैं चाहूंगा इसका काम देश के सभी वर्गों मे फैने, 
जिससे सव इससे लाभान्वित हो सके । इस प्रान्दोलन से हम दूसरों की भलाई करते हैं, इतना ही नही, प्रपने जीवन को 
भी शुद्ध करते है, भ्रपने जीवन को बनाते है। सयम का जीवन सबसे अ्रच्छा जीवन है। इसीलिए हम चाहते है कि सब 
वर्गों मे इसका प्रचार हो | सबको इसके लिए प्रोत्साहित किया जाये ।”'* 

उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन ने भ्रणुक्रत-प्रान्दोलन के विषय मे लिखा है, “हम ऐसे युग मे रह रहे है, जब 
हमारा जीवतात्मा सोया हुत्ना है। श्रात्म-बल का श्रकाल है और प्रमाद का राज्य है । हमारे युत्रक तेजी से भौतिकवाद की 
भोर भुकते चले जा रहे है। इस समय किसी भी ऐसे ग्रान्दोलन का स्वागत हो सकता है, जो आत्म-बन की प्रोर ले जाने 
वाला हो। इस समय हमारे देश मे ग्रणुत्रत-प्रान्दो लन ही एक ऐस। भान्दोलन है जो इस कार्य को कर रहा है। यह काम 
ऐसा है कि इसको सब तरफ से बढावा मिलना चाहिए।'* 

प्रधानमन्त्री श्री जवाहरलाल नेहरू ने कहा, “हमे श्रपने देश का मकान बनाना है। उसको बुनियाद गहरी 
होती चाहिए | बुनियाद यदि रेत की होगी तो ज्यों ही रेत ढह जायेगी, मकान भी ढह जायेगा। गहरी बुनियाद चरित्र 
की होती है। देश मे जो काम हमे करने हैं, वे बहुत लम्बे-चौडे हैं। इन सबकी बुनियाद चरित्र है। इसे लेकर बहुत श्रच्छा 
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३ प्रणत्रत-प्रानयो लन 
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काम प्रणुव्रत-भान्दोलन में हो रहा है। मैं मानता हूँ, इस काम की जितनी उन्नति हो, उतना ही अच्छा है। इसलिए मैं 
भ्रणु्रत-प्रान्दोलन की पूरी उन्नति चाहता हूँ ।* 

भ्रणश्नत-सेमिनार में उद्घाटन-भाषण करते हुए यूनेस्क्रो के डायरेक्टर-जनरल डा० लूथर इवान्स ने कहा, “हम 
लोग यूनेस्‍्को के द्वारा शान्ति के अनुकूल वातावरण बनाने की चेष्टा कर रहे हैं। इधर अगुब्रत-प्रान्दोलन भी प्रशलनीय 
काम कर रहा है। यह बडी खुशी की बात है। मैं उसकी सफलता चाहता हूँ। श्रापक्रा यह सत्कार्य ससार मे फते श्लार 
शान्ति का मार्ग-दशंत करे । 

राष्ट्र के सुप्रसिद्ध विचारक काका कालेलकर ने कहा है, “श्रमण भ्ौर भिक्षु शान्ति-सेना के सैनिक हैं। नैतिक 
प्रचार श्रौर प्रसार के लिए उन्होने जीवन को जगाया है, यह उचित है। अरणुब्नत-झ्रानदोलन में नैतिक विचार-क्रान्ति के 
साथ साथ बौद्धिक अहिसा पर भी बल दिया गया है। यह इसकी भ्रपनी पिशेषता है। 

श्री राजगोपालाचार्य ने भ्रपने विचार व्यक्त करते हुए लिखा है, “मेरी राय मे यह जनता के नैतिक एवं सांस्कृ- 
तिक उद्घार की दिशा में पहला कदम है । 

ग्राचार्य जी० भ० कृपलानी ने अणब्रत-प्रान्दो लन के विषय में अपने भाव यो व्यक्त किये हैं, “ मैं मानता हूँ 
कि अलो के बिना दुनिया चल नहीं सकती । ब्रतों को त्यागने से सर्वताश हो जाता है। मैं व्यक्ति-सुधार में विश्वास नहीं 
रखता । सामूहिक सुधार को सत्य मात कर चलता हूं। व्यक्ति-सुधार की प्रक्रिया मे वह वेग झौर उत्साह नही रहता, 
जियना सामूहिक सुधार में रहता है। इसके तात्का लिक परिणाम भी लोगो को आक्ृष्ट कर लेते है । प्रणब्रत-प्रान्दोलन 
इस दिशा में मार्ग-सूचक बने, ऐसी मेरी भावना है।* 

हिन्दी-जगत्‌ के सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जैनेन्द्रकुमार के विचार इस प्रकार हैं, “सिद्वान्त की कसौटी व्यवहार 
है, जो व्यवहार पर खरा सिद्ध नहीं होता, वह सिद्धान्त कंसा ! मुझे यह कहते प्रसन्‍तता है कि महान्नत का मार्ग जगत्‌ 
से एकदम निरपेक्ष नही है, अ्रणव्रत उसका उदाहरण है। ब्रत जीवन में किनारे जैसे है। यदि नदी के किनारे न हो, तो 
उसका पानी रेगिस्तान में सूख जाये। बिनारे नदी को बाँधने वाले नही होने चाहिए, वे उसको मर्यादा में रखने वाले 
होने चाहिए। ऐसे ही वे किनारे जीवन-चतन्य को विकास देने वाले और दिशा देने वाले हो सकते है।* 

अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के भूतपूर्व महामन्त्री श्री श्रीमत्तारायण ने भ्रपनी भावना यो व्यक्त की है, 
“ग्रणवत-ग्रानदो लन की जब से मुझे जानकारी हुई है, तभी से मै इसका प्रणसक रहा हूँ। इसके सम्बन्ध में मेरा आकर्षण 
इसलिए हुम्ना कि यह आन्दोलन जीवन की छोटी-छोटी बातों पर भी विशेष ध्यान देता है। बडी बाते करने वाले बहुत 
है, किन्तु छोटी बातो को महत्त्व देने वाले कम होते है । 

यह प्रान्दोलन क्रमक विकास को महत्त्व देता है, यह इसकी विशेषता है। एक साथ लक्ष्य पर नहीं पहुँचा जा 
सकता, एक-नाक कदम श्रागे बढा जा सकता है।* 

ससदू-सदस्या श्रीमती सुचेता कृपलानी ने कहा, “अ्रणुक्षत-प्रान्दोलन जीवन-शुद्धि का ग्रान्दोलन है। जब कार्य 
प्रौर कारण दोनो शुद्ध होते हैं, तब परिणाम भी शुद्ध होता है। श्रणुत्रत-म्रान्दोलत के प्रवर्तक का व उतके साथी साधुश्रो 
वा जीवन शुद्ध है। प्रणुत्रतों का कार्य क्रम भी पविन्न है, इसलिए इनके कहने का ग्रसर पडना है। 

प्रगुश्नत-प्रान्दोलन के ब्रत सावंजतीन है। प्रत्येक वर्ग के लिए इसमे ब्नत रखे गए है। यह इसकी अश्रपनी विशेषता 
१ अणुब्रत जीधत-दर्शन 
२ सलब-तिर्माण की पुकार, पृ० ३४ 
३ नव निर्माण की पुकार, पृ० ५० 
ड मबननिर्माण की पुकार, पु० ४५ 
४ सव-निर्माण को पुकार, पृ० ५२ 
६ नद-निर्माण को पुकार, पु० ५१ 
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है। ब्रतों की भाषा सरल व स्वाभाविक है । अहिसा पादि ब्रतो का विवेचन सामथिक व युयानुकूल है। झहिसा की 
व्याख्या व ब्रतों में शब्दों का सकलन मुभे बहुत ही भावोत्पादक लगा । कहा गया है--जीव को मारना या पीड़ा पहुँचाना 
तो हिंसा है ही, किन्तु मायसिक असहिष्णुता भी हिसा है। प्रधिकारो का दुरुपयोग भी हिसा है । कम पैसो से झ्धिक श्रग 
लेना भी हिंसा है, मादि-प्रादि । इसी प्रकार सभी द्रत जीवन को छते है। भ्रगुत्रतियों का जीवन इसका प्रत्यक्ष प्रमाण है । 
मुझ पर श्रान्दोलन का काफी असर है। झाचायंजी का सत्‌-प्रयास सफल हो, यह मेरी कामना है । '* 

उपयू'बत व्यक्तियों के प्रतिरिकत भी बहुत से ऐसे व्यक्षित है जो प्रणुब्रत-पान्दोलन के विषय में बहुत श्रद्धाशील 
श्रौर भाशावादी हैं। उन सबके उद्गारो का सकलन एक पृथक्‌ पुस्तक का विषय हो सकता है। यहाँ उन राबका उल्लेख 
सम्मव नहीं है। 


सन्देह प्लौर समाधान 


प्रान्दोलन के विषय में जहाँ भ्रनेक व्यक्ति भ्राशावादी है, वहाँ कुछ व्यक्तियों को एतद्‌ू-विषयक नाना सन्देह 
भी है। किसी भी विषय में सन्देहों का होना भ्रस्वाभा विक नही कहा जा सकता, वस्तुत वे बात को अ्रधिक गहराई से 
सोचने की प्रेरणा ही देते है। सावधान भी करते है। यहाँ प्रान्दोलन के विषय मे किये जाने वाले कुछ सन्देहों का सक्षेप 
में समाधान प्रस्तुत किया जा रहा है। 

१. भगवान्‌ महावी र, भगवान्‌ बुद्ध भर महात्मा गांधी ज॑से व्यक्ति भी जब विश्व को नंतिकता के ढाँचे में 
नहीं ढाल सके, तो झाचार्य श्री वह कार्य कैसे कर सकेंगे ? 

इस सन्देह का समाधान यही हो सकता है कि समूचे विश्व को नैतिक बना देना किसी के लिए सम्भव नहीं है । 
नैतिकता का इतिहास जितना पुराना है, उतना हो प्रनेतिकता का भी | हर युग मे इन दोसों का परस्पर सघप चलता 
रहा है। ससार के रगमच पर कभी एक की प्रमुखता होती रही है तो कभी दूसरे की , पर सम्पूर्ण रूप से न कभी नैति- 
तिकता मिटी है श्लौर त ही ग्रनेत्तिकता। जब-जब मानव-समाज में नैतिकता की प्रबलता रही है, तब-तब उसका 
उत्थान हुमा है श्रोर जब-जब भ्रनैतिकता की प्रवलता हुई है, तब-तव पतन । एक न्याय, मैत्री श्नौर साम्य की सवाहक 
बनकर शान्ति का साम्राज्य स्थापित करती है तो दूसरी ग्रन्याय, विद्वेष श्रौर विषमता की सवाहक बनकर अशान्ति का 
दावानल प्रज्वलित करती है। सभी महापुरुषो का विचार रहा है कि विश्व नैतिक भौर आध्यात्मिक बने; किन्तु वे सव 

यह भी जानते रहे है कि यह सम्भव नहीं है। इसलिए वे फल की ओर से निश्चिन्त होकर केवल कार्य पर लगे। उससे 

समाज में झाध्यात्मिकता श्रौर नैतिकता का प्रामुख्य स्थापित हुआ । झ्राचायश्री भी श्रपना पुरुषा्थ इसी दिशा में लगा 
रहे है। कितना कया कुछ बनेगा, इसकी चिन्ता न वे करते है भर न उन्हे करती ही चाहिए । 

२ सारा ससार ही जव भ्रष्टाचार और दुर्व्यंसनो मे फंसा है, तत्र चन्द मनुष्य अणन्नती बनकर प्रपता सत्य 
कैसे निभा सकते है ? 

इसका सक्षिप्त समाधान हो सकता है कि सत्य आत्मा का धर्म है। उसके लिए दूसरे का सहारा नितान्त भ्रपेक्षित 
नही है। सफलता सख्या पर नही, भावना पर निर्भर है। ससार के प्राय सभी सुधार थोड़े व्यक्तियों से ही प्रारम्भ हुए 
है। भधिक व्यक्ति तो उसके विरोध मे रहे है, क्योकि विचारशील ओर स्वार्थ-त्यागी मनुष्य भ्रपेक्षाकृत स्वल्प द्दी मिलते 
है। इसका यह तात्परय नही है कि अणुश्रतियों की सख्या स्वल्प ही रहनी चाहिए, किन्तु यह है कि सलख्या को सफलता का 
मापक यन्त्र नहीं मानना चाहिए। भ्रधिक व्यक्ति जिस मार्ग को चुनते हैं, वह सच्चा ही हो, यह भ्रावश्यक नहीं है। प्रत, 
सत्य-सेवी के लिए बहुमत का महत्व प्रधिक नही रह जाता । उसे अपने ग्रात्म-बल पर विश्वास रखते हुए बहु-जन मान्य 
प्रनेतिक विषयो का सामना ही नही, प्रपितु उन पर प्रहार करने को भी उद्यत रहना चाहिए। इस प्रकार वह अ्रपने सत्य 
को तो निभा ही लेता है, साथ-साथ उन अनेक व्यक्तियों को सत्य मार्ग के लिए प्रेरित भी कर देता है, जो साथी के प्रभाव 
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में श्रपने बल पर प्रागे-बढ़ने से धबराते है । 

३ जिस गति से लोग भणब्रती बन रहे है, वह बहुत घीमी है। इस गति से यहाँ का नैतिक दुभिक्ष मिट नहीं 
सकता। प्रतिवर्ष एक सहस््र व्यक्षित अणबती बनते रहें तो भी श्रकेले भारत की चालीस करोड जनता को वैतिक बनाते 
लाखो वर्ष लग जायेगे। तब ग्रान्दोलत के पास इस समस्या का क्‍या हल है ? 

यह स्वीकार किया जा सकता है कि गति बहुत धौमी है। उसे तेज करना चाहिए, किन्तु झ्रान्दो लन गुण की निष्ठा 
लेकर चलता है। सख्या का महत्त्व उसमे गौण है । यदि गृण का ग्राधिक्य हो तो श्रौषधि की प्रल्प मात्रा भी प्रभूत 
परिणाम ला सकती है। उसी तरह भ्रल्पसरुपक गृुणी व्यक्ति भी सारे समाज को प्रभावित कर सकते है। यह मानवीय 
भावना का प्रश्न है। इसे साधारण गणित के ग्राधार पर समाहित नहीं किया जा सकता । मानवीय भावना गणित के 
फारमलो से बंधकर नहीं चला करती । हजारों व्यक्तिययों की सम्मिलित भावना का जब कही एक स्थान पर तीज 
विस्फोट होता है, तब वह हमारी गणित की प्रक्रिया मे एक के रूप मे सम्मिलित किया जाता है । अवशिष्ट व्यक्ति 
गणना-क्षेत्र से बाहर रह जाते है। प्रणब्रत-भावना को भी इसी झ्राधार पर यो समझा जा सकता है कि जब्र हजारो 
व्यतितयी के मन पर ब्रनीति के विरुद्ध नीति का प्रभाव होता है, तब उनसे से तीव्रतर या तीब्रतम प्रभाव वाला व्यक्षित 
जो कि उन| सहस्ना की भावना का एक प्रतीक समझा जा सकता है, प्रतिज्ञाबद्ध होता है। भ्रणुव्रत-भावना से प्रभावित 
होते हुए भी भ्रवशिष्ट व्यक्ति उस सख्या से बाहर रह जाते है। सख्या-समाविष्ट व्यक्ति तो उन हजारों व्यक्तियों का 
एक प्रतीक-मात्र होता है। इसलिए प्रणन्रतियों की सर्या को ही भ्रणश्रत-भावना का विकास-क्षेत्र नहीं मान लेना चाहिए। 
भारत के स्वातस्त्य संग्राम के झ्हिसक सेनिक इस बाल की सस्यता के लिए प्रमाणभूत साने जा सकते है। सारे भारतवासी 
तो क्‍या, पर शताश भी उस सस्था के सदस्य नही थे। पर कया इससे यह माना जा सकता है कि जितने उस सस्था के 
सदस्य थे, केवल उतने ही स्वतन्त्रता के पुजारी थे। ग्रवशिष्ट व्यक्तियों का स्व॒तन्त्रता-सग्राम से कोई सम्बन्ध नहीं था ? 

इसके भ्रतिरिकत सारे भारत की बात सोचने से पहले यह तो हरएक व्यक्ति को मान्य होगा ही कि प्रभाव से 
तो स्वन्प भाव भ्रच्छा ही होता है । स्व॒ल्प भाव को सर्व भाव की झोर बढने में भ्रपनी गति तीम्र करनी चाहिए । इसमें 
स्वय अणबव्रत-प्रानदोलन सहमत है। परन्तु सर्व भाव न हो, तब नक के लिए प्रभाव ही रहना चाहिए, स्वल्प भाव की कोई 
प्रावश्यकता नही है, इस बात से बहु सहमत नहीं हो सकता । 

४ अ्रणब्रतों की रचना में मख्यत निषधात्मक दृष्टि ही क्यो भ्रपनायी गई है ? जबकि जीवन-निर्माण में विधि- 
प्रधान पद्धति की आवश्यकता होती है । 

यो तो विधि मे निषेध श्रौर निषेध मे विधि स्वत गर्भित रहती है, फिर भी मनुष्य की झ्राचार-सहिता में विधेय 
प्रधिक होते हैं श्रौर हेय कम । इसीलिए अपनी मर्यादा मे रहकर मनष्य को क्या-क्या करना चाहिये, इसकी लम्बी सूची 
बनाने से प्रधिक सुगम यह होता है कि उसे क्या-क्या नहीं करना चाहिए, यह बतलाया जाए। सीमा या मर्यादा का भावा- 
त्मक भ्र्थ निषेध ही तो हाता है | माता-पिता या गुरु भ्रपने बालक को निषिद्ध वस्त की मर्यादा ही बतलाते है। “विजली 
को मत छम्मा करो--पह कह वे उसकी जो सुरक्षा कर सकते है क्या वही 'कमरे की ये-ये वस्तुएँ छम्मा करो' कहकर कर 
सफते हैं ? सरकार भी विदेश से जिन-जिन व्यापा रो का निषेध करना चाहती है, उन्ही का नाम-निर्देश करती है, न कि 
जो-जो मेंगाया जा सकता है, उसका सूची-पत्र | सरलता भी इसी मे है। 

५ हर कार्य की उपलब्धि सामने झाने पर ही उस पर विश्वास जमता है। भ्रणब्रत-अ्रान्दोलन की कोई उप- 
लब्धि दुष्टिगत क्यों नहीं हो रही है ? 

भौतिक समृद्धि के लिए किये जाने वाले कार्यों से जो स्थूल उपलब्धियाँ होती है, वे प्रत्यक्ष देखी जा सकती है । 
परन्तु यह भ्रान्दोलन उत कार्यों से सर्वथा भिन्‍न है। इसकी उपलब्धि किसी स्थल पदार्थ के रूप मे प्रत्यक्ष नही देखी जा 
सकती | प्नन्न, वस्त्र मा फलो के ढेर की तरह प्ाध्यात्मिकता, नैतिकता या हृदय-परिव्तंन का ढेर नही लगाया जा सकता। 
भौतिक भोर प्रभौतिक वस्तुप्रो को एक तुला पर तौलने की तो बात ही क्या की जा सकती है, जबकि भौतिक वस्तुप्रो मे 
भी परस्पर प्रतुलनीय प्रन्तर होता है। पत्थर भ्रौर हीरे को क्या कभी एक तराजू पर तौला जा सकता है ? प्रणुव्रत- 
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ग्रान्दोलन की उपलब्धि प्रत्यक्ष नही है| सकती, फिर भी उसने क्या कु किया है, इस बात का पता लगाने के लिए कुछ 
कार्य प्रस्तत किये जा सकते है। झान्दोलन का ध्येप हृदय-परिवतेन के द्वारा जनता के चारित्रिक उत्थान का रहा है। झत 
उससे अष्टाचार, मिलावट, भृठा तौल-माप, दहेे ग्रौर रिश्वत ग्रादि के विएद्ध अनेक ग्रभियान चलाये हैं। मय -पन और 
धन्न-पान के विएद्ध भी वातावरण तैयार करने का प्रयास किया है। हजारों व्यक्तियों को उपयुक्त दुर्गुणो से दूर कर 
देना ग्रात्म-शुद्धि के क्षेत्र मे जहा एक महत्वपूर्ण कार्य है, वहाँ जन-सामान्‍्य की दृष्टि मे झ्ाने वाली आन्दोलन की एक महत्त्व- 
पूर्ण उपलब्धि भी है। परन्तु आन्दोलन इस उपलब्धि की अपेक्षा उस सू#्म उपलब्धि को अधिक महत्त्व देता है जिससे 
कि जन-मानस मे ग्रध्यात्म का बी ज-वपन होता है! 


झग्रानदोलन की भ्रावाज़ 


श्रणक्रत-प्रान्दोलन की भ्रावाज तालाब मे उठने वाली उस लहर की तरह है जोकि धीरे-धीरे भागे बढती श्ौर 
फैलती जाती है। भाज जितने व्यक्ति इससे परिचित है, वे सब धीरे घीरे ही इसके सम्पर्क में ग्राये है। प्रारम्भकाल में 
बहुत से लोग इसे एक साम्प्रदायिक प्रान्दोलन मानते रहे थे। आचायंश्री को अनेक वार एतदू-विपय्रक स्पष्टीकरण करना 
पड़ता था। फिर भी सबके मस्तिष्क मे यह बात कठिनता से ही बैठ पा रही थी। अ्राचार्य श्री यथाशी क्र इस ग्रविश्वसनी थ 
स्थिति को मिटा देना चाहते थे। वे यह ग्रच्छी तरह से जानते थे कि जब्र तक यह स्थिति मिट नहीं जाती, तब लक 
झानदोलन गति नहीं पकड सकता। वे इस विषय में दूमरो के सुझाव लेने मे भी उदार रहे है। जयपुर में डा० राजेन्द्र- 
प्रसाद प्राचार्य श्री के सम्पर्क मे श्राये । वे उन दिनो भारतीय विधान-परिषद के प्रध्यक्ष थे। श्राचार्यश्री ने उनके सामने 
प्रणब्नत-प्रान्दो लन की रूपरेखा और कार्यक्रम रखा, तो उन्होंने कहा कि देश को ऐसे भ्रान्दोलन की इस समय बहुत श्राव- 
इयकता है। इसका प्रतार तीब्र गति से होना चाहिए। आाचायंश्री ने तब निस्सकोच भाव से अपनी समस्या रखते हुए 
कहा था कि हम भी यही चाहते है, परन्तु इसमे बाधा यह है कि लोग झभी तक इसको साम्प्रदायिक दृष्टि से देखते है । 
इससे प्रसार होने मे बहुत बाधाए ग्राती है । 

डा० राजेन्द्रप्रसाद ने कहा कि आन्दोलन यदि श्रसाम्प्रदायिक भाव से कार्य करता रहेगातो ज्यो-ज्यों लोग 
सम्पक मे प्रायेगे, त्यो-त्यो यह दृष्टिकोण अपने आप मिट जायेगा। बात भी यही हुई । श्राज प्राय सभी व्यत्रित यह 
जानने लगे हैं कि प्रणुत्र त-पआन्दोलन का कार्य सम्प्रदाय-भाव से प्रभावित नहीं है । राष्ट्रपति बनने के बाद डा० राजेन्द्र- 
प्रसाद ने भ्रानदोलन की इस सफलता को महत्त्वपृर्ण मानते हुए लिखा था, “मु के सबसे प्रधिकर प्रसन्‍तता तो इस बात 
से है कि देश में इस प्रान्दोलन ने सार्वजनिक रूप ले लिया है। मैं सम कता हूँ कि अ्रव लोगो में ये भावनाएं नहीं रह गई 
हैं कि यह कोई साम्प्रदायिक अ्रान्दोलन है। इस आन्दोलन का सार्वजनिक रूप ही उसके सनहरे भविष्य का सूचकहै ।* 

इतना होने पर भी क्त्रचित्‌ कु ड व्यक्ति आन्दो लत को किसी पक्ष या वियक्ष का मानने की भूल कर जाते हे । 
डा० राममनोहर लोहिया तथा श्री नि०च० चटर्जी ग्रादि कुछ व्यक्तियों ने ऐसा अनुभव किया है कि प्राचार्यश्री द्वारा काग्रेस 
की नीव गहरी की जा रही है। इस प्रकार के कई प्राक्षेप सम्मुख झ्राये। प्राचार्य श्री का इस विषय में यही स्पष्टीकरण 
रहा कि भान्दोलन किसी भी राजनीतिक दल से सम्बद्ध नही है, पर साथ ही यह भी उत्तना ही सत्य है कि वह किसी भी 
दल से असम्बद्ध रहना भी नही चाहता। मानव-मात्र के लिए किये जाने बाते झ्रान्दो लन॒ को ने किसी पक्ष विशेष मे बंधना ही 
चाहिए प्रौर न किसी पक्ष-विशेप को उपेक्षित ही करवा चाहिए। दो थिरोबी पक्षो से भी उसे समन्वय की खोज करना 
प्रावश्यक होता है। इसी धारणा पर चलते रहने के कारण प्राज त्रमत्रत-प्रासदोलव को सभी दनो का स्नेह प्राप्त है। बह 
भी प्पनी ब्रावाज सभी दलो तक पहुंचाना चाहता है। समस्त्रय के क्षेत्र मे दल, जाति, धर्म ग्रादि का भेद स्वय ही भ्रभेद 
मे का हो जाता है। भान्दोलन का कार्य किसी की दुबंनता को समर्थन देना नहीं है, बह तो हराएक को सबल बनाता 
चाहता है। 


१ झ्रणुश्रत-पान्दोलन 


भ्रध्याप ] प्रणुन्रत-प्रान्दो लन के प्रवर्तक [ ५५ 


श्रास्दोलन का मुख्य बल जनता है। उसी के प्राधार पर इसकी प्रगति निर्भर है। यो सभी दलो तथा सरकारों 
का ध्यान इस ओर ग्राकृष्ट हुप्रा है। साकी झुभक्रामनाएं तथा सहानुभूति उसने चाही है झ्रौर वह उसे हर क्षेत्र से पर्याप्त 
मात्रा मे मिलती रही है। जन-मानस की सहानुभूति ही उत्तकी ग्रावाज को गाँवों से लेकर शहरों तक तथा किसान से 
लेकर राष्ट्रपति तक पहुँचाने मे सहायक हुई है। प्रान्दोलन ने न कभी राज्याश्रय प्राप्त करने की कामना की है और न 
उसे इसकी पग्रावश्यकता ही है । 

भारत की राज्य-सभा में सन्‌ ५७ में जब अणब्त-प्रान्दोलत विषयक प्रश्नोत्तर चले थे, तब उसका उत्तर देने 
हुए गुहमन्त्रालय के मन्त्री श्री ब० ना० दातार ने कहा था, “इस प्रान्दोलन को राष्ट्रपति और प्रधानमन्त्री नेहरू की 
हुभकामनाए प्राप्त हैं। ग्लान्दोलन के प्रन्तर्गत चल रहे अ्ष्टाचार-विरोधी प्रभ्ियान का उल्लेख करते हुए उन्होने कहा 
था कि यह कार्य सिर्फ भाषणों तक ही सीमित नहीं रहेगा, अपितु ये साथु-जन घर-घर जाकर स्वतन्त्र रूप से उच्चाधि- 
कारियो को भ्रष्टाचार से बचने को प्रेरणा देगे | यह कथन सरकार की ओर से उसके संचालको की शुभकामता का सूचक 
ही है। ग्रान्दोलन के कार्यकर्ता प्रायथिक सहयोग के लिए सरकार की औ्रोर कभी नहीं भके हैं । यही झ्ान्दोलन की शक्ति 
है भौर इसी के प्राधएर पर वह सबका मुक्‍्तर सहयोग पा सका है। 

इसी प्रकार सन्‌ ५६ की फरवरी में उतरप्रदेश की विधात-परिषर में वित्रापक श्री सुगत बन्द द्वारा एक प्रस्ताव 
रखा गया। जिस पर ग्रन्य सत्ताईस विधायकों के भी हस्ताक्षर थे। उममे कहा गया था--"यहू सदत निश्चय करता है 
कि उत्तर प्रदेशीय सरकार देश में ग्राचाये तुलसी द्वारा चलाये गए ग्रान्दोलन मे यवोचित सहयोग तथा सहायता दे।! 

इस प्रस्ताव से कुछ विधायकों को अवश्य ऐसा सन्देह हुम्आा था कि अणुक्नत-प्रान्दोलन के लिए प्राधिक सहायता 
मांगी जा रही है। किन्तु बहस के प्रवसर पर जब यह प्रश्न उठा, तब प्रनेक विधायकों ने उसका समुचित खण्डन कर 
दिया। चर्चा काफी लम्बी चली थी, पर यहाँ कुछ व्यक्तियों के ही कथनो को उद्धुत किया जा रहा है। विधायक श्रो 
ललिताप्रताद सोनकर ने विषय को स्पष्ट करते हुए कहा---/यह प्रस्ताव सरकार से घन की माँग नही करता है और न 
किसी गस्य वस्तु की माँग करता है। लेकिन यह प्रस्ताव सरकार से यही चाहता है कि उसके शासन में रहने वाले लोगों 
की नैतिक औौर प्रध्यात्म-सम्बन्धी या चरित्र-सम्बन्धी बातों में सुधार हो ।'* 

विधायक श्री शिवनारायण ने कहा--“सरकार से सहयोग का मतलब यह है कि सरकार की सहानुभूति प्राप्त 
हो। म्राज हरएक झराद मी सहयोग का नारा लगा रहा है। सहयोग का मतलब है कि नीचे से लेकर ऊपर तक सभी इस 
काम मे जट जाए। पैसे की कमी नही मान्यत्रर ! पैसा कौन मॉगता है ? /* 

सामाजिक सुरक्षा तथा समाज-कल्याण राज्य-मन्त्री श्री लक्ष्गषीरमण झाचाय ने कहा-- जहाँ तक सहायता का 
सम्बन्ध है और सहयोग तथा सहायता के शब्द प्रयोग किये गए है, शायद उत्तके माने यह है कि सरकार यह कह दे कि 
प्रणश्षत-प्रान्दोलन एक ठीक प्रान्दोलन है। * लेकिन वह सहायता रुपये-पँैसे की नहीं है, मैं ऐसा समभता हूँ। जहाँ 
तक इन चीजो का सम्बन्ध है, श्रोमनू, मुझे सरकार की तरफ से यह कहने में सकोच नही है कि अ्रणब्रत-प्रान्दोलन को 
सरकार गलत नही सममती है गौर ऐता भी खयाल करती है हि श्रगुव्रत-ग्रन्दोलन कोई रिट्रोग्रेटिव स्टेप नही है झौर ने 
कोई प्रतिक्रियावादी शक्तियों की जजीर है या धर्म की स्थापना का नया तरीका है ।* 

उपय कत चर्चा से यह स्पष्ट हो जाता है कि भ्रणब्रत-प्रान्दोलन के समर्थकों ने जो सहयोग चाहा, वहू झाविक 
न हीकर वैचारिक तथा चारित्रिक है। इसी सहयोग के आधार पर भानदोलन की भ्रावाज व्यापक प्रसार पा सकती है। 
ऐसे झ्रान्दो लनो में वंचारिक तथा भ्राचारिक सहयोग से बढकर भ्रन्य कोई सहयोग नही हो सकता। आर्थिक प्रधानता तो 
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ऐसे झ्रान्दोलनो को नप्ट करने वाली ही हो सकती है। ग्रान्दोलन की ग्रावाज को भागे बढाने मे सरकार से लेकर किसान 
तक का सहयोग इसलिए उन्मुक्त है कि वह भ्राथिक या राजनैतिक सहायता की प्रपेक्षा कों कभी मुख्यता प्रदान नही 
करता । 
इस झ्रावाज को जन-जन तक पहुँचाने के लिए प्राचार्यश्री ने इन बारह वर्षो मे भ्रनेक लम्बी-लम्बी यात्रार की 
और भारत के भ्ननेक प्रान्तो मे पहुँचे । लाखो व्यक्तियों से साक्षात्कार हुआ । शहरो और गावो के व्यक्षियो से प्रान्दोलन- 
विषयक चर्चा करने मे ही उनका बहुत सा रामय खपता रहा है। पेदल चलना, रास्ते के गाँवों में थोडा-धोंडा ठहरकर 
जनता को उद्बोध देना और फिर आगे चल पडना, यह एक ऐसी थका देनेवाली प्रक्रिया है कि दृढ़ निश्चय के बिता 
जगातार ऐसा सम्भव नही हो सकता। भ्रपती बात को शिक्षितों मे किस तरह रखना चाहिए और अशिक्षितों मे 
किस तरह रखना चाहिए, इसे वे बहुत भप्रच्छी तरह जानते है। वे जितना विद्वानों को प्रभावित करते है, उतना ही 
अशिक्षित ग्रामीणों को भी प्रभावित कर लेते हैं । 
उनके शिष्य-वर्ग ने भी इस कार्य मे बहुत परिश्रम किया है। अनेक क्षेत्रों में उनके श्रम ने ही श्रान्दोनन के मूल 
को सुदृढ़ किया है। दिल्‍ली-जैमे व्यस्त तथा राजनेतिक हलचल से भरे शहर मे आन्दोलन की प्रवाज को घर-घर में 
पहुँचाने का काम, यद्यपि बहुत कठित है, फिर भी मुनि श्रीनगराजजी के निर्देश में रहते हुए मनति महेन्द्रमुमारजी 
'प्रथम' ने इस दुस्साध्य कार्य को श्रहज बना दिया। मुनि श्री नगराजजी की सू क-बु क तथा विद्ग त्ता और मुनि महेस्पकुमार- 
जी की श्रमशीलता का योग आन्दोलन के लिए बडा ही गुणकारी हुम्ना है। दिल्ली मे रहने का अ्रवसर मुर्भे भी प्रनेक 
बार मिला है। उसे समय मेरे सहयोगी मुनि मोहतलालजी 'शादूल' ने भी वहाँ इस कार्य के लिए अपने शनीर से ऊपर 
होकर परिश्रम किया है। भेरा विश्वास है कि आन्दोलन की ग्रावाज़ का भारत की राजधानी ने जैसा स्व्रागत किया है, 
वह प्रथम ही है। अन्य विभिन्‍न क्षेत्रों मे मुनि श्री गणेशमलजी, मुनि श्री जसकरणजी, मुनि मगतमलजी, मुनि पुप्पराज 
जी, मुनि राकेशजी भ्रादि साधुओं तथा कस्तूरांजी प्रादि साध्वियो का परिश्रम भी इस दिशा मे उल्लेखनीय रहा है। 


नये उन्मेष 


बीज जब तक धरती में उप्त नही किया जाता, तब तक वह अपनी सुपुप्त-अवस्था में रहता है, किन्तु जब उसे 
श्रनुकूल परिस्थितियों मे उप्त कर दिया जाता है, तो वह ब्रकुरित होकर नये-तये उन्मेष करता हुआ फन तक विकसित 
हो जाता है। विचारो का भी कुछ ऐसा ही क्रम होता है, वे या तो सुपुप्त रहते है या जागृत होकर नये-नये उन्मेष प्राप्त 
करते हुए फल-निष्पत्ति की श्रोर प्रग्नसर होते है। ग्रणृत्रत-ग्रान्दोलन का प्रारम्भ हुम्ना, तब साधारण प्रायार-सहिता के 
रूप मे उसका बीज विचारक्षेत्र से निकल कर कार्य-क्षेत्र मे उप्त हुप्रा। ज्यो-ज्यों समय बीतता गया, त्यो-त्यों उमम्रे 
अनेक नये-नये उन्मेष होते गए । 

हर उत्यान प्रनेक उत्थानों को साथ लेकर ग्राता है, हर पतन अनेक पतनो को । भारतीय जीयन में जब पुरा- 
काल मे ग्राचरणो के प्रति सावधानी हुई, तब उसका विकास यहां तक हुआ कि माल से भरी दूकानो में भी ताला लगाने 
की आ्रावश्यकता नही रही। लिखी हुई बात का तो कहना ही क्‍या, कि. न्ु कही हुई या यो ही सहज-भाव से मुँह से निकली 
बात को निभाने के लिए हक, तक भी कोई बडी बात नही रही , परन्तु जब उसी भारत मे दूसरा दौर श्रारम्भ हुआ 
तो नैतिकता या सदाचार से जैसे विश्वास ही उठ गया । जेब में पडी चीजे गायब होने लगी। लिखी हुई बात भी विश्वस्त- 
नीय नही रही । परमार्थ की वृत्ति मे ्रश्रणी भारतीय ग्राकण्ठ स्वार्थ मे निमग्त हो गए। ऐसी ही स्थिति में श्राचा्वेश्री 
ने पुनः प्राचरण-परिशोध की बात प्रारम्भ की, तो उसके साथ ग्रनेक प्रकार के परिशोधो की और सहज ही दृष्टि जाने 
लगी। विचार-करन्ति को परिपुष्ट करने के लिए प्रणुश्नत साहित्य का सिलसिला झ्रारम्भ हुआ्ना। यह प्रानदोलन का प्रथम 
नवोन्मेष था । जो बाते शत-शत बार के कथन से हृदयगम नही हो पाती, वे साहित्य के द्वारा सहज ही हृदयगम हो जाती 
हैं। प्रणश्रत-साहित्य ने जीवन-परिन्नोध की जो प्रेरणाए दी, थे अन्यथा सुनभ नही हो सकती थी । 

विचार-प्रसार के लिए समय-समय पर विचार-परिषदो, गोष्ठियों, प्रवचनों तथा सावजनिक भाषणों का क्रम 


झ्रध्याय ] भ्रणुब्रत-धान्दोलन के प्रव्तक [ ५७ 


प्रचलित किया गया । यह भी श्रान्दोलत की प्रवृत्तियों मे एक नवोन्मेष ही था। 

कार्यक्षेत्र में भी विविध उन्मेष हुए | दहेज-विरोधी प्रभियान, व्यापारी-सप्ताह, मद्च-विरोधी तथा रिश्वत- 
विरोधी कार्यक्रम; ये सब भ्रान्दोलन के कार्यक्षेत्र को और भ्रधिक विकसित करने मे सहायक हुए । यही क्रम कुछ विक- 
पघ्वित होकर वर्गीय नियमों के द्याधार पर विचार-प्रसार का माध्यम बना । 

विचारों की पवित्रता को सुरक्षित रखने के लिए विद्याथियो को विशेष रूप मे उचित पात्र समझा गया। प्रान्दो- 
लन ने उन पर विशेष ध्यान दिया। भ्रध्यापको और विद्यार्थियों के द्वारा वहाँ भ्रणुत्नत विद्यार्थी-परिषदो की स्थापना हुई । 
दिल्‍ली मे यह कार्य विदोष रूप से सगठित हुआ्ना। लगभग पचास हायर सेकण्डरी स्कूलो में प्रणुब्रत विद्यार्थी-परिषद्‌ स्थापित 
हुईं । उन सबको एक सूत्र मे ग्रथित करने के लिए प्रत्येक स्कूल के प्रतिनिधियों के भ्राधार पर केन्द्रीय प्रणब्नत विद्यार्थी- 
परिषद्‌ बनी । इस परिषद्‌ ने दिल्‍लो मे भ्रनेक बार /दहेज-विरोधी कार्यक्रम सम्पन्त किये। भाषण-प्रतियोगिता, वाद- 
विवाद प्रतियोगिता श्रादि झ्रायोजनो द्वारा छात्रो की सुरुचि को जागृत करने का प्रयास किया। दिल्‍ली के विद्यार्थियों 
में मुनि हर्षचन्द्रजी ने विशेष रूप से कार्य किया। मुनि मॉगीलालजी ने भी इस कार्य को भागे बढाया । कुछ भन्‍्य शहरों 
तथा गाँवों मे भी भ्रणुन्नत विद्यार्थीपरिषदों का गठन हुम्मा, किन्तु उनमे प्राय स्थायित्व नही भ्रा सका। 

मुनि श्री नग राजजी के साथ रहते हुए मुनि मानमलजी ने राज्य-कर्मचारियो में कार्य करने की नई दिशा खोली । 
राजकीय विभागों को भ्रान्दोलन के प्रति सक्रिय किया । 

केन्द्रीय श्रणब्रव-समिति की स्थापना भी श्रान्दोलन के क्षेत्र से महत्वपूर्ण स्थात रखती है। उसकी स्थापना 
ग्रान्दोलन के कार्यो को व्यवस्थित गति देने के लिए हुई थी | साहित्य-प्रकाशन तथा 'ग्रणव्रत' नामक पत्र का प्रकाशन भी 
समिति ने किया | अणुव्रत-प्रधिवेशन के रूप मे प्रतिवर्ष विचारों का आदान-प्रदान तथा एकमूत्रता का वातावरण बनाये 
रखने के लिए वह सदा प्रयत्न करती रही है। भ्रत तक समिति के द्वारा विभिन्‍न स्थानों पर आाचार्यश्री के सान्निध्य मे 
ग्यारह ग्रधिवेशन किये जा चके है । 

प्रान्दोलन के प्रसारार्थ भ्राचायश्री तथा मुनिजनो का विहार-क्षेत्र ज्यो-ज्यों विकसित हुआ, त्यो-त्यो स्थानीय 
ग्रणश्रत-समितियों की भी काफी संख्या में स्थापना हुई । उन्होंने प्रपने स्थानीय श्राधार पर बहुत-कुछ काम किया है । 
उनमे कुछ्ध का स्थायित्व तो काफो प्रशसनीय रहा है, परन्तु कुड बहुत ही स्वल्पकालिक निकली । 

प्रणुक्रत-प्रानदोलन का यह एक बहुन कमजोर पक्ष भी रहा है कि अ्राचायंश्री तथा मुनिजन कार्य को जहाँ आगे 
बढाते रहे हैं, वहाँ पीछे से उसकी सार-सेभाल बहुत ही कम हो सकी है।इस शिथिलता के कारण बिहार तथा उत्तर 
प्रदेश के श्रनेक स्थानों में स्थापित प्रणब्रत-समि तियो से भ्राज कोई विशेष सम्पर्क नही रह पाया है। यदि केन्द्रीय समिति 
इस कार्य को व्यवस्थित रूप दे सकती तो प्रान्दोलन की प्रगति को भ्रधिक स्थायित्व मिलता और तब परिश्रम झधिक 
ग्रौर फल कम' की बात कहने का किसी को भ्रवसर नही मिलता । 

प्रणब्षत-प्रान्दोलन व्यक्ति-सुधार की दृष्टि से कार्य करता रहा है, किन्तु बह सामूहिक सुधार मे भो दिलचस्पी 
रखता है। भ्राचार्यश्री ने एक बार प्रान्दोलन का अगला कदम परिवार-सुधार को बतलाते हुए कहा था,“श्रब हमें व्यक्ति 
से समष्टि की श्रोर भग्नसर होना है। परिवार-सुधार सामूहिक सुधार की दिशा मे ही एक कदम है।” आ्राचार्यश्री की 
इस घोषणा को मैने राष्ट्रपति डा० राजेन्द्प्रसाद के सम्मुख बातबीत के सिलसिले मे रखा तो उन्होने प्रसन्‍नता व्यक्त 
करते हुए कहा शा--प्रव समय भा गया है जबकि श्रणुव्रत-प्रान्दोलन को सामूहिक सुधार की दिशा में काम करना 
चाहिए।” यह १८ जुलाई, १६५६ की बात है। शभ्राचार्य श्री उसके बाद भ्रपनी घोषणा के झ्नुसार क्रश उस झोर आन्दो- 
लग को प्रगति देते रहे हैं । 

प्रिवार-सुधार की उस योजना को विकसित कर उन्होने नये मोड के रूप में समाज के सम्मुख कुछ बाते रखी 
है। इसमें प्राचीन रूढियो तथा ग्रन्ध-विश्वासो के विरुद्ध जन-मानस को तैयार करने का उपक्रम किया गया है। समाज 
के ऐसे बहुत-से कार्य हैं जो कि चालू परम्परा से किये जाते है; परन्तु भ्राज उनका मूल्य बदल गया है। समाज के धनी- 
माती लोग नये मूल्यों के भ्रनुसार नये कार्य तो प्रारम्भ कर देते है,किन्तु सहसा प्राचीन कार्यों को छोड़ नहीं पाते। मध्यम 


४भ८ ] ब्राचायंभी तुलसी ग्भिनस्वन ग्रन्थ [ द्वितीय 
वर्ग के लोग उन्हे छोडना चाहते हुए भी इज्ज़त का प्रश्न बना लेते है श्रौर छोडने के बजाय उनसे चिमटकर रह जाते है। 
उनकी गति साँप-छुछूंदर जैसी बन जाती है। जज 
आ्राचायंश्री एक लम्बे समय से सामाजिक अभिशापों की बाते सनते रहे है। उनके विषय मे कुछ कहते भी रहे 
हैं। समाज में जन्म, विवाह और मृत्यु के समय किये जाने वाले सस्कार इतने विचित्र और इतने अधिक है कि उन सब 
को यथाविधि करने बाला तो शायद मिलना हो कठिन है । परस्तु प्राय हर व्यक्ति कुछ-कुछ पुराने सस्‍्कार छोड देता है 
तो कुछ नये प्रपना लेता है, यो वह बराबर उतना ही भार ढोये चलता है । दक्षिण के राजा रामदेव के मत्री आचार्य 
हेमाद्विने भपने 'चतुवे गेचिन्तामणि' ग्रन्थ मे तथा उत्ती समय के काशी के पण्डित नीलकण्ठ, कमलाकर भट्ट प्रादि ने भ्रपने 
ग्र्थों में हिन्दुओं के क्रियाकाण्डो का विशद विवेचन किया है। उनके प्रनुमार प्रत्येक नैष्ठिक हिन्दू को प्रतिवर्ष दो हजार 
के लगभग क्रियानुष्ठान करने प्रावश्यक होते है ग्रर्थात्‌ प्रतिदित पाच-छ अनुप्ठान। प्राजकल उन अनुप्ठानों में से बहुत 
से तो केवल पुस्तको मे ही रह गए है । फिर भी जो ग्रवशिष्ट है तया नये-तये प्रचलित किये जा रह है, वे भी इतने है कि 
साधारण व्यक्ति उनके भार से दवा जा रहा है। प्राचार्य श्री अनुभव कर रहे है कि जब तक सामाजिक जीवन में सादगी 
को महत्त्व नही दिया जायेगा, तब तऊ प्रणुत्नत-भावना के प्रसारार्थ क्षेत्र की श्रतुकूलता नही हो सकेगी। इसलिए वे 
नये मोड पर इतना जोर देते हैं प्रौर चाहते है कि हर गाँव मे सामाजिक स्तर पर कुछ नियम बताये जाये श्रौर उनमे 
सादगी को प्रमुखता दी जाये। 
प्रनेक स्थानों पर इस भावना के अनुरूप नियम बने है। जहाँ ग्रभी तक नहीं बने है वहाँ के लिए प्रयत्न चालू 
हैं। प्राय हर गाँव में ऐसे व्यत्ित मिल जाते है जो सादगी को पसन्द करते है, परन्तु इस कार्य में बाधाए भी बहुत है । 
पुराने विश्वासो के स्थान पर नये विश्वासों को जमाना प्राय सहज नहीं होता । यदि अणब्रत-प्रान्दोलन यह कर देता है 
तो बह अपने लक्ष्य में से एक बहुत बडे कार्य की पूर्ति कर लेता है । 


प्रकाश-स्तम्भ 


अणुब्रत-आ्रान्दोलन के माध्यम से जो कार हुप्रा है, वह परिणाम मे भले ही बहुत कम हो, किन्तु मात्रा मे काफी 
महत्त्वपूर्ण हुआ है। हृदय-परिवर्तत के ऐसे अनेक उदाहरण सामने आ्ाये है जो कि विरल ही मिल सकते है । एक बार 
दिल्‍ली सेट्ल जेल मे ग्राचार्यश्री का भाषण हुप्ना । उसके कुछ ही दित बाद एक सित्राही एक बन्दी को लिये हुए जा रहा 
था। एक श्रणुत्रती भाई भी उस तरफ ही जा रहा था। मार्ग मे उम भाई ने बन्दी से पूजा--य्या तुमने जेज मे अ्राचाय श्री 
का भाषण सुना था ? बन्दी ने कहा--हों, सुना तो था, लेकिन वही भाषण यदि कुछ पहले सुत पाता तो मुझे यहाँ आ्राना 
ही न पडता । 

इसी प्रकार उत्तरप्रदेश की यात्रा मे जब प्राचार्यश्री हाथ रस पघारे, तब वहां मुनिश्री नगराजजो श्रादि ने 
व्यापारियों को प्रेरणा दी और पअणुक्नत-प्रान्दोलत के वर्गीय नियमों की ओर उतका ध्यान आ्राकृष्ट किया । फलस्वरूप 
एक सौ नौ व्यापारियों ने मिलावट न करने भ्रदि के नियम ग्रहण किये। उनमे ोटे-बड़े सभी प्रकार के व्यापारी थे। इस 
घटना को दिल्‍ली मे जब मै पंडित नेहरू से मिला, तब बातचीत के सिलसिले में उनके सामने रखा। वे हृदय-परिवर्तन की 
इस घटना से जहाँ ग्राइ चर्या भिभूत हुए, वहाँ कुद्ध जिज्ञामु भो हुए । उन्होंने पू दा कि क्या उन सजके नाम पत्रों में प्रकाशित 
किये गए है ? यदि नही तो शीघ्र ही वे नाम प्रकाशित होने चाहिए, ताकि ग्रन्य व्यक्ति भी उनसे प्रेरणा ले सकें । वस्तुत 
वे नाम उत्तरप्रदेश के पत्रो मे उसी समय प्रकाशित हो चुके थे । 

हृदय-परिवर्तन के ऐसे उदाहरण यत्र-तत्र उपलब्ध तो होते रहते हं, परन्तु वे सकलित कठिनता से ही किये 
जाते है । प्रणुश्रत-समिति के वाषिक प्धिवेशनों के समय ऐसे उदाहरणों का सकलत सहज होता है। उस समय प्रधि- 
वेशनो पा पूर्व झाचायंश्री के सान्विध्य में एक प्रन्तरग सम्मेलन किया जाता है। उम्मे समागत भ्रणअ्रती भाई-बहिन 
सम्मिलित होते है श्रौर भ्रपनी-प्रपती कठिताइयाँ सामने रखते है। जिसने उन कठिनाइयों का सामना करने मे किसी 
विशेष पद्धति का प्रनुस रण किया हो तो वह भी दूसरों को सुविधा के लिए सामने रखा जाता है। अ्णुत्रतियों के उन 
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प्रनुभवो से पता लगता है कि वे प्रतेतिकता के सामने डटे है। झ्पने उस कतंव्य में मानवीय स्वभाव के प्रनुमार क्वचित्‌ 
किसी की भूल हो जाना भी स्वाभाविक है, परन्तु वहाँ सबके सामने झनेक व्यवितयों ते प्रपनी उन भूलों को भी स्व्रीकार 
किया है तथा उसका प्रायश्चित्त किया है। भूल करना बुरा होता है, परन्तु उसे छिपाना उससे भी श्रधिक बुरा होता है। 
जहाँ अधिकाश व्यक्ति भ्रपनी भूल को छिपाना चाहते है, वहाँ प्रनेक्त व्यक्तियों के सम्मुख प्पने ही द्वारा उसे स्वीकार 
कर लेना बड़े साहुस का कार कहा जा सकता है। 

एक झ्रोर श्र -लाम हो, तथा दूसरी श्रोर नैतिकता हो, वहाँ प्र्थ-लाभ को ठुऋरा देना 'बहुत कठिन होता है। 
किन्तु प्रनेक सदस्यो ने ऐसा किया है । उनके कुछ प्रेरणाप्रद उदाहरण ग्रवश्य ही यहाँ प्रासगिक होगे । 


क्या पूर्जे ? 


एक व्यक्ति जब अणुब्रती बनकर पझ्रपने मालिक के यहाँ गया और उसने बहीखाते में गडबडी न करने की भ्रयनी 
प्रतिज्ञा जाहिर की तो मलिक ने कहा--प्रदि ऐसा नही कर सकता तो क्या हम तुझे यहाँ बैठा कर पूजे ? भ्रौर उसने 
उसे श्पने यहाँ से हटा दिया । काफी समय तक उसे झ्राधिक विपत्तियों का सामना करना पड़ा, किन्तु अब उसका कथन 
है कि वह विपत्ति ही उसके लिए वरदान बन गई । भ्रब बाज्ञार में उसकी साख बहुत ऊँची है भ्रौर इस समय वह पहले 
से कही भ्रधिक कमा लेता है । 


नदी मे 


इसी प्रकार एक औषधि-विक्रेता के यहाँ दस हज़ार रुपयो का मिलावटी पिपरमेट श्रा गया । एक प्रणुत्र ती होने 
के नाते उसने उसे नदी में बहा दिया । यदि वह चाह॒ता तो जैसे प्राया था, बसे खपा भी सकता था। पर हजारों रुपयो का 
नुकसान उठाकर भी उसने ऐसा नही किया । 


यह मुझे मंजूर नहीं 


एक प्रन्य प्रणुब्रती ने दो स। रुपये का ग्रधिक इन्कम८क्स लगा देने पर मुकदमा लडा। लोगों ने कहा-- 
मुकदमा लडने पर तो दो सौ की जगह कही दो हजार खर्च होने की सम्भावना होती है, तब फिर ये दो सौ ही क्यों नहीं 
दे देते ” उसने कहा---दो सौ रुपये भी दूं भ्रौर बोर भी बनूँ, यह मुझे मज्र नही । 


रिश्वत या जेल 


इनके झ्रतिरिकत ऐसे भी श्रनेक उदाहरण सामने प्राये हैं जिनसे भ्रनेतिकता का सामना करने की भावना को 
बढ़ाते में आान्दोलत की सतत जागरूकता का परिचय मित्रता है। उदाहरण स्वरूप उड़ीसा प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी के 
सदस्य तथा ग्राम-पचायत के सदस्य एक प्रणुत्रती की घटना दी ज। सकती है। एक बार उसके गाँव में सवर्ग तथा प्रसवर्गं 
हिन्दुओ का परस्पर ऋगड़ा हो गया था और उसमे एक ब्राह्मण-दम्पती की हत्या कर दी गई। पुलिस-प्रफसर ने पचायत 
वालों द्वारा जोर डालने पर भी, न जाने क्यो, उस मामले पर विशेष ध्यान नही दिया । उन्ही दिनों सम्बलपुर में नेहरूजी 
पाने वाले थे। उस झ्रवसर पर टिटलागढ़ सब-डिवीजन के प्रतिनिधि के रूप मे उपयुक्त अणुक्ग ती भाई वहाँ काग्रेस कमेटी 
में भाग लेने बाले थे । सयोगवश उन्होने पुलिस-अफसर से कह दिया कि मै यहाँ की सारी घटना सम्बलपुर कांग्रेत कमेटी 
में कहेँगा। बस, फिर क्या था, पुलिस ने कूठा गवाह तैयार करके उन्हे फाँता और हत्या मे उतका भी हाथ होने के प्रभि- 
योग में गिरफ्तार कर लिया | जब्र ये हिरासत में थे, पुलिसवालों ने श्रपने ढग से उन्हे यह जतला दिया कि कुछ देकर वे 
इस कमट से बच सक्षते हैं। किन्तु उन्होंने रिश्वत देकर छूटने से साफ इन्कार कर दिया। झ्राखिर मुकदमा चला श्रौर सोलह 
महीने के बाद बे निर्दोष होकर छूटे । उनका कहना है कि राज्य की न्‍्याय-व्यवस्था तथा पुलिस पर झाक्रीक्ष के भाव तो 
मन में प्रवदय उभरे; पर इस बात का सन्‍्तोष है कि कष्ट सहकर भी रिएबत देने की अष्ट पद्धति का प्रवलम्बत नही लिया। 
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ब्लेक स्वीकार नहीं 


एक व्यापारी को प्रपने साथी दूसरे व्यापारी के साथ प्लास्टिक-नूर्ग का एक बडा कोटा मिला हुआ था। 
उस समय की ब्लैक-दर से उसमे लगभग तीन लाख का मुनाफा होता था, हिस्तु उस भाई को ग्रणुद्रती होने के नाते 
ब्लंक करना स्वीकार नही था, भ्रत उसे वह व्यापार ही छोड देना पडा । 


गुड़ को चाय 


प्रासाम के एक व्यवसायी अणुब्नती होने के बाद कोई भी वस्तु ब्नैक से नहीं खरीदते थे। ब्वैक से खरीदे बिना 
उस समय चीनी प्राप्त कर लेना कठिन ही नहीं, प्रसम्भव-प्राय ही था , परन्तु वे अपने नियम में पक्के रहे और गुड की चाय 
पीने लगे । एक बार उनके किसी सम्बन्धी के यहाँ कुछ प्रतिथि आये । उन अतिथियों में एक टैक्सटाइव सुपर रिण्टेण्ड्रण्ट भी 
ये | चाय-पार्टी में वह श्रणुत्रती भाई भी सम्मिलित हुआ। किन्तु औरो के लिए जहाँ चीनी की चाय आयी, वहाँ उसके 
लिए गुड की चाय मेगायी गई | अतिथि-वर्ग इस विचित्र व्यवहार से चकित हुप्रा । जब्र उन्हे कारण से श्रवगत किया गया 
तो वे बहुत प्रमावित हुए। उन्होंने तमी से ऐसा प्रशन्व कर दिया कि उपे प्रति सलाह ढाई सेर चीनी तियन्त्रित भावों से 
मिलती रहे । 


सत्य की शक्ति 


एक सप्लाई-क्लर्क को उत्तके ग्रफसर ने बुलाकर कहा--स्टाक में सीमेण्ट कम है श्रौर मॉग अधिक है। जान- 
पहचान के कुछ व्यक्तियों को सीमेण्ट दिलाना है, प्रत प्राप अपनी रिपोर्ट में भ्रन्य व्यक्तियों की दरख्वास्त पर स्टाफ में 
सीमेण्ट न होना लिख देना । बलक ने कहा--श्रीमन्‌, माफ करे | मैं तो गलत रिपोर्ट नहीं दे सकता। आपको ऐसा ही 
करना है तो मुझमे रिपोर्ट न मॉँगे । जिन्हे दिलाना चाहे, उनकी दरख्वास्त पर ग्राइंर लिख द, मैं परिमिट बना दंगा । 
उस अफसर पर इस बात का इतना प्रभाव पडा कि उसके द्वारा पेश किये गए कागजों पर उसके बाद बिया विसी सक्षप 
के हस्ताक्षर कर देने लगे । यहाँ तक कि कभी-कभी तो दूसरे विभागो के कागजात भी उसके पास भेजकर कह देते थे 
इन पर आडर लिख देना, मैं हस्ताक्षर कर दूंगा। इन्ही सब बातों को देखते हुए उस भाई का विश्वास है कि सत्य में 
काफी शक्ति होती है। पर उसकी परीक्षा में डटे रहना ही सबसे भ्रधिक कठिन है । 


दूकानों की पगड़ी 


दिल्‍ली में एक भाई ने नया मकान बनवाया । उसमे भ्ाठ दूकाने किराये पर देन को थी । शहर मे दूकानो की प्राय 
कमी होती है, भ्रत लोग किराये के भ्रतिरिकत पगडी के रूप में भी हजारों रुपये पहले देने को तैयार रहते है। उम्र भाई 
की दुकानों के लिए भी पांच-पाँच हजार रुपये की पगडी देने वाले कई व्यक्ित झाये । इस प्रकार अनायास ही ग्राठ दुकानों 
का चालीस हज़ार रुपया पगडी के रूप में मुफ्त ही मिल रहा था। परन्तु अणुत्रती होने के नाते उसने वह पैसा स्वीकार 
नहीं किया और प्रपनी सारी दुकाने केवल उचित किराये पर ही दे दी। 


एक चुभन 


एक ग्रणुक्वती भाई की दूकान पर सेह्स-टंक्स इन्स्पेक्टर श्राया। उसने कुछ कपड़ा खरीदना च हा। जो कपड़ा 
बह चाहता था; वह पहले ही स्टेशन मास्टर द्वारा खरीदा जा चुका था। बसा और कपडा दूकान में था नही। दुकानदार 
ने कहा--प्राप दूसरा जो चाहे, कपडा खरीद ले, पर यह खरीदा हुप्ला कपडा मै आपको कैसे दे सकता हैं ? इृन्स्पेल्टर 
कुछ गरम हुआ झौर चला गया। परन्तु उसके मन में चुभन हो गई। एक बार सेत्स-टैक्स ऑफिसर को उस दुकानदार ने 
हर वर्ष की तरह भ्रपने बहीखाते दिखाये । वह्‌ उस पर फंसला लिखने ही वाला था कि इतने मे वह इन्रपेक्टर वहूं भ्रा 
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गया भ्रौर बोला---मैं इस फर्म की इन्क्वायरी करूंगा। भ्रॉफ़िसर ने कह दिया, कर लो। भ्रव उस दूकानदार का मामला 
सेल्स-टैकस प्रॉफिसर से हटकर इम्स्पेबटर के हाथ में भ्रा गया। वह उसे श्राये-दिन तंग करने लगा । समय-ग्रसमय बुला 
लेता प्रौर तरह-तरह के प्रश्न करता रहता । वह एक प्रकार से वैर लेने की वृत्ति से काम कर रहा था। उसे फंसाने के 
लिए उसने उन सब तारीखो को गुप्त रूप से सगृहीत कर रखा था, जिनमे कि विभिन्‍न स्थानों से उसकी दूकान पर माल 
प्राथा था। उसके पास इसका भी पुरा-पूरा ब्यौरा था कि म्युनिसिपल कमेटी का टरमिनल टेक्स कब दिया ग्लौर कितना 
दिया । बहुत दिनो तक वह उसके बहीखाते भी देखता रहा। भ्राखिर कही भी कोई पकड़ वाली बात हाथ न लगी । तब 
बह स्वय ही भ्रपने कार्य के प्रति लज्जित हुम्ना । दूकानदार के प्रति उसका हृदय भी बदला। ग्राखिर उसने झपनी 
इन्क्वायरी की समाप्ति इन शब्दी मे लिखकर की--“मैंने फर्म के वहीखाते बडी सावधानी से देखे हैं। इन मे कही भी 
गोलमाल नही मिला।” 

इस प्रकार के और भी बहुत से उदाहरण" हैं जो कि भ्रान्दोलन के द्वारा सम्पन्त किये जाने वाले कार्य के प्रति मन 
में निष्ठा उत्पन्त करते है श्ौर दम रो को यह प्रेरणा भी देते हैं कि सकल्प करने पर हर कोई वैसा बन सकता है। वस्तुल 
शुभ सकल्प करना इतना कठिन नहीं होता, जितना फि बाद मे प्रतिक्षण उस पर डे रहना। किन्तु ऐसा किये बिना 
समाज मे न ग्राध्यात्मिकता पनप सकती है झोर न नैतिकता । उपयु बत उदाहरण हरएक व्यक्ति के लिए प्रकाश-स्तम्भ 
के समान हैं। कठिनाइयाँ पृथक-पृथंक हो सकती है, परन्तु उन सबको हल करने का एकमात्र यही तरीका हो सकता है 
कि वह अ्रपने-प्रायकों इतना दृढ़ बनाये कि उस पर असन्य का नाग फन सार-मारकर भले ही मर जाये, पर उस पर उसके 
विष का कोई प्रभाव न हो सके । 





१ इस प्रकार के ्रम्य बहुत से प्रेरणाप्रद सस्मरण सुति भी सगराजजी द्वारा प्रेरणा-दीप' नामक पुस्तक में संकलित 
किये गए हैं। 


556६ 
विहार-चर्या और जन-सम्पर्क 
विहार चर्या 


कार्य-कारण भाव 


बिहार चरिश्रा इसिण पसत्या' इस झागम-वाक्य मे ऋषियों की विहार-चर्या को ही प्रशस्त बताया गया है। 
भारतवष मे प्राय हर सन्‍्यासी के लिए यायाव रता को ग्र्यन्त ग्रावश्यक माना गया है। जीवन की गतिशीलता के साथ 
पैरो की गतिशीलता का अ्रवश्य ही कोई प्रदृश्य सम्बन्ध रहा है। यहाँ के नीतिकारों ने देशाटन को वातुर्य का एक कारण 
माना है। उपनिषद्क्रारों ने 'बरवेति-चरंवेति' सूत्र से केवल भावात्मक गतिशीलता को हो नही, झपितु देशाटन--याया- 
वरता को विभिस्त उपलब्धियों का हेतु माना है। जैत मुनियों के लिए तो यह चर्या मुनि-जीवन के साथ ही सहज स्वीकृत 
होती है। श्राज जब कि वाहनों के विकास ने क्षेत्र की दूरी को सकुचित कर दिया है, जन, स्थत और अश्राक्राश की 
प्रगम्पता धीरे-धीरे गम्यता मे परिणत हो गई है, तब भी जैनमुनि उमी प्राचीत परिषाटी के बनुसार पादवार से ग्रामानु- 
ग्राम विहरण करते हुए देखे जा सकते है । 

विहार-चर्या जनसम्पर्क की दृष्टि से भी बहुत महत्त्वपूर्ण है। गाँवों गौर शहरो में हर प्रकार के व्यक्तियों तक 
पहुँचने के लिए एकमात्र सफब उपाय यही हो सकता है। तेज वाहनों पर चलने से वह सम्पर्क सम्भव नहीं हो सकता । 
मुनि जीवन के लिए जिस साधा रणी करण की ग्रावश्यकता होती है वह इस चर्या के द्वारा ही सम्पन्न हो सकता है । विश्िष्ट 
उद्देश्य की पूर्ति के लिए स्वीकृत यह श्रादर्श अपने-प्राप मे जन-सम्पक की प्रद्वितीय क्षमता संजोये हुए है। विहार-चर्या 
और जन-सम्पर्क मे परस्पर कार्य कारण भाव का सम्बन्ध है। राजघाट पर ग्रावायंश्री तुनमी और विनोबाजी का मिलन 
हुआ । विनोबाजी ने कहा मैने भी जैन मुनियों की तरह पैदल चलने का निश्चय किया है। उनके इस कथन से मझ लगा 
कि जन-सम्पर्क के लिए विनोवाजी ने भी इसे सर्रोत्तम साधव माना है। किन्तु दोतो की ह्थितिप्रो में प्रन्तर है । बिनोग्रा- 
जी की पद-यात्रा उनका ब्रत नही है जब कि आचायंश्री की पद-यात्रा उनका ब्रत है। ॥॒ 


प्रचण्ड जिगमिषा 


यो तो प्रत्येक जैन-मुनि दी भा-ग्रहण के साथ ही ग्राजीवन के लिए पद-यात्री बन जाता है, परन्त ग्राचार्यश्री की 
पद-यात्राए अपने साथ एक विशेष कार्यक्रम लिये हुए है। वे प्रज तक जितना घूम चुक्रे है, उससे कही प्रधिक घमना उनके 
लिए भ्रवशिष्ट है। उनकी गति की त्वरता यही बतलाती है कि ग्रभी उनके लिए बहुत काम प्रवशिष्ट है, शिविल गति से 
उसकी पृर्ति नही की जा सकती । वे लगभग सोलह-सत्रह हजार मील चल चुक्ते हैं, परन्तु ग्राज भी उनका चलने का उत्साह 
बिलकुल नया बना हुप्रा है। एक यात्रा समाप्त करते है उससे पहले ही बे श्रन्य यात्रा श्रो की भूमिका बांध लेते है। वे गज- 
रात में 'बाव गये थ्रे, परन्तु उससे बहुत पहले वहाँ जाने की स्वीकृति दे चुके थे। मेवाड़ से थली मे प्राने से व ही 
वापस मेवाड और उदयपुर पहुँचने की प्रन्तिम तिथि का निर्धारण उन्होंने कर दिया। दक्षिण-यात्रा का विचार उनके 
मन में एक प्रधूरे स्वप्न की तरह सर्देव म्पती पूतति की माँग करता रहता है। वस्तुत यात्रा मे वे अपने-प्रापको ग्रपेक्षाकृत 
प्रधिक ताज़ा भर प्रसन्‍त प्रनुभव करते हैं। नवीनता से वे चिर-बन्धन करके प्राये है। एक स्थिति में या एक क्षेत्र मे 
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ठहरना उनके मन ने कभी स्वीकार नही किया है। वे गति चाहते है, अपने लिए भी भर दूसरों के लिए भी | एक प्रचण्ड 
जिगमिषा उन्हें प्रज्ञात रूप से सतत प्रेरित करती रहती है। 


शाइवत यात्री 


भ्राठ-दस मील चलने को प्रव वे बहुत साधारण गिनते हैं । चौदह-पन्द्रह मील चलने पर उन्हे कही विहार करने 
का मसस्‍्तोष मिल पाता है। प्रावश्यकता होने पर बीस-बाईस मील चल लेता भी उन्हें कोई प्रधिक कठिन कार्य नहीं 
लगता | स० २०१३ में सरदार शहर से दिल्ली पहुँचे तो प्राय प्रतिदिन बीस मील के लगभग चले । कलकत्ता से थली 
मे ग्राये तो प्राय प्रतिदिन पर्रह-सोलह मील अले। बीच-बीच मे, क्वचित्‌ उससे प्रधिक भी चले । उन्हे मानो गति में 
थकान नही ग्राती, स्थिति मे आती है। इस समय उतके आाचार्य-काल को पच्चीस वर्ष समाप्त हो रहे हैं । उसके पूर्वार््ध मे 
वे बहुत कम घूमे | उस समय की उनकी गतिविधि केवल थली (बीकानेर डिवीज़न ) तक ही सीमित रही । परल्तु उत्त राद् 
में वे इतने घ॒मे कि पूर्वाद्ध मे कम घमने की बात भ्रविश्वलनीय-सी बन गई। 

अणक्रत-प्रान्दोलन की स्थापना शौर सुदूर यात्राए प्राय साथ-साथ ही प्रारम्भ हुईं । राजस्थान, दिल्नी, पजाव 
उत्तरप्रदेश, विहार, बंगाल, मध्यभारत, गजरात, महाराष्ट्र ग्रादि प्रान्त उनके चरण-स्पर्श का लाभ प्राप्त कर चुके है। 
भारत के अ्रवद्िप्ट प्रान्त सम्भवत उत्सुकतापर्वक उसकी प्रतीक्षा में है। श्रागामी यात्राश्रों का उतका क्‍या कार्यक्रम है, 
यह तो वे ही जानें, परन्तु पिछली यात्राग्रों को देखते हुए यह कहा जा सकता है कि जन-मानस को अ्रेरित करने के 
लिए ऐसी यात्राए बहुत ही उपयोगी होती है। उनकी यात्राग्नो को काल-क्रम के हिसाब से चार भागों में वादा जा सकता 
है--दित्ली-पजाव यात्रा, गुजरात-महाराष्ट्र-मध्यभारत यात्रा, उत्तरप्रदेश-ब्रिहार-बगाल-यात्रा और राजस्थान- 
यात्रा । यद्यपि उनके इस भ्रमण के लिए 'यात्रा' शब्द उतना प्रनुकूल नही बैठता, क्योकि यात्री किसी एक निर्णीत स्थान 
से चलता है और जब पुन अपने स्थान पर पहुंच जाता है, तब उसकी एक यात्रा समाप्त मातरी जाती है। परन्तु आचार्य- 
श्री के लिए प्रपता क।ई स्थान नही है । यो सभी स्थानों को वे ग्रपना ही मानते हैं, पराया उनके लिए कोई नही है। तब 
फिर कहाँ से यात्रा का प्रारम्भ हो भ्रौर कहाँ ग्रन्त ? वे शाश्वत यात्री है और उनकी यात्रा भी ज्ाश्वत है। वह उनके 
जीवन की एक श्रभिन्न चर्या है। इसी लिए ग्रागम उसे 'विहार-चर्या के नाम से पुकारते है। केवल जन-प्रचलित भाषा- 
प्रयोग की निकटता के लिए ही यहाँ मैंने यात्रा' शब्द का प्रयोग कर लिया है। 


प्रथम यात्रा 


ग्राज से लगभग ढाई हज़ार वर्ष पूर्व, जब कि प्रध्यात्म-प्राण भारत-भूमि में हिसा, जातीयता, कामुकता, शोषण 
झौर संग्रह आदि की प्रवृत्ति याँ ज्ञीोर पकड रही थी, तब गौतम बुद्ध ने अपने शिष्यो को बुलाकर कहा था--- 
“अरत भिक्‍खतने चारिकफां, चरत भिक्‍लवे चारिकां, 
बहुजन हिताय, बहुजल सुवाय ।” 
श्र्थात्‌, हे भिक्षम्रो | बहुत जनो के हित श्रौर सुख के लिए लिए तुम पाद-विहार करो, पाद-विहार करो ! भिक्षुग्रो 
ने पूछा-भदन्‍्त | श्रज्ञात प्रदेश मे जाकर हम लोगो से क्या कहे ? बुद्ध ने कहा-- 
पाणी न हुंंतव्बो, 
अदिन्न॑ न दातव्थं, 
कामेसु मध्छा न चरितव्वा, 
मूसा न भासितव्वा, 
सज्जं न पातव्य 
प्र्थात्‌--“प्राणियों की हिंसा मत करो, चोरी मत करो, कामासक्त मत बनसो, मृषा मत बोलो और मद्य मत 
पीभो ! उन्हे इस पंचशील का सन्देश दो। श्रपने शास्ता की ग्राज्ञा को शिरोधार्य कर भिक्षु चल पड़े । उस छोटी-सी 


ढ़ 
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घटना ने वहू विस्तार पाया कि एक दिन समस्त एशिया भू-खण्ड मे पचशील का घोष फैल गया। 

अणुब्रत-पान्दोलन का आरम्भ भी उसी प्रकार की स्थितियो मे हुआ । स्वतन्त्रता-आष्ति के साथ भारत में 
हिसा, जातीयता, गरीबी झौर शोषण आ्रादि का दुश्चक्र बहुत तेजी से घूमने लगा। लम्बी पराधीनता के कारण जनता 
का चरित्र-बल घुन्यता के श्रास-पास ही पहुंच चुका था। देश को सर्वाधिक तात्कालिक प्रावश्यकता चरित्र-निर्माण की 
थी। उस समय आाचायंश्री ने भ्रपने शिष्यो से कहा,“साधुओ ! स्व-पर-कल्याण के लिए विहार करो और गाँवो तथा नगरो 
मे पहुँचकर चरित्र-उत्थान का सन्देश दो ।” उन्होने उन सबको पचशील के स्थान पर पच-प्रणुब्रतो की व्यवस्थित रूप- 
रेखा दी | वे पाँच प्रणुत्रत ये हैं --प्रहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, ब्रह्मचयं भर भ्रपरिग्र ह । 

उत्होने कहा--“प्रहिंसा भ्रादि की पूर्णता तक पहुँचना जीवन का परम लक्ष्य होना चाहिए और उनको प्रण- 
रुप से प्रारम्भ कर भ्रधिकाधिक जीवन-व्यवहा र में उतारते जाना प्रतिदिन का काम होना चाहिए। झत तुम ससार को 
प्रणु से पूर्ण की ओर बढने का सन्देश दो।” मुनिजन अपने नियामक के निर्देश को घर-घर पहुँचाने मे जुट गए। उत्तर मे 
शिमला से लेकर दक्षिण मे मद्रास तक तथा पूव बगाल से लेकर पश्चिम में बम्ब्ई-महाराष्ट्र तक पद यात्राप्रो का एक 
सिलसिला प्रारम्भ हो गया। अणुव्रतो के घोष से वायुमण्डल मुखरित हो उठा | जनता के सुप्त मानस में पुन एक हलचल 
प्रारम्भ हुई । 

आ्राचायंश्री स्वय भी इस उहेदय की पूति के लिए अपनी ऐतिहासिक पद-यात्राओ के लिए चछ पडे। सरदारशहर 
(राजस्थान) मे पणुब्र त-प्र/न्दो लन॒ का सूत्रपात कर वे राजस्थान के छोटे ग्रामो में वह सन्देश देते हुए वहाँ की राजधानी 
जयपुर मे आये | वहाँ अणुब्रत-प्रान्दोजन को प्राथमिक बल मिला। पत्र-पत्रिकाओं मे उसकी चर्चा हुई। प्रारम्भ काल 
था, भ्रत: विविध सन्देहों के बादल भी घिरे। प्रकाश-किरण को सर्त्रधा अस्तित्वहीत कर देने का सामथ्यं बादलों मे नहीं 
होता । वे कुछ समय के लिए उसको धूमिल या मन्थर कर सकते है,परन्तु ग्रासिर उन्हे हटता ही पडता है। विरोधों प्र 
ग्रवरोधो के बावजूद ग्रान्दोलन का प्रकाश फैला । जनता ग्राकृष्ट हुई, चारो ओर से ऐसे कार्यक्रम की ग्रावश्यकता का 
महत्त्व स्वीकार किया जाने लगा। श्राचायंश्री को अपने कार्य की उपयोगिता पर और अधिक दृढ़ता से विश्वास करने का 
भ्रवसर मिला । वहाँ से वे आगे बढे भ्रौर अलवर, भरतपुर,ग्रागरा व मथुरा ज॑से देश के प्रसिद्ध नगरो तथा मार्ग के देहातों 
की पद-यात्रा करते हुए भारत की राजधानी दिल्‍ली मे पधारे। दिल्ली में तेरापथ के ग्राचार्यो का यह सर प्रथम पदार्पण था। 
वहाँ उन्होने अपने प्रथम भाषण में ही यह घोषणा की--मैं प्रपने सघ की शक्ति को राष्ट्र की नैतिक सेवा व नैतिक उत्बान 
के लिए झ्रपिन करने राजधानी में ग्राया हूँ । तब उस घोषणा को कुछ ने ग्राइवर्य की दृष्टि से व कुछ ने उपहास और उपेक्षा 
की दृष्टि में देखा। दिल्‍ली-जेसे हलचल से भरे और आधुनिकता में पगे शहर के नागरिकों का उस समय यह विश्वास 
होना भी कठिन हो रहा था कि झराधुनिक साधन-सामग्रो से सवंया विहीन यह पैदल चलने वाला व्यवित विश्व-हित की 
भावना लेकर देश को काई सन्देश दे सकेगा ? किन्तु घीरें-बीरे उनका वह भ्रम दूर हो गया । झ्ाचार्यश्री की आवाज को 
बहाँ वह बल मिला जिसकी कि सारे देश तथा विदेशो में प्रतिक्रिया हुई । 

वहाँ से हरियाणा तथा पंजाब के विभिन्‍न स्थानों पर ग्रपना सन्देश देते हुए आचारयश्री वर्षावास करने के लिए 
पुन दिल्ली प्राये । यह उनकी देश के चारित्रिक उत्थान के लिए की गई प्रथम यात्रा कही जा सकती है। इसमे जन-साथा- 
रण से लेकर राष्ट्र के कर्णघारों तक आपने अ्रणब्रत-प्रान्दोलन की विचार-धारा को पहुँचाया। इसी यात्रा मे उनका 
राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्साद, प्रधानमन्त्री जवाहरलाल नेहरू तथा श्राचार्य विनोबा भावे के साथ प्रान्दोलन तथा राष्ट की 
नैतिक झ्रौर चारित्रिक स्थितियो के विषय मे प्रथम विचार-विमश्ञ हुआा। प्राचार्यश्री की उस प्रथम यात्रा का महत्त्व यदि 
प्रति सक्षिप्त शब्दों में कहना हो तो यह कहा जा सकता है कि उनकी उस यात्रा ने भारतीय जन-मानस को यह विश्वास 
करा दिया कि प्राध्यात्मिक दुर्भिक्षता के अवसर पर प्राचार्यश्री तुलसी ग्रणुश्नत-प्रान्दो लन के रूप मे एक जीवनदायी वर- 
दान लेकर ग्राये हैं । 

इस यात्रा के लगभग पाँच वर्ष बाद प्राचायंश्री तीसरी बार दिल्ली मे फिर गये । प्रथम यात्रा की तुलना मे उस 
समय बहुत बड़ा प्रन्तर झा गया था । पहले-पहल जहाँ ग्राचार्यश्री तथा श्रणुव्रत-प्राग्दोलन को प्रच॒ण्ड विरोध सहना पड़ा 
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था, तरह-तरह की भ्राशकाशभ्रों का सामना करना पडा था, साम्प्रदायिक सकीर्णता, घामिक गुटवन्दी तथा पूँजीपतियों का 
राजनैतिक स्टण्ट होने के भारोप मेलने पड़े थे; वहां तीसरी बार की यात्रा में उनका झाशातीत स्वागत और कल्पनातीत 
समर्थन किया गया। प्रथम बार ही झाचार्यश्षी की वाणी ने राजधानी के ग्र/धष्यात्मिक व तेतिक वातावरण में एक प्रचण्ड 
हलचल पैदा कर दी थी। इस बार उसकी लहरे और भी अधिक प्रभावक रूप में सामने ग्रायी । यद्यपि यह प्रवास केवल 
जालीस दिन का ही था, फिर भी इस थोडे-से समय में भ्रणुद्गतों के दिव्य रूप की जो छाप राजधानी के माध्यम से देश 
तथा विदेश के विचारको पर पडी, वह इस यात्रा की सबसे बडी सफलता थी। 

प्राचार्यश्री के उस पदार्पण का भ्रवसर ही कुछ ऐसा था कि उस समय यूनेस्को-कान्फ्रेस, बौद्ध गोष्ठी तथा जैन 
गोष्ठी श्रादि के सास्कृतिक समा रोहों के कारण देश-विदेश के कुछ विशिष्ट विचारक पहले से ही राजधानी में उपस्थित 
थे। इस स्थिति से भ्राचाय श्री के सन्देश को उन लोगो तक पहुंचाने के लिए ग्रनायास ही झनुकलता हो गई थी। लगता 
है, इस प्रवास के पीछे कोई सुदृढ़ झ्रान्तरिक प्रेरणा काम कर रही थी । बाहरी प्रेरणा भी कोई कम नहीं थी। राष्ट्र की 
प्राध्यात्मिक और नैतिक स्थिति को देखते हुए देश के सभी विचारक यह झनुभव करते थे कि राष्ट्रोत्थान की अन्य योज- 
नाओो के साथ नैतिक उत्थान का कार्य भी बहुत प्रावश्यक है। इसी अनुभूति ने उन सबका ध्यान आचार्य शो भौर उनके 
ग्रान्दोलन की ओर आकृष्ट किया। आझ्राचार्यश्री द्वारा अनुष्ठित नैतिक निर्माण की गूँज राजधानी में निरन्तर सुनी जाती 
रही । उससे उच्च राजनीतिक क्षेत्र भी प्रभावित हुआ । सम्मभवत इसीलिए पडित जवाहरलाल नेहरू ने मनिश्री नगराज- 
जी से हुई एक मुलाकात में ग्राचार्यश्री के दिल्‍ली -प्रागमन विषयक निवेदन किया था | अणब्रत-प्रान्दो लत के भ्रन्य समर्थ को 
श्र कार्यकर्ताग्रो की भी यह प्रवल दचुद्धा थी कि इस महत्त्वपूर्ण भ्रवसर पर आचार्य श्री प्रवश्य राजधानी ग्राये, क्योकि वे 
वहाँ ग्रायोजित होने वाले सासकृतिक कार्यक्रमों का लाभ अ्रणुत्रत-प्रान्दोलन के लिए प्राप्त करने की प्रबल इच्छा रखते 
थे । राजघानी के अनेक विभिष्ट नेता तथा कार्यवर्ता श्राचार्य श्री के सम्मब यह ग्रनुरोध करते रहे थे कि स० २०१३ का 
वर्षाकाल वे दिल्‍ली में ही विताये। किन्तु प्नेक कारणों से आचार्यश्री उस ग्रनुरोध को स्वीकार नहीं कर सके और 
उन्होंने वह वर्षाकाल सरदारशहर में बिताया । वहाँ उन लोगो का यह निवेदन रहा कि वर्षाकाल-समाप्ति के तत्काल बाद 
यदि ग्राचार्यभ्री दिल्ली पहुँच जाये तो उनसमभी सास्कृतिक कार्यक्रमों तथा जत-सम्पर्क का सहज प्राप्य लाभ प्रणत्रत- 
आन्दोलन के लिए विशेष उपयोगी हो सकता है। 

आचाय॑श्री को उन लोगो का युक्राव उपयुक्त लगा। वे दिल्‍ली की तीसरी यात्रा का वातावरण बनाने लगे । 
उन्होंने इस विषय में मुनिजनों से आवश्यक विचार-विनिमय किया और दिल्ली-यात्रा की घोषणा कर दी। चातुर्मास 
समाप्त होते ही उन्होंने वहाँ से प्रस्थान कर दिया। प्राचार्यश्री ने अपने एक प्रवचन में दिल्जी-यात्रा के उदेश्य को स्पष्ट 
करते हुए कहा था--'मेरा वहाँ जाने का उद्देश्य देश-विदेश से झाये लोगों से सम्पक्त करता और दिल्नीवासियों की 
प्रार्थना पूरी करना है। वह के नेताप्रो का भी खयाल है कि मेरा वहाँ जाना उपकारक हो सकता है 

ग्राचार्य श्री को वहा जिन कार्यक्रमों मे भाग लेना था, उनकी तिथियाँ काफी पहले से निश्चित हो चुकी थी । 
उनमे परिवर्तन की गुजायश नही थी । समय बहुत कम था और मार्ग बहुत लम्बा था । सरदारशहर से दिल्‍ली लगभग दो सौ 
मील है। प्राचायंश्री लम्बे विहार करते हुए सिर्फ स्घारह दिन मे वहाँ पहुँच गए । जिस उद्देश्य को लेकर वे दिल्ली गये थे, 
वह भ्राशातीत रूप से परिपूर्ण हुआ । वहाँ यूनेस्को के प्रतिनिधि, बौद्ध भिक्षु, देश-विदेश के विद्वान, नैतिक व सास्कृतिक 
आन्दोलनों में लगे हुए प्रनेक प्रचारक, राष्ट के धुरीण राजनी तिज्ञ आचारयंश्री के सम्पर्क में श्राये । उनमे प्रप्रेज, अमेरिकन, 
फांसीसी, जमंत, जापानी, श्रीलक्रावासी लोगों का सम्पर्क अपेक्षाकृत अधिक रहा। उनकी मुलाकात, जिज्ञासाए तथा 
वितार-मन्धन बहुत ही रोचक रूप से चला करते थे | उनमे से कई व्यक्तित तो वहाँ ऐसे भी मिले जो अतन्तर हूप से 
परिचित तो नही थे, किन्तु परम्पर रूप से परिचित थे। उनमें जमंन विद्वान्‌ प्रो० हरमन जैकोब्ी के दो शिप्य--प्रो ० 
छझासनाथ और प्रो० हॉफमन का नाम विशेष उल्लेखनीय है। वे दिल्ली-प्रवेश के प्रथम दिन ही, जब कि प्राचार्य श्री वाई० 
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६६ ] प्राचायंत्री तुलसी प्रभिनस्दन प्रन्थ [ बितोीव 
एम० सी० ए० हॉल मे 'बौद्ध गोष्ठी' मे सम्मिलित होने गये, बहुत देर से बडी उत्सुकता के साथ प्रतीक्षा करते हुए मिले। 
उनके गुरु प्रो० हरमत जैकोबी जैनागमो के रूयाततामा विद्वान्‌ थे। वे जब भारत-पात्रा पर पाये थे,तव लाइनूं ( राजस्थान ) 
में प्रष्टमाचार्य श्री कालूगणी से मिले थे और जैनागमो की ग्रनेक उलभी हुई समस्याम्रो पर विचार-विनिमय किया था। 
उन दोनों जर्मन प्रोफेतरो को इस बात की विशेष प्रसन्‍तता थी कि प्राचार्यश्री के गुरु और उनके गुरु का जो घामिक सम्पर्क 
हुआ था, वह भाज दोनों ही झोर को प्रगली पीढी मे पुन नवीन हो रहा था। 

वह यात्रा न केवल जन-सम्पर्क की दृष्टि से ही सम्पस्न थी, श्रपितु नाना भ्रायोजनों ने भी उसके महत्त्व कों बढ़ा 
दिया था । प्रणुव्रत-सेमिनार, राष्ट्रीय चरित्र-निर्माण सप्ताह, मैत्री-दिवस, चुनाव-शुद्धि प्रेरणा, सस्कृत-गोष्ठी, साहित्य- 
गोष्ठी तथा विविध सस्थाप्रो शौर स्थानों पर हुए ग्राचायंश्री के प्रवचन मुख्यत ग्रणुत्रत विचार-प्रमार के लिए बहुत उपयोगी 
सिद्ध हुए। प्रणत्नत-सेमिनार का उद्घाटन अन्तर्राष्ट्रीय श्यातनामा विद्वान डा० लूधर दवात्स ने, मेजी-दिवस का उद्‌- 
घाटन राष्ट्रपति डा? राजेन्द्रप्रसाद ने तथा चरित्र-निर्माण सप्ताह का उद्घाटन १५० जवाहरलाल नेहरू ने किया था । 

दिल्‍ली के वे चालीस दिन आचार्यश्री ने इतनी व्यस्तता मे बिताये थे कि उनके पास प्राय झ्रतिरिक्त समय्र बच 
ही नही पाता था, फिर भी वे वह के नागरिको की ग्राध्यात्मिक और नैतिक भूख को पूरा नही कर सके । उन्होंने मर्पादा- 
महोत्सव की स्वीकृति सरदारशहर के लिए पहले ही दे दी थी, श्रत उससे भ्रधिक ठहरना वहाँ सम्भव नही था। वह 
स्वल्पकालीन प्रवास सभी दृष्ठियों से इतना प्रभावक रहा क्रि सुप्रसिद्ध पत्रकार सत्यदेव विद्यालकार ने उमकी तुलना रोम- 
सम्राट्‌ जूलियस सीजर की मिश्र-विजय पर प्रस्तुत की गई रिपोर्ट के शब्दों से की है। जूलियस सीजर ने भ्रपनी बात को 
प्रति सक्षेप मे यो कहा था--“मैं गया, मैंने देखा झौौर मैंने जीत लिया ।” सत्यदेवजी कहते है--जुलियस सीजर के शब्द 
को कुछ बदलकर हम आचायंश्री की धर्म-यात्राशो का विवरण इन शब्दों मे देने का साहस कर रहे है---“वे प्राये, उन्होने 
देखा भ्रौर जीत लिया ।* 

इस यात्रा के बाद ग्राचार्यश्नी चोथी बार दिल्ली मे तव गये जब कि वे कलकत्ता से राजस्थान झा रहे थे । परन्‍] 
उस समय वे वहाँ केवल चार दिन ही ठहरे। वह प्रवास दिल्‍ली के लिए नही था, फिर भी पत्रकार-सम्मेलन, विचार- 
परिषद्‌ तथा राष्ट्रपति और प्रधानमन्त्री प्रादि से हुई मनाकातों से वह ग्रति स्वल्पकालीन प्रवास भी काफी महत्व 
का हो गया । दिल्‍ली की वे सभी यात्राएं अपने-अपने प्रकार का प्रथकू-पयक महत्त्व रखती हैं। इन सबमे श्रणप्र त- 
प्र/न्दोलन के कार्यक्रम को बहुत बल मिला है। 


द्वितीय यात्रा 


प्राचायंश्री की द्वितीय यात्रा म० २०१० के राणावाग मर्यादा-महोत्यव के बाद प्रारम्भ हुई । कुछ दिन काठ के 
गाँवों में विचरने के बाद झादू के मार्ग से वे गजरात में प्रविष्ट हुए । आब में वे रुवनाथजी के मन्दिर में ठहरे थे। वहा 
सी दूसरे दिन देलवाडा के प्रसिद्ध जैन मन्दिरों मे गये । प्रचीन काल के गौरव मण्डित जैन-इतिहास के साक्षी बनकर खई 
ये मन्दिर प्रपनी ग्रपूर्व भव्यता से मन को ग्राकृष्ट करते है। शास्त्र और हितिग्य वातावरण में प्रशातत मुद्राश्ीत मुनियाँ 
भगवान्‌ की साधना को झनायास ही स्मृति-पटल पर ला देती है। देलवाड़ा मार्ग मे नहीं था। टेढ़ें मार्ग से जाना पड़ा 
था, अत वापस गाव ही भ्रा गए। झ्राब्‌ राजस्थानिया की ओर से दी गई विदाई और गजरातियो की ओर से किये गए 
स्वागत का सधि स्थल बन गया । 
गुजरात मे प्रवेश हुम्रा, उस समय तक गर्मी काफी तेज पड़ने लगी थी। लूए भूलसाये डालती थी, तो सं की 
किरणों का ताप शरीर को पिधाल-पिघाल डालता था। फिर भी मजिल पर मजिल कटती गई श्रौर आचायंश्री बाव 
पहुंच गए। बाव अब थराद सब डिवीजन का प्रमुख शहर है, परन्तु पहले मूतथूर्व राणा हरिसिंह को राजधानी था। 
राण श्राचार्यश्री के प्रति बहुत श्रद्वा रवते रहे है। दूर दूर तक आकर दर्शन भी करते हैं। पांच-छ वर्ष पूर्व बाव के 


१ नव तिर्माण की पकार, पृ० ६ 
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श्रावक्रों तथा राणा ने झावायंश्री के दशंत किये थे, तब बाब-पदापंण के लिए काफी प्रार्थना की थी। वह प्रार्थना इतनी 
प्रभावशाली सिद्ध हुई कि भ्राचायंश्री ने उसी समय यह स्त्रीकृति दे दी थी कि उधर झायेगे, तब यथावसर बाव भी आने 
का विचार रखेगे। इतने लम्बे समय के बाद भ्रब वह वचन पूर्ण हुझ्ना । 

वहाँ से भ्ाचारयश्री भ्रहमदाबाद पधार गए। वह क्षेत्र कच्छ, सौराष्ट्र तथा गुजरात--तीनों के ही लिए श्रनुकल 
पड़ सकता है। प्रत. वर्षाकाल वही व्यतीत करने की प्रार्थना की गई, पर वह स्वीकृत नहीं हुई । सौराष्ट के तत्कालीन 
मुख्य मन्त्री श्री ढेबर भाई की सौराष्ट्‌-पदार्पण के लिए काफी प्राग्रह-भरी प्रार्थता थी, पर वह भी स्वीकृत नही हुई। 
झ्ाचार्यश्री ने पहले से ही अपने मन में जो तिर्णय कर रखा था, उसी के झ्रनुसार उन्होने सूरत की प्रोर प्रस्थान कर दिया । 

गुजरात मे तेरापथ के प्रतिष्ठापन मे सरत प्रमुख रूप से कार्य करने वाला क्षेत्र रहा है। धर्म-प्रसार मे जी-जान 
लगाने वाले सुप्र सिद्ध श्रावक मगनभाई वही के थे। वहाँ केवल तीन दिन ठहरना हुग्रा। शायद वहाँ प्रौर प्रधिक विराजते , 
किस्तु उस क्षेत्र की वर्षा ऋतु के क्रम को देखते हुए शी घ्र ही बम्बई पहुँच जाना भ्रावश्यक सम का गया था। बम्बई की शोर 
विहार करते हुए आाचायेंश्री प्रतिदिन प्राय पन्द्रह-सोलह मील चला करते, फिर भी मार्ग मे वर्षा शुरू हो गई। उससे तीख्र 
गर्मी मे तो कुछ छटकारा मिला, पर दूसरी ग्रनेक़ दुविधाए पैदा हो गई। वर्षा के कारण विहार का समय बिल्कुल ग्रनिश्चित 
हो गया। कभी समय पर विहार हो जाता और कभी नहीं । मार्ग काटना था, ब्रत कभी फिर मध्याह्न मे श्रौर कभी 
साय लम्बा चलना पडता । नदी-नालो से बने के लिए रेल की पटरी का मार्ग लिया गया, किन्तु वहाँ ककरो के मारे पैर 
छूलनी हो जाते। नीचे चलते तो वर्षा से भीगी हुई चिकनी मिट्टी पैरों से इतती मात्रा मे चिमट जाती कि उसका भार 
महसस होने लगता । इसी प्रकार की अ्रनेक कठिताइयो को पार करते हुए श्राचायंश्री वम्बई के एक उपतगर 'बोरीवली' 
पहुँच गए । तब तक वे लगभग हजार मील चल चुके थे। उनकी उदिष्ट यात्रा का वहाँ एक भाग सम्पन्न हो गया था। 
इससे उनके मन में एक सहज निश्चिन्तता का भाव उदित हुप्ना । 

चातुर्मासिक काल से पूर्व तथा पश्चात्‌ बम्बई के विभिन्‍न उपनगरों में रहना हुआ्रा। वर्षाकाल सिक्‍्क्रानगर में 
ब्रिताया । मर्यादा-महोत्सव के लिए भी पुन सिक्‍्कानगर भ्राये। लगभग नौ महीने का वह प्रवास हुग्ना । इस प्रवास-काल 
के प्रारम्भिक महीनों में ज्यों-ज्यों कार्य बढा, त्यो-त्यो एक भ्रोर तो जनता श्राक्ृष्ट हुई, पर दूसरी भ्रोर कुछ व्यक्तियों 
हारा विरोध भी हुश्ना। वहाँ के कुछ देनिक पत्र ऐसे व्यक्तियों के हाथ मे थे जो झ्ाचायंश्री तथा उनके मिशन से विरोध 
रखते थे। धीरे-धीरे उन लोगो को यह पता लग गया कि झाचायंश्री का विरोध कर वे जन-दुष्ट में प्रणने पत्र के महत्व 
को गिरा ही रहे हैं। पिछले महीनो मे विरोध की यह तीश्वता मनन्‍्द हो गई । 

मर्यादा-महोत्सव के बाद प्राचायंश्री ने इस यात्रा का दूसरा चरण प्रारम्भ किया | उस समय उन्हे चौपाटी पर 
बिदाई दी गई । एक प्रोर चौपाटी का विशाल समुद्र था तथा दूसरी ओर जन-समुद्र था। उस समय दोनों ही उद्देलित 
थे। एक वायु से तो दूसरा बिदाई के वातावरण से | लोकमान्य तिलक की मानवाकार पाषाण-म्‌्ति उन दोनो की 
ही समस्याप्नो को समभने का प्रयत्न करती हुई-सी पास मे खडी थी । लोगो के मन से उप्र समय एक झोर कृतज्ञता 
के भाव तथा दूसरी ओर विरह के भाव उमड़ रहे ये, किन्तु आचार्य श्री उन दोनो से प्रलिप्त रह कर अपने पथ पर श्रागे 
बढ़ते हुए पूता पधार गए। 

पुना को दक्षिण भारत की काणी कहा जा सकता है। वहाँ सस्कृत के घुरीण विद्वान काफी सम्या में है। वहाँ 
के विद्या-व्यसनी कुछ व्यक्षितयों ने तो प्रपना जीवन ही हस कार्य मे कोंक दिया है। ग्राचायंश्री के पदापेण से वहाँका 
सांस्कृतिक तथा साहित्यिक क्षेत्र मानो एक सुगन्ध से महक उठा। यद्यपि वहाँ का अ्रवास-काल ग्रत्ति सक्षिप्त था, फिर भी 
स्थानीय विद्वानों से परिचय की दृष्टि से बह बहुत महस्वपूर्ण रहा । 

वहाँ से महाराष्ट्र के विभिन्‍न गाँवों मे विहार करते हुए श्राचायंश्री एलौरा तथा प्रजन्सा की सुप्रसिद्ध गुफाग्रो 
में भी पैधारे । ये दोनों ही स्थल प्राकृतिक दृष्टि से प्रत्यन्त रमणीय हैं। ये गुफाए वहाँ उस पहाड़ को उत्कीर्ण करके ही 
बनायी गई हैं। वहाँ की उसल्कीर्ण मृतियाँ बहुत ही कलापूर्ण हैं। उन्हें प्राचीन स्थापत्य का उत्कृष्ट उदाहरण कहा जा सकता 
है। एलौरा में जहां जैन, बौद्ध श्रौर वैदिक--ती नों ही सस्कृतियों की गुफाएं तथा मूर्तियाँ उत्कीर्ण हैं, वहाँ झ्जस्ता मे केवल 


ध्ष ] प्ायापंथों तुलसो प्िनादन प्रत्य [ दिलीप 


बौद्ध मूर्तियां ही हैं। वहाँ बुद्ध की जीवन-सम्बन्धी भ्रनेक घटनाएं तथा जातक-कथाए श्रालिखित तथा उत्की्ण है। आालि-' 
खित चित्रों का रग बहुत प्राचीन होने पर भी नवीन-सा लगता है। कई मूर्तियाँ इस प्रकार के कौशल से उत्कीर्ण की गई 
हैं कि उन्हे विभिन्‍न तीन कोणों से देखने पर तीन विभिन्‍न अश्राकृतियाँ दिखलाई पड़ती है। वहाँ के कई स्तम्भ ऐसे हैं कि 
उन्हे हाथ से बजाने पर तबले की सी ध्वनि उठती है। वहाँ मनष्यो तथा पशुओं की तो झनेक भावपूर्ण मुद्ाए श्रकित की 
ही गई है, किन्तु बेल-बूटो के भी मनोहारी दृश्य चित्रित है। अ्रजन्ता में जाने से पूर्व दिन की रात्रि उन्होंने 'व्यू पोइण्ट' 
पर बिताई थी । “यू पोइण्ट' उस स्थान को कहते है, जहाँ से एक प्रग्नेज़ शिकारी को भ्रजन्ता की उन विस्मृत गुफाग्रों का 
पहले-पहल ग्राभास मिला था। 

इस प्रकार प्राचार्यश्री महाराष्ट्र के प्राकृतिक दृश्यों तथा जालना, भूसावल, जलगाँव, धूलिया, डोडायचा, 
शाहदा श्रादि विभिन्‍न शहरों मे समान ग्रानन्‍्द लेते हुए विचरते रहे। लोगो का अनुमान था कि वे इस यात्रा के तीसरे 
चरण में बेगलौर तक पहुँच जायेगे। सम्भवत प्राचायंश्री का भी कुछ-कुछ ऐसा विचार रहा हो, किन्तु परिरिवितिवशात्‌ 
वेसा नही हो सका। वहाँ से वे मध्यमारत की ओर मुड गए। मालवा के विभिन्‍न ख़ेत्रों में विच्ररते हुए उन्होंने झयरी 
यात्रा का सीसरा चरण उज्जन मे वर्षाक्ालीन प्रवास के द्वारा सम्यत्त किया। उप यात्रा का अन्तिम चरण उज्जा से 
गगापुर-पदार्पण था। लगभग आठ महीने तक मालवा में विहरण हुआ। राजस्थान-प्रवेश के साथ प्रवार्थथ्ी की यह 


द्वितीय यात्रा सम्पन्न हुई । 


तृतीय यात्रा 


ग्राचार्यश्री की तृतीय यात्रा बहुत लम्बी होने के साथ-याथ बहुत महत्वपूर्ण भी रही । उस यात्रा में थ्राचार्यश्री 
ते प्रपने कार्य-क्षेत्र के लिए नया क्षितिज खोला और नये प्रभाव-क्षेत्र का निर्माण किया भारत के सुतमिद्ध श्रौर महत्व- 
पूर्ण प्रान्त उत्त रप्रदेश, बिहार भ्रौर बगल --इस यात्रा के लक्ष्य थे । किसी युग में इन प्रदेशों मे जैन श्रमणों का बडा 
महत्त्व रहा था। बिहार तो भगवान्‌ महावीर का मुख्य कार्य-क्षेत्र था ही। राजगृह ब्रोर वैशाली का महत्व उस समय 
केवल बिहार के लिए ही नही, प्रपितु सारे भारत के लिए था। आचार्यशरी ने उस यात्रा का लिःचय फ़िया प्रौर राजस्थान 
की राजधानी जयपुर से विहार करते हुए उधर पा रे। पद्टते उत्तरप्रदेश ही मार्ग में आया । समावार-पत्रो द्वारा ग्राचार्य- 
श्री के पदार्पण का समाचार पाकर वहाँ के विभिन्‍न क्षेत्रों की जनता अति उत्सुकता के साथ उनकी प्रतीक्षा करते लगी। 
जहाँ-जहाँ पदार्षण होता, वहाँ की जनता में चेतना की एक लहर-सी दौड़ जाती। श्राचायंश्री के पद्ापंण से पूर्व मुनि 
महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम ने प्रनेक क्षेत्रों मे रहकर एक भूमिका तथार कर दी थी । झ्राचाय॑ श्री वहीं चरित्र-निर्माण के बीज 
बिलेरते जा रहे थे । जनता प्राचायंश्री के चरित्रोत्थानमुलक कार्यक्रमों मे बडा रस लेनी थी । ग्रनेक स्थानों पर स्थानीय 
ग्रणब्रत समितियों का गठन हुप्ना। श्राचायंश्री के मिशन को प्रागे बढ़ाने के लिए तथा नैतिकता के पक्ष में उद्स्त हुए 
वातावरण को स्थायित्व देने के लिए प्राय सभी लोग उत्मुर थे। प्राचायंश्री ग्रीष्म ऋतु मे वहाँ खूब विचरे । राजस्थान 
की लूप्रो में पने हुए व्यक्तियों के लिए वहाँ की गरमी यद्यपि प्रधिक कठोर नहीं थी, परन्तु वहाँ की लग्नों ने राजस्थान 
को भी पीछे छोड दिया । राजस्थान में सम्भवत लग्मों से इसने व्यतित नहीं मरते होगे जितने कि उत्तरप्रदेश भौर विहार 
में । वहाँ की लग्मो ने एक साध्वी की बलि तो ले ही ली, पर दो-तीन साधुप्रों को भी एक बार तो उस किनारे के निक्नद 
तक पहुँचा ही दिया। यह दूसरी बात है कि वे बच गए । उस गरमी से जन-कल्याण के उद्देश्य से विहार करने हुए 
झ्राचार्यश्री ने अ्रपना वर्षा-काल कानपुर में तिताया। 

उत्तरप्रदेश को राजधानी लखनऊ, विद्वना और पत्रित्रता के लिए प्रस्यात वाराणनी तथा उद्योग-नगरी कानपुर 
आ्रादि में जहाँ महत्त्वपूर्ण जन-सम्प्क हुम्रा, वहाँ छोटे-द्ोंटे गवों में भी वह कम नहीं हुआ। पर मानस सम्पक्रे की जहाँ 
तक वात है, वहाँ शहरो को श्रपेक्षा गाँव सेव अ्गे रहे है। शहरो की जतता जहाँ सम्यता, शिष्टता और भारी-भरकम 
शब्दों के किक विधि-विधानो के माध्यम में बात करती है, वहाँ ग्रामीण जतता सीधे मन से ही सरल झ्राडम्मरहीन बात 
करता पसन्द वरती है। उनका व्यवहार यद्यपि प्रस मय गौर झशिप्ट नही होता, परन्तु वह सम्यता ग्रौर शिच्टशा की 
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भाषा में बेंघता भी नहीं। वह कुछ झपने ही प्रकार का विलक्षण भाव होता है। उसे नज़दीक से पहचानने के लिए यदि 
कोई हब्द प्रस्तुत करना ही हो तो उसे सहज भक्तित कहा जा सकता है। श्राथिक दृष्टि से ग्रामीण जन श्रवश्य ही गरीब 
होते है; परन्तु सहजता झौर नम्नता के तो इतने धनी होते है कि उन जप्ता धघती शहरों में चिराग लेकर खोजने पर भी 
मिलना कठिन है। ग्राचार्यश्री के सम्पर्क में दोनों ही प्रकार के व्यक्षित आते रहे है। वे उनकी प्रकृति-भिन्‍्नता से बहुत 
चछी तरह परिचित हैं। दोनों की विभिन्‍न समस्य|ओ्रो का भी उन्हें पता है। वे उन दोनो के लिए मार्ग दर्शन देते है, झत 
दोनो के लिए ही समान रूप से श्रद्धाभाजन बन गए है । 
चातुर्मास-समाप्ति के पदचात्‌ झ्ाचारय श्री कानपुर से चले । बगाल पहुँचने का लक्ष्य सामने था । बिहार मार्ग में पडता 
था। चरण बढ़ चले | विहार-भूमि से प्रविष्ट हुए। वह भगवान्‌ महावीर की जन्म-भूमि और निर्वाण-भूमि होने के साथ 
उनकी मुख्य तपोभूमि भी रही है। पटना, पावा, नालन्दा, राजगृह झ्ादि ऐतिहासिक क्षेत्रों मे झ्राचार्य श्री गये । 
नालन्दा में सरकार द्वारा स्थापित 'नव नालन्दा महाविहार' एक महत्त्वपूर्ण विद्या-सस्थान है। पाली भाषा के गध्ययनार्थ 
यह एक तीर्थ का रूप लेता जा रहा है। नालन्दा में बाद्ध तथा जैत विद्वानों द्वारा प्राचायंश्री का बडा भावभीना स्वागत 
किया गया। राजगह मे जैन सस्कृति-सम्मेलन रखा गया । उसमे ग्रनेक विद्वानों ने भाग लिया। दोनो श्रमण-परम्पराम्रों 
के ये दोनो विभिन्‍न तीर्थ-स्यान परस्पर बहुत समीप है । 
शहरों की स्थिति से वहाँ गाँवों की स्थिति भिन्‍न थी । गातरो में जेन साधुमो को बहुत कम लोग जानते हैं, प्राय 
नहीं हो जानत, प्रत ठहरने के लिए स्थान ग्रादि की बडी दिकक्‍के रहती। डाकुपों का ग्रावक होने के कारण कही-कही 
ग्राचायंत्री के साथ चलने वाले काफिने को भी उसी सन्देह की दृष्टि से देखा जाता । कही-कही पर यह भग्न भी स्थान देने 
में बाधक बनता कि इतने व्यक्तियों को कही भोजन कराना ने पड जाये ? परन्तु उन लोगों का वह भय तब सिर्मल 
सिद्ध हो जाता, जब कि प्राचायं श्री के साथ चलने वाले गृहस्थ ग्रपता भोजन स्वय पकराते । उन लोगो का गाँव पर किसी 
प्रकार का कोई भार नही होता । रात को झ्राचार्यश्री उपदेश देते, भजन सुनाते, सत्य की प्रे रणा देते भ्ौर दुव्यंसन छोडने 
को उत्साहित करते । लोगो का तब सारा अ्रम दूर हो जाता । बाद मे उन्हे झपने व्यवहार पर पछतावा होता । जो लोग 
पहले दिन स्थान देना तक नही चाहते, वे ही दूसरे दित अधिक ठहरने का भ्ग्रह करने लगते । 
बिहार को पार कर आचायंश्री बगाल मे प्रविष्ट हुए । सेथिया मे मर्यादा-महोत्सव मनाया । वहाँ से कलकत्ता 
पधार गए । वहाँ राजस्थान के ज॑त बहुत बड़ी सलू्या में रहते हैं। उनमे अ्रधिकाश आचार्य श्री को बहुत श्रद्धा की दृष्टि से 
देखते है। बहाँ के काफी लोग ठेठ कानपुर से ही आवचायंश्री के साथ थे। कलकत्ता पहुँचने पर कुछ दिनो तक विभिन्‍न 
उपनगरो में रहे और बाद में वर्षा-काल व्यतीत करने कै लिए बडाबाजार एरिया मे ग्रा गए। तेरापथी महासभा-भवन मे 
ठहरे। प्रवचन वहां से कुछ ही दूर बनाये गए विश्ञाल प्रगृव्रत-पण्डाल में हुआ करता था। प्रति दिन के प्रवचन में 
उपस्थिति प्राय सात-प्राठ हजार व्यक्तियों की हो जाया करती थी। रविवार को इसमे भी प्रधिक होती थी। कलकत्ता 
जैसे व्यस्त व्यापारिक क्षेत्र में ग्रथिक विषय के प्रतिरिबत प्रग्य किसी भी विषय में प्रधिक उत्पाह कम ही देखने को 
मिलता है! वहाँ वह पर्याप्त देखा जा सकता था । जन-जागृतिमूलक कार्य भी वहाँ बडे उत्साह से सम्पन्य किये जाते रहे । 
बहाँ के निम्न वर्ग से लेकर प्राभिजात्य वर्ग तक के लोग आाचारयश्री के सम्पर्क में श्राये। जन-सम्पर्क तथा उसमें मिलने 
बाले श्रेयोभाग ने प्रनेक व्यक्तियों को ईष्यूलु भी बनाया । ऐसे व्यक्तियों ने भ्रपतती शक्ति का उपयोग भआाच।यंत्री के 
विरुद्ध वातावरण बनाने में किया | परन्तु इससे प्राचार्य श्री क्यों घबराते | वे प्रगता काम करते रहे और श्राचारय भी प्रपना । 
चातुर्मास-समाप्ति के बाद वहाँ से बापस चले, तो बिहार, उत्तरप्रदेश, दिल्‍ली होते हुए हाँसी में श्राकर 
उन्होंने मर्यादा-महोत्सव किया । वही उस प्रलम्ब यात्रा की समाप्ति समझी जा सकती है । 


चतुझम यात्रा 


इन भिशिष्ट वाजाशो के भ्रतिरिक्त शाधायंश्री ने जो परिव्रजन किया है, उसे मैने चतुर्थ यात्रा के रूप में मान 
लिया है। उपर्युक्त तीनों यात्रा्रों से पूर्व प्राचार्यश्री लगभग बारह वर्ष तक राजस्थान के बीकानेर डिवीज्ञन मे विघरते 
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रहे । वह समय उन्होंने मुख्यत सघ के विद्या-विकास पर ही लगाया था। इसके झ्रतिरिक्त उन्होंने प्रपनी हर एक यात्रा 
राजस्थान से ही प्रारम्भ की है, श्रत एक यात्रा से दूस री यात्रा का झअत्तर-काल राजस्वात के विहार का ही काल रहा 
है। काल-व्यवधान को गौण रखकर यहाँ उनकी इस यात्रा को एक रूप मे ही देखा गया है। 

राजस्थान को प्रकृति ने विभिन्‍न परिस्थितियां प्रदान की हैं। कही वह बालुका-प्रवान है, कही पर्वृत-प्रधात श्र 
कही समतल । कही ऐसा रेगिस्तान है कि हरियाली देखने को भी कठितता से ही मिलती है, तो कही खुब्र हरा-भरा भी 
है। आचार्यश्री का पाद-विहार वहाँ के बीकानेर, जोधपुर, प्रजमे र, उदयपुर प्लौर जयपुर डित्रीजनों मे ही बहुधा होता 
रहा है। इस प्रकार उनकी यात्रा का खोत अ्रजसत्र चालू है। एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र तथा एक प्रान्त से दूसरे प्रान्त में वे उसी 
सहज भाव से जाते-झाते रहते है, जैसे कि कोई व्यक्त अ्रयने मकान के एक कमरे से दूसरे कमरे में जाता-प्राता रहुता 
है। कोई दिक्कत, अन मावत या परायापन नही । कोई थकान नहीं, तो कोई समाप्ति भी नहीं । 


जन-सम्पर्क 


श्राचार्यश्री का जनसम्पक बहुत व्यापक है। “जहा पुण्णस्स कत्थइ तहा तुच्छुस्स कत्य३'---प्र्थात्‌ “किसी बढ़ 
श्रादमी को जो मार्ग बतलाये वही एक गरीब आदमी को भी । इस आगम वाक्य को वे अपना प्रकाश-स्तस्भ बताकर चलते 
है | आ्राष्यात्मिकता और नैतिकता के मार्ग का लक्ष्य सभी के लिए एक है। कौन कितना अपना सकता है या किसको 
कितनी साधना की ग्रावश्यक्रता है, यह अवश्य व्यक्तिगत स्थितियों पर निर्भर कर सकता है। आचारयश्री के सम्पर्क से 
आने वाले व्यक्तियो की विभिन्‍्त स्थितियों के ग्राधार पर मैने उनके जन-सम्पक्त को तीन भागों में बाद दिया है-- 
१. साधारण जन-सम्पर्क, २. विशिष्ट जन-सम्पर्क और ३ प्रइनोत्त र। साधारण जन-सम्पर्क से मेरा तात्पयं रहा है --वहुचा 
सम्पर्क मे भ्राते रहने वाले जन-समुदाय का सम्पर्क । इसी प्रकार “विशिष्ट जन-सम्पर्क' से तात्पर्य रहा है--जिनका 
समाज मे विशिष्ट स्थान है ग्रौर जो क्वबित्‌ ही सम्पर्क में भरा सकते है । 'प्रश्नोत्त रो' में देशी-विदेशी जिज्ञासुप्रो के प्रत्यक्ष 
या पत्रादि के माध्यम से किये गए प्रइन श्रौर ग्राचाययंश्री द्वारा प्रदत्त उत्तर है। 


साधारण जन-सम्पर्क 


झ्रादिवासी से लेकर राजनेता तक उनके सम्पर्क में आते ह, अपनी बात कहते है और मार्ग-दर्शन भी पाने है । 
पारिवारिक कलह से लेकर सामाजिक कलह तक की बाते उनके सामने ग्राती है। स्थायावया में वर्षो तके जो कलह नहीं 
निपटते वे कुछ ही समय मे ग्राचार्यश्री के मार्ग दर्शन से निपटते देखे गए है । कही ने भी निपट, तो आाचायश्री को उसका 
कोई क्षोम नहीं होता; कलह-निवारण का प्रयास करना वे अपना कर्तव्य मानने है। फैसला हो जाये तो उन्हें उन 
लोगो से कोई पारिश्रमिक या भेट लेनी नही है श्रौर न हो तो उनके पात्त मे कुछ जाता नहीं है। निध्काम वृन्ति से जितना 
होवा है या किया जा सकता है, उसी में वे झात्म-तुष्टि का अनुभव करते है । यहां उनके साधारण जन-सम्पर्क की कु 
घटनाए उद्धृत की जाती है । 


एक पुकार 


मेवाड़ में भील जाति के लोग काफी बडी सख्या में रहते है। वे अपने-आपको भील के स्थान पर 'गमेती' 
कहना भ्रधिक पसन्द करते है। मेवाड के महाजनो ने उन गरीब तथा भोले लोगो को कजे आ्रादि मे काफी दबा कब कलर: 
तरह से वे लोग उन पर गब्रन्याय भी करते रहने है । प्राचायंश्री जब स० २०१७ में मेथार गये, तब 'रावलिया' के शक 
पास का गमेतियों ने ब्रपनी दशा को श्राचार्य्श्री के सम्मुख रखा था। वे ग्पनी दा और महज के अत्याचारो के 
विषय में चार पृष्ठ का एक पत्र भी लिखकर जाये वे। उसे उन्हान प्रस्तुत किया । ग्राचायंश्री ने उस विषय में महाजनों 
को कहा भी तथा कुछ सन्‍्तो को एतद्विपयक दोनों पक्षों की पूरी जानकारी के लिए वहा छोड़ा भी । उस पत्र के कुछ श्रश 
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इस प्रकार हैं -“भ्री श्री १००८ श्री श्री श्री माराज धरमी राजजी श्री पुजतीक माराज, थला री धरती वाला म।राजजी 
पुजजी माराज से दुका (दुखियो) की पुकार-- 
तरत फंसला, ग्रदल नाव माराज पुजतीकजी कर सकेगा, गरीब जाति रो हेलो जहर सुणेगा, यचाव 
(हिसाब) तो लेगा । घरमराज से मरोतो है। गमेती जतता री हाथ जोड कर के ग्ररज है के मरी गरीब जाती बोत 
दुखी है ' कुछ महाजनो के नाम देकर आ्रागे लिंख। है --फरजी जुटा-जुटा खत माँड कर गरीबों रे पास से जमी ले लीदी 
है और गाया, मंस्ता बकरथां बी ले लीदी हैं। बड़ा भारी जुलम कीदा है, जुटा-जुटा दावा करके कुरकी करावे ने जो र- 
जबरदस्ती करने वसूली करे है। गरीबाँ ने ५ रुपया देने ५०० रुपया रा खत मंडे। सो मारा सब पा (प्रो) री 
राय है, के ' जलदी सू जलदी पद मेंगाकर देकाया जावे, जलदी सूँ जनदी फंपला दिया जावे । 
द० दलीग, सत्र जनता (जनता ) रा केवा सूँ 
(२०१७ जेठ सुद सातम ) ।' 
इस पत्र का भावार्थ है--प्राचार्य श्री से दु खियो की पुकार--"हमे विश्वास है कि श्राप हम गरीबो की पुकार 
प्रवश्य सुनेगे, शी क्र फैमला कर हमे उचित न्याय दे सकेगे । गमेती जनता बहुत दु खी है। अ्रमुक-प्रमुक॒ व्यक्तियों 
ने कूठ खत लिखकर हमारे खेत ले लिये है, पशु भी ले लिये है, भूठे दावे करके कुर्की करायी जाती है भर फिर बलात्कार 
से उसको वसूला जाता है। पाँच रुपये देकर पाँच सौ लिखा लिये जाते है, श्रत हमारे प्रो की राय है कि श्राप हमारा 
फंसला कर । 
हस्ताक्षर 'दलीग', सब जनता के कहने से 
(स० २०१७, ज्येप्ठ शुबला ७) ” 


हरिजनों का पत्र 


सारवाड के काणाना नामक गाँव मे मेघवाल जाति के हरिजन व्यक्तियों द्वारा भी ऐसा ही एक पत्र आ्राचारयश्री 
के चरणो मे प्रस्तुत किया गया। उसमे कुछ महाजनो के व्यक्तिगत नाम लिख कर अपनी पुकार की थी। उस पत्र के कुछ 
ग्रश दस प्रकार है--“हम मेघवद सूत्रकार जाति जन्म से यही के निवासी है। यहाँ के महाजन हमारे पर लेन-देन को 
लेकर काफी ज्यादती करते है। भ्रत' उन्हे समझाया जाये। वे लोग बेईमानी कर हमे हर समय दु.ख देते है । यदि यह 
भार हम पर कम हुआ तो हम ऊपर उठ सकते है । 
साथ ही इतनी छुम्माछृत रखते है कि हमे दूकानो पर चढ़ने तक का भ्रधिकार नही । क्या हम मानव-पुत्र नहीं है ? 
श्रापके उपदेश बडे हिंतकार व मानव-कल्याणमूलक है। हम झापके उपदेशों पर चलेंगे और प्रापके प्रण॒श्नत- 
आन्दोलन के नियमों की कभी भी झवहेलता नही करंगे । 
हम है भ्रापके विश्वास-पाश्र 
मेघवशी समाज (काणाना) 
झातायंश्री ने उस पत्र का अपने व्याख्यान मे जिक्र किया पश्ौर यह प्ररणा दी कि किसी को हीन मानना बहुत 
बुरा है। जैन होने के नाते लेन-देन मे धोखा, भ्रधिक ब्याज और भूठे मुकदमे भी तुम लोगों के लिए प्रशोभनीय है । उस 
व्याख्यान का लोगो पर भच्छा प्रसर रहा। भनेक व्यक्तियों ने प्रपते-प्रापकों उन दुगू णो से बचाने का सकल्प किया । 


छात्रों का श्रनशन 


काणाना के महाजनों मे भी परस्पर ऋगडा था । वर्षो से वे दो गुटो मे विभक्त थे। भ्राचायंश्री का पदारपंण हुम्रा, 
तब स्थानीय छात्रों ने उस झवसर का लाभ उठाने की सोची | वे गाँव की इस दलबन्दी को तोडना चाहते थे। लगभग 


१ जन भारती, ६ अक्टूबर ६०... 
२ जेन भारतो, २३ प्रप्रेज '६१ 
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सवा सौ छात्र एकत्रित होकर एकता-सम्बन्धी नारे लगाते हुए श्राचायंश्री के पास शभ्राये। उन्होंने ग्राचायंश्री से निवेदन 
किया कि जब तक पच मिलकर फैसला नहीं कर लेगे, तब तक हम अनशन करेगे । प्राचार्य श्री से भी प्रनुरोध किया कि तब 
तक के लिए ग्रपना व्याख्यान स्थगित रखे। उनके अनुरोध पर आवचायंश्री ने प्रवचन नहीं क्रिया । अनेक वर्षों बाद 
ब्राचायंश्री ग्राये और वे प्रवचन भी न करे, यह वात सभी को अखरी | आखिर दोनो पक्षो के व्यवित मिले और शी प्र ही 
समभीता हा गया । गाव में पड दो तड मिट गए। 


नाना का दोष 


रावलिया मे शोभालाल नामक एक चौदह वर्षीय बालक ने ग्राचार्य श्री के हाथ में एक चिट्ठी दी । 

आाचायंश्री ने पूछा--क्या है इसमे ? 

उसने कहा--गुरुदेव! मेरे नाता और गाँव वालो मे परस्पर कलह चलता हे। इस पत्र में उसे मिटाने की श्रापस 
प्रार्थना की गई है । 

श्राचार्य श्री ने चिट्ठी पढी श्रौर उस बानक से ही पूछा --त भें इसमे किप्तका दोप मालूम देता हूं ? 

बालक ने कहा--भ्रधिक दोष तो मेर नाना का ही लगता है । 

प्राचायंश्री ने उसके नाना से कुद बातचीत की और उसे समकाया। फलस्वरूप उसी रात्रि को वह कगडा 
मिट गया । प्रात भ्राचार्यश्री के सम्मुख परस्पर क्षता-याचना कर ली गई। जो व्यक्ति समृच्ते गाँव और पी की बात 
टुकरा चुका था, प्राचार्य श्री की कुछ प्रेरणा पाकर सरल बन गया । 


एक सामाजिक विग्रह 


कुछ समय पूर्व थली के श्रोसवालो में 'देशी-विलायती' का एक समाज-व्यापी विग्रह उत्पत्त हो गया। वह ग्रनेक 
बर्षों तक चलता रहा | उससे समाज को गनेक हानियाँ उठानी पडी । एक प्रकार से उस समय समाज की सारी शुखला 
ही टूट गई थी। धीरे-धीरे वर्षों बाद उसका उपरितन रोप और खिचाव तो ठडा पड़ गया किलु उसकी जड़ नहीं गई । 
सामूहिक भोज आदि के ग्रवसर पर उसमे अनेक वार नये ग्रकुर फूटते रहते थे । ग्राखिर स० १६९६६ के चूरू -चातुर्मास मे 
ग्राचार्यश्री ने लोगो को एतद्‌बिपयक प्रेरणा दी। दोनो ही दलो के व्यक्तियों को पृथक्‌-५ थक तथा सामूहिक रूप से सम- 
भाया। झाखिर प्रनेक दिनो के प्रयास के बाद उन लोगो ने सम कौता किया और ग्राचार्य श्री के सम्मुख परस्पर क्षमायाचना 
की । यह विग्रह चूरू से ही प्रारम्भ होकर समग्र धली में फैला था और सयोगवशान्‌ चुरू में ही उसकी अ्रन्स्येप्टि भी हुई । 

ऐसे उदाहरण यह बतलाते हे कि विभिन्‍न समाजों के व्यक्तियों पर प्राचायश्री का कितना प्रभाव है. ्ौर वे 
सब उनके बचनों का कितना भ्रादर करते है। अपने पारिवारिक तथा सामाजिक कलह को इस प्रकार उपदेश मात्र से 
मिटा लेना आचाय॑श्रो के प्रति रही हुई श्रद्धा भर विश्वास उनके नैरन्तरिक सम्पर्क से ही उद्भूत हुआ मानना चाहिए । 


विदिष्ट जन-सम्पर्क 


आचायंश्री का सम्पर्क जितना जन-साधारण से है, उतना ही विशिष्ट व्यक्तियों स भी । वे धामिक, सामाजिक 
या राजनी तिक दलबन्दी को प्रश्रय नही देते, पर परिचित सभी से रहना अमीष्ट सम भते है। समाज तथा राष्ट के वर्त॑- 
मान नेतृ-वर्ग से भो उनका प्रयाढ परिचय है। साहित्यकारों तथा पत्रकारों से भी बहुधा मानवीय समस्याप्रो पर विचार- 
विमर्श करते रहते है। वे चिन्तन के श्रादान-प्रदान में विश्वास करते है, प्रत प्रनुकूल-प्रतिकुल बातो को सामरस्य से सुन 
बने के अम्यस्त है। दूसरो के सुझावों मे से ग्राह्म तत्त्व को वे बहुत गी घ्रता से पकदते है। वे जिस र्सानुभूत के साथ 
राजनी तिनो से बाते करते है, उतनी ही तीव्र रसानुभूति के साथ किसी साधारण गहस्थ से । उनको जितना सहयोग मिला 
है, उससे कही प्रधिक उनकी श्रालोचनाए हुई है, फि हक कह विकार 
कमी कह है उनकी श्रालाचनाए हुई है, फिर भी उनके सामथ्य ने कभी धैर्य नहीं खोया । तभी तो प्रालोचको 
की संख्या घटती गई हे और समर्थंका की बढ़ती गर्ई है | जो ८ ५) 
की संख्या घटती गई है और समर्थका की बढती गई है। जो व्यक्त प्रथम सम्पर्क में उतसे बहुत दूरी का प्रनुभव करते थे, 
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वे ही धीरे-धीरे प्रति निकट झा गए। सुप्रसिद्ध साहित्यकार जैनेन्द्रजी प्रपनी प्रथम भेट के विषय मे लिखते है, “पहली 
भेंट मैं व्यजित से नही पा सका, गुर के ही दर्शन हुए।” किन्तु वे ही ग्रयनी दूसरी भेट के विषय में लिखते है, “उस 
दिन से मै तुलसीजी के प्रति श्रपने मे प्राकर्षण भ्रनुभव करता हूँ भौर उनके प्रति सराहना के भाव रखता हूँ। * उस 
परिचय को मैं प्रपना सदभाग्य गिनता हूँ.।” इसी प्रकार प्राचायं कृपलानी से भी प्रथम परिचय भ्रत्यन्त नीरस रहा था। 
स० २००४ मे, जब वे काग्रेस के अध्यक्ष थे, किसी कार्यवश फतहपुर श्राये थे। कुछ व्यक्तियों की इच्छा रही कि 
ग्राचायंश्री से कृपलानीजी का सम्पर्क हो सके तो अच्छा रहे। तर लोग फतहपुर गये और उन्हे रतनगढ़ ले आये | वे 
आचार्यश्री के पास ञझ्राये तो सही, पर न ग्राचायंश्री उनकी प्रकृति से परिचित थे भौर न वे भ्राचायंश्री की प्रकृति से । 
जब उन्हें सघ का परिचय दिया जाने लगा तो वे बोले, “मैने तो प्रपना गुह गाधी को मान लिया है, श्रव झाप मुझे क्या 
समभायेगे ?” भौर दूसरी वात चले, उससे पूर्व ही उन्होंने यह भी कह दिया कि मैं तो सुनने के लिए नहीं, किन्तु सुनाने 
के लिए भाया हूँ! वे लगभग दस मिनट ठहरे होगे, किन्तु किसी पू्व॑-प्राग्नह से भरे होने के कारण बातचीत के क्रम में कोई 
सरसता नही झा सकी । वे ही कृपलानीजी जब स० २०१३ में दिल्ली में दुबारा मिले, तब बह तनाव तो था ही नही, 
अपितु प्रत्यन्त सौजन्य ने उसका स्थान ले लिया था। श्रणुब्नत-गोप्टी मे भी उन्होंने भाग लिया और बहुत सुन्दर बोले । 
उसके बाद सुचेताजी के साथ जब वे झाचायंश्री से मिले तो ऐसा लगा, “मानों प्रथम भेंट वाले कुपलानी कोई दूसरे थे । 
आनार्य श्री ने जब प्रथम मेट की याद दिलायी तो वे हंस पडे । 

दूरी व्यक्ति से पीछे होती है, पहले मन से होती है। अविश्वास या घृणा उसका माध्यम बनती है। जो न घ॒णा 
करता हो श्र न प्रविश्वास, वही उस खाई की दूरी को पाट सकता है। श्राचार्यश्री ने उसे पाटा है। वे किसी को अपने 
से दूर नही मानते, किसी से घृणा नही करते श्लौर सभी का विश्वास खुलकर लेते है तथा देते है। विचार और विश्वास 
के आदान-प्रदान की कृपणता उन्हें प्रिय नही । इसी लिए उनके सम्पर्क का दायरा तथा उसकी गहराई निरन्तर बढती ही 
जा रही है। जितने व्यक्तियों मे उनका सम्पर्क हुप्रा है, उसका विवरण बहुत बडा है। उन सब का नामोल्लेख कर पाना 
सम्भव नही है, फिर भी दिग्दर्शन के रूप मे कुछ व्यक्तियों का सम्पर्क -प्रसग यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 


झ्राचार्यश्री प्रौर राष्ट्रपति 


राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद प्राध्यात्मिक प्रकृति के व्यक्ति है। उनकी विद्वत्ता मोर पद-प्र तिष्ठा जितनी महान्‌ 
है, वे उतने ही नम्न हैं। झ्ाचायंत्री के प्रति उनके मन में बहुत आदरमाव है। वे पहले-पहल जयपुर मे ग्राचार्य॑श्री के 
सम्पर्क मे झ्राये थे। उस समय वे भारतीय विधान-परिषद्‌ के भ्रध्यक्ष थे। उसके बाद वह सिलसिला चालू रहा और अनेक 
बार सम्पक तथा विद्यार-विमशश करने का ग्वसर प्राप्त होता रहा। वे भणृद्नत-प्रान्दोलन के प्रबल प्रशसक रहे है । वे 
इसे एक समयोपयुक्त योजना मानते हैं श्रौर इसका प्रसार चाहते हैं। श्राचार्यश्री के सान्तिध्य मे मनाये गए प्रथम मंत्री- 
दिवस का उद्घाटन करते हुए उन्होंने कहा था कि प्राप यदि प्रणुक्नत-प्रान्दोलन से मुझे कोई पद देना चाहे तो मैं सम- 
थक का पद लेना चाहूँगा। 

राष्ट्रपतिजी का प्राचायंश्री से प्रनेक बार प्र भ्रनेक विषयो पर वार्तालाप होता रहा है। उसमे से कु द्ध वार्ता- 
प्रसग यहाँ दिये जाते हैं : 

“राजेनद्रबाबू--इस समय देश को नंतिकता की सबसे बडी श्रावश्यकता है। स्वतन्त्रता के बाद भी यदि नैतिक 
स्तर नहीं उठ पाया तो यह देश के लिए बड़े खतरे की बात है । 

प्रात्रायंत्री--इस क्षेत्र मे सबको सहयोगी बनकर काम करने की भ्रावश्यकता है। यदि सब एक होकर जुट 
जाये तो यह कोई कठिन काम नही है। 

राजेद्रबाबु--राजनैतिक नेताग्रों की बात ग्राप छोड़िये । उनमे परस्पर बहुत विचार-भेद तथा बुद्धि-भंद है । 
इस वस्तु-स्थिति के भ्रन्दर रहकर इसे किस तरह संभाला जाये, यह विचारणीय है। 

ग्राचाय भ्री--जो नेता-जन प्राष्यात्मिकता में विदवास करते हैं, वे सब सहयोग-भाव से इस कार्य में लग सकते हैं। 
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राजेन्द्रबाबु--सर्वोदय समाज की भी इन कार्यों मे रुचि है, श्रत प्रापका उससे सम्पर्क हो सके, तो ठीक रहे । 
प्राचार्यक्षी--सबके उदय के लिए सब के सहयोग की झावद्यक्रता है। मै ऐ मे किसी भी सम्पर्क का प्रशसक हूँ । 


झ्राचायंत्री श्रौर उपराष्ठपति राधाकृष्णन्‌ 


उपराष्ट्पति डा० सर्वपल्ली राधाकृप्णन्‌ प्राचार्य श्री तथा उतके कार्य क्रमो मे भ्रच्छी रुचि रखते है। स० २०१२३ 
मे जब श्राचायंश्री दिल्‍ली पधारे, तब उनसे मिले थे। वे प्रणब्रत-गोप्ठी मे भाग लेने वाले थ्रे, किन्तु पतली का देहावसान 
हो जाने से नहीं भरा सके थे । जब आचार्य श्री उनकी कोठी पर पधारे, तब वार्ताक्रम मे उन्होने कहा भी था कि मै किसी 


भी कार्यक्रम मे सम्मिलित नही हो सका । 
उसके बाद ग्राचार्यश्री के साथ उनका भश्रनेक विषयों पर महत्त्वपृण वार्तालाप हुमा। उसके कुछ झ्रश इस 


प्रकार है ' 

“हा० राधाकृष्णनू---जैन-मन्दिर में हरिजन-प्रवेश के विषय में ग्रापका क्या अ्भिमन है ? 

ग्राचायश्री--जहाँ घर्माभिलाषी व्यक्त प्रवेश नं पा सके, वह क्या मन्दिर है ? किमी को ग्रयनी अच्छी भावता 
को फलित करने से रोकना, मैं धर्म मे बाधा डालना मानता हूँ । वैसे हम तो ग्रमूतिपूजक है। जैतों मे मुख्य दो परम्पराएं 
है---श्वेताम्बर और दिगम्बर। दोनों हो परम्पराप्रो मे दो प्रकार के सम्प्रदाय है--एक ग्मृ्तिपूजक झ्रौर दूसरा मूर्ति- 
पूजक। जैन सम्प्रदायों मे मूतिपूजा के विषय में मौलिक दृष्टि से प्राय समी एकमत है। कु दर एक प्रसतो को लेकर थो झ़ 
पाधंकय है, जो प्रणिकाश बाह्य व्यवहारों का है, श्रौर क्रश कम होता जा रहा है। ग्रभी जेन-सेमितार में ब्वेताम्बर 
औ्रौर दिगम्बर दोनो सम्प्रदायों के साधुप्रो ने भाग लिया। वहाँ मुझे भी प्रमुख वक्‍ता के रूप मे निमत्रित किया गया था 
प्रौर अच्छा सहिष्णुता का वातावरण वहाँ था। 

डा० राधाकृष्णन--समन्वय का प्रयत्न तो होना ही चाहिए। भ्राज के समय की यहू सबसे बडी माँग है भौर 
इसी के सहारे बड़े-बड़े काम किये जा सकते हैं । 

ग्राचारयश्री--भ्रापका पहले राजदूत के रूप मे ओर भब उपराष्ट्रपति के रूप म राजनीति मे प्रवेश हमे कुछ 
्रेटपंटा-सा लगा था कि एक दाशनिक किधर जा रहे है, पर अब आपकी सास्कृतिक रुचियो और भ्रन्य कामो को देखकर 
लगा कि यहू तो एक प्राचीन प्रणाली का निर्वाह हो रहा है। वर्तमान की जो राजनीति है, उसमे कोई विचारक ही 
सुधार कर सकता है और उसे एक नया मोड दे सकता है, क्योंकि उसके पास सोचने का नया तरीका होता है और नया 
चिन्तन होता है। वह जहाँ भी जाता है, सुधार का काम घुरू कर देता है। 

डा० राधाकृष्णन--प्राज द्रब्यर-नहिसा का तो फिर भी कुछ भ्रशों में निषेध हो रहा हे, पर भाव-हिसा का प्रभाव 
तो प्रौर भी जोरो से चल रहा हे । इसके निषेध के लिए कुछ अवश्य होना चाहिए । 

आ्राचायंश्री--हाँ, भ्रणुश्नत-म्रान्दोलन इस दिशा में सक्रिय है। 

डा० राधाकृप्णनू--मै ऐसा मानता हूं कि जीवन-उदाहरण का जो ग्रततर होता है, वह उपदेश या बोध से नहीं 
होता । इसलिए झ्राप जो काम करते है, उसका जनता पर स्वतः सुन्दर प्रभाव होता है। क्योकि भ्रापका जीवन उसके 
अनुरूप है।* 


ग्राचायंश्री और प्रधानमन्त्री नेहरू 
आचायंश्री का पडित जवाहरलाल नेहरू के साथ ग्रनेक बार विचार-विभर्षण हुआ है। प्रथम बार का मिलन 


स० २०००५ में हुआ था। उसमे आचायंश्री ने उन्हें अपणुन्नत-प्रान्दोलन से परिचित कराया था । उस समय वे प्राय मुनते 


१ वार्ताशाप-विवरण 
२ सथ-निर्माण को पुकार 
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ही प्रधिक रहे, परन्तु दूसरी बार जब स० २०१३ में मिलना हुम्ना तो काफो खुलकर बाते हुई । ग्र।चायेश्रो ने उनसे यह 
कहा भी था, “मैं चाहता हूं भ्राज हम स्पष्ट रूप से विचार-ब्रिमर्श करे। हमारा यह मिलन श्रौयचारिक ने होकर वास्त- 
बिक हो.। वस्तुतः वह बातचीत खुले दिमाग से हुई भ्रौर परिण।मदायक हुई । 

ग्राचायंश्री ने बात का सिलसिला प्रारम्भ करते हुए कहा, “हम जानते है कि गाधीजी व श्राप लोगो के प्रयत्नों 
से भारत को झाज़ादी मिली; पर धाज देश की क्या स्थिति है | चरित्र गिरता जा रहा है। कुछेक व्यक्तितयो को छोडकर 
देश का चित्र खींचा आये तो वह स्वस्थ नहीं होगा । यही स्थिति रही तो भविष्य कसा होगा ”? बात ठीक है, पर किया 
क्या जाये ! कोरी बातों से चरित्र उन्नत नहीं होगा। लोगो को कुछ काम दिया जाए, तब बहू होगा। काम से मेरा 
मतलब बेकारी मिटाने का नही है । काम से मेरा मतलब है, चरित्र-सम्बन्धी कोई काम दिया जाये। यही मैं चाहता हूँ। 
भ्रणत्रत-प्रान्दोलन ऐसी ही स्थिति पेदा करना चाहता है। हम छोटे-छोटे ब्रतो के द्वारा जीवन-स्तर को ऊँचा उठाना 
चाहते है। पाँच वर्ष पूर्व मैंने म्रापको इसकी गतिविधि बतायी थी। अपने सुना अधिक, कहा कम । आपने श्राज तक कुछ 
भी सहयोग नहीं दिया | सहयोग से मतलब हमे पैसा नही लेना है। यह श्राथिक ग्रान्दो लन नही है । 

प० नेहरू--मैं जानता हूँ, प्रापको पैसा नही चाहिए। 

ग्राचायंश्री--इस आन्दोलन को मैं राजनीति से भी जीडना नही चाहता । 

प० नेहरू--मै तो राजनैतिक व्यक्त हूँ, राजनीति से शोत-प्रोत हूँ, फिर मेरा सहयोग क्‍या होगा ? 

प्राचार्य श्री--जैसे भ्राप राजनंतिक है, वैसे स्वृतन्त्र व्यक्ति भी है। हम आपके स्वतन्त्र व्यक्तित्व का उपयोग 
चाहते है, राजनेतिक जवाहरलाल नेहरू का नही। पहली मुलाकात में झ्रापने कहा था कि मैं उसे पढुँगा, पता नही, 
ग्रापने पढा या नही। 

१० नेहरू--मैंने यह पुस्तक (ग्रणुत्रत-आन्दोलन) पढ़ी है, पर मै बहुत व्यस्त हूँ । प्रान्दोलन के बारे में मै कह 
सकता हूं । 

श्राचायेश्री---प्रापने कभी कहा तो नहीं, कया आप इस प्रान्दोलन की उपयोगिता नही समभते ? 

प० नेहरू--यह कैसे हो सकता है ! 

प्राचायंश्री--हमारे सैकडो साधु-साध्वियां चरित्र-विकास के कार्य मे सलग्न है। उनका आध्यात्मिक क्षेत्र में 
यथेप्ट उपयोग किया जा सकता है। 

प० नेहरू--क्या 'भारत साधु समाज' से प्राप परिचित है ? 

ग्राचार्यश्री---जिस भारत सेवक समाज के आप अध्यक्ष हैं, उससे जो सम्बन्धित है, वही तो ? 

प० नेहरू-.हाँ, भारत सेवक समाज का मैं प्रध्यक्ष हूँ । यह राजनैतिक सस्था नही है। उसी से सम्बन्धित यह 
भारत साधु समाज' है। श्राप श्री गुलजारीलाल नन्दा से मिले है ? 

ग्राचायंश्री--पौच वर्ष पहले मिलना हुम्मा था। भारत साधु समाज से मेरा सम्बन्ध नही है। जब तक साथु 
लोग मठों भर प॑सो का मोह नही छोड़ते, तब तक वे सफल नही हो सकते । 

प० नेहुरू---साधुभ्ो ने धन का मोह तो नही छोड़ा है। मैंने नन्दाजी से कहा भी था, तुम यह बना तो रहे हो, 
पर इसमे खतरा है। 

आाचायंश्री--जो मैं सोच रहा हूँ, वही झ्राप सोच रहे है। भव झ्राप ही कहिये, उनसे हमारा सम्बन्ध कंसे हो ? 

प० नेहरू---उनसे भ्रापको सम्बन्ध जोड़ने की झरावश्यकता भी नहों है। साधु-समाज प्रगर काम करे तो अच्छा 
ही सकता है, ऐसी मेरी धारणा है। पर काम होना कठिन हो रहा है । 

वार्तालाप की समाप्ति पर पडितजी ने कहा--प्रान्दो लन की गतिविधियों को मैं जानता रहें, ऐसा हो तो बहुत 
प्रच्छा रहे। प्राप ननन्‍्दाजी से चर्चा करते रहिये। मुझे उनके द्वारा जानकारी मिलती रहेगी। उसमें मेरी पूरी 
दिलघस्पी है ? ' मकर 
१ नव-निर्माण की पृश्षार 





७६ ] श्राचार्यभौ तुलसी भ्रभिनरदन प्रन्थ [ हितीय 


झ्राचायंशत्रो शोर प्रशोक महता 


समाजवादी नेता श्री अशोक मेहता € दिपम्बर, १६५६ को प्रात कालीन व्यास्पान के बाद श्राये । ग्राचार्यश्री 
से विचार-विनियम के प्रसग मे जो बाते चली, उनमे से कु दर हम प्रकार है 

“श्री मेहता --प्रणुब्नती ब्रत लेते है, वे उनका पालन करते है या नही, इसका ग्रापको क्या पता रहता है? 

ग्राचायंश्री--प्रति वर्ष होने वाले भ्रणुन्नत-अधिवेशन मे परिषद्‌ के बीच ग्रणुत्रती अपनी छोटी-छोटी गलतियों 
का भी प्रायश्चित्त करते है। इससे पता चलता है, वे ब्रत-पालन वी दिशा मे बितने सावधान है। कई लोग वापस हट भी 
जाते है। इससे भी ऐसा लगता है कि जो प्रतिवर्ष ब्रत लेते है, वे उन्हे दृढ़ता से पालते है । अ्रणुत्रतियों में अधिकाश जो 
हमारे सम्पर्क में भ्राते रहते है, उनकी सार-सम्हाल तो मै भ्रौर सौ-सवा सौ जगह घूमने वाले हमारे साधु-साध्वियाँ लेते 
रहते है। कठिनाइयों के कारण झगर कोई व्रत नही निभा सकता, तो उसे झलग कर दिया जाता है। झौर ऐसा हुप्ना भी 
है। इस पर से खरे उतरने वाले प्रणब्रतियों का भाग नब्बे प्रतिशत रहना है । 

हम नतिक सुधार का जो काम कर रहे है, उसमे हमें सभी लोगो के सहयोग की ग्रपेक्षा है। रुपये-पैसे के सहयोग 
की हमे ग्रपेक्षा नही है। हम चाहते है कि प्रच्छे लोग यदि समय-त्मय पर अपने श्रायोजनों में इसको चर्चा करते रहे, तो 
इससे आन्दोलन गति पकड़ सकता है । भ्रत हम श्राप से भी चाहेंगे कि ग्राप हमे इस प्रकार का सहयोग दे । 

श्री मेहता--उपदेश करने का तो हमारा श्रधिकार है नही, क्योकि हम लोग राजनतिक व्यक्ति है। राजनीति 
में जिस प्रकार हम ने नि्लोम सेवा की है, उस पर से हमे उप्तके सम्बन्ध में कहने का अधिकार है। पर धर्म या यह उपदेश 
नहीं कर सकते झौर करना भी नही चाहिए। बसे तो मै कभी-कभी इसकी चर्चा करता हु और प्रागे भी करता रहुगा । 

चुनाव के सम्बन्ध में किये जाने वाले कार्यक्रम को लेकर जब उन्हे उनकी पार्टी का सहयोग देने के लिए कहा 
गया तो उन्होंने कहा--मै तो प्रभी यहां रहने बाला हें नही। हमारी पार्टी के दूसरे सदस्य इस कार्यक्रम में जरूर भाग 
लेगे। पर काम केवल घोषणा से नही होने वाला है। इसके लिए तो खड़े होने वाले उम्मीदवारों और विशेषत जनता को 
जागरूक बनाने की आवश्यकता है। झ्त प्राप जनता में भी कार्य करे। 

प्राचायेश्री--जनता मे हमारा प्रयास चालू है। इसको हम उम्मीदवारों मे भी शुरू करता चाहते है |" 


ग्राज्वायंश्री प्रोर सन्‍त विनोबा भावे 


ग्राचायंश्री ने स० २००८ का वर्षाकाल दिल्‍ली में बिताया था। उसके पूर्ण होते ही उन्हें बहा से प्रस्यत्र बिहार 
करना था । कुछ दिन पूर्व राष्ट्रपति राजेन्द्रप्रसाद के साथ हुई बातचीत के प्रमग में ग्राचायश्री को पता चला कि विनोबाजी 
एक-दो दिन में ही दिल्‍ली पहुँचने वाले है। राष्ट्रपतिजी की इच्छा थी कि वे विनोबाजी से भ्रवश्य मिले श्राचार्य थी 
स्वय भी उनसे विचार-विनिमय करना चाहते थे। विनोबाजी ग्राये, उधर चातुर्मास समाप्त हुप्रा। मार्गशीर्ष कृष्णा 
द्वितीया को राजघाट पर मिलने का समय निश्चित हुआ । आवायंश्री वहाँ गये श्रौर उधर से विनोबाजी भी भ्रा गए। 
गाधी-समाधि के पास बेठकर बातचीत प्रारम्भ हुई । उसके कुछ भ्रश यहाँ दिये जाते हैं 

“सन्त विनोबा--भ्रमण-परम्परा में तो पद-यात्रा सदा से चलती ही है, प्रव मैने भी प्रापकी उस वृत्ति को ले 
लिया है। 

प्राचायंथ्ी--लोग मुभसे पूछा करते है कि प्राज के युग मे ग्राप पैदल यात्रा क्यों प्रपनाये हुए है? वायुवान या 
भोटर से जितना शीघ्र अपने लक्ष्य स्थान पर पहुंचा जा सकता है, वहां पैदल चलकर पहुँचने मे समय का बहुत भपथ्यय 
होता है। मैं उन्हें कहा करता हूँ कि भारत की जनता ग्रामों में बसती है श्ौर उसमे सम्पर्क करने के लिए पद-यात्रा बहुत 


१ सव-निर्माण की पुकार 


भ्ध्याव ] बिहार चर्या शोर जन-सम्पर्क [ ७७ 


उपयोगी है। भाषका ध्यान भी इधर गया है, यह प्रसन्‍्तता की बात है | भ्रव यदि किसी कांग्रेसी ने मेरे सामने यह प्रश्न 
रखा, तो मैं कहँगा कि वड़ उसका उत्तर विनोबाजी से ले ले । 

झौर फिर बातावरण हंसी से गूज उठा । 

सन्त विनोबा--प्राप प्रतिदिन कितना चल लेते हैं ? 

श्राचायंश्री--साधा रणतया लगभग दस-बा रह मील । 

सन्‍्त विनोबा--इतना ही लगभग मैं चलता हूँ । 

ग्राचार्यश्री--जनता के प्राध्यात्मिक श्रौर नैतिक स्तर को ऊँचा करने की दृष्टि से ग्रणन्रती-सघ के रूप मे एक 
ग्रान्दोलन प्रारम्भ किया गया है। क्या भ्रापने उसके नियमोपनियम देखे हैं ? 

सन्त विनोबा--हाँ ! मैंने उसे पढा है। प्रापने अच्छा किया है। प्रणुब्नत का तात्पर्य यही तो है कि कम-से-कमत 
इतता ब्रत तो होना ही चाहिए। 

श्राचायंश्री--हाँ | झ्राव ठीक कह रहे है। पूर्णत्रर की झ्रगक्यता में ये अग ब्त हैं। नैतिक जीवन की यह एक 
साधारण सीमा है। 

सन्त विनोबा -अहिसा और सत्य का मेल नहीं हो पा रहा है; इसीलिए भ्रहिसा का पक्ष दुर्जल हो रहा है । 
प्रहिया पर जिसना बल दिया गया है, उतना बल सत्य पर नहीं दिया गया। यही कारण है क्रि जैन गृहस्थों में प्रहिसा- 
विषयक जितनी सावधानी देखी जाती है, उतनी सत्य विषयक नहीं । 

प्राचार्य क्षी - अहिसा और सत्य की पूर्णता परस्परापेक्ष है । एक के अभाव मे दूसरे की भी गौरवपूर्ण पातना 
नहीं हो सकती । भ्रगृत्व-कार्य क्रम व्यवहार मे चलने वाने प्रसत्प का एक प्रवल प्रतिकार है। ग्रहिसक दृष्टिकोग के साथ 
जब सत्यमूलक व्यवहार की स्थापना होगी, तभी स्राध्यात्मिक प्रौर नैतिक स्तर उत्नत बन सकेगा । 

प्रणश्नत-नियमों मे निषेध परक नियम ही अधिक है। हमारे विचार में किसी भी मर्यादा के विषप में निषेध 
जितना पूर्ण होता है उतता विधान नहीं । आपके इस विषय में क्या विचार है ? 

विनोबा--मैं नकारात्मक दृष्टि को पसन्द करता हूँ। इसका मैंते कई बार समर्थन किया है।' 


ग्राचार्य श्री ओर श्री मुरारजी देसाई 


झ्राचार्यश्री बग्बई मे थे। उस समय शो मुरारजी देसाई वहाँ के मुख्य मन्त्री थे। वे बम्बई के कार्यक्रमों में दो 
बार सम्मिलित हो चके थे, परन्तु बातचीत करने का प्रवसर प्राप्त नही हुआ था। अत वे चाहते थे कि आ्राचार्यश्री से 
व्यवितगत बातचीत हो । आचायंश्री भी उसके लिए उत्सुक थे। समय की कम्ती और विभिन्‍न व्यवधानों के कारण ऐसा नहीं 
हो सवा । जब वम्बई से विहार करने का भ्रवसर झाया, तब ग्नन्तिम दिन श्राचाय॑श्री मुरारजी भाई की कोठी पर गये । 
एक तरफ ब्रिदाई का कार्यक्रम था तो दूसरी तरफ मुरारजी भाई से बा्तलाप । बीच में बहुत थोडा ही समय था। फिर 
भी ग्राचायंश्री बहाँ पधारे। मुरारजी भाई ने बडा सत्कार किया श्रौर बहुत प्रसन्‍त हुए। श्रौपचारिक वार्तालाप के 
पदचात्‌ जो बाते हुईं, उनमे से कुछ ये हैं--- 
“झ्ाचार्यश्री--प्राप दो बार सभा में ग्राये, पर वेंयक्तिक बातचीत नही हो सकी । 
श्री देसलाई--मैं भी ऐसा चाहता था, परन्तु मुझे यह कठिन लगा । इधर कुछ दिनों से मैने घामिक उत्सवों में 
जाना कम कर दिया है और पग्रापको प्रपने यहाँ बुला केसे सकता था | 
झाचायंश्री--धामिक कार्यों मे कम भाग लेते का क्या कारण है * 
श्री देसाई--मेरे नाम का बहाँ उपयोग किया जाता है। यह सम्प्रदाय बढ़ाने का तरीका है। मैं सम्प्रदायों से 
दूर भागते वाला व्यक्ति इसे कलई पसन्द नही करता । 
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१ बार्तालाप-विधरण 


७८ ] प्राचारयभ्रो तुलसी प्भिनन्‍्दन प्रम्थ [ दितोय 

आचायंश्रो--जहँ सम्प्रदाय बढाने की बात हो, वहाँ के लिए तो मैं नही कहता, पर जहां प्रसाम्प्रदाधिक 
रूप से काम किया जाता हो झ्ौर उसमे यदि झाध्यात्मिकता और नैतिकता को बल मिलता हो, तो उसमे किसी के नाम 
का उपयोग होना मेरी दृष्टि मे कोई बुरा नही है । 

श्री देाई--आरप लोग प्रचार-कार्य मे क्यो पहले है ? सन्तो को तो प्रचार से दूर रहना चाहिए। 

श्राचायंश्री--साधुत्व की अ्रपनी मर्यादा मे रहते हुए जतता में सत्य झौर अहिंसा-विषयक भावना को जागृत 
करने का प्रयास मेरे विचार से उत्तम कार्य है। 

श्री देसाई--बुराई न करने की प्रतिज्ञा दिलाता मुर्फे उपयुक्त नही लगता । इस विषय में गाधीजी से भी मेरा 
विचार-भेद था। मैंने उनसे कहा था, 'प्राप प्रतिज्ञा लिवाकर लोगो को ग्राश्रम मे रखते हैं । लोग प्रापको खश करने के 
लिए यहाँ प्रा जाते हैं। यहाँ की प्रतिज्ञाए न निभा पाने पर वे उसे छिपकर तोडते है ।' गाधीजों से मेरा यह मतभेद अन्त 
तक चलता ही रहा। प्रापके सामने भी वही बात रखता चाहेंगा कि प्रापको खुश करने के लिए लोग गणुत्रती बन तो 
जाते है; परन्तु वे इसे ठीक ढग से निभाते है, इसका क्या पता ? 

झ्राचायंश्री--अतिज्ञा के बिना सकत्प में दृढ़ता नही ग्राती, इसलिए उसमे मेरा दृढ़ विश्वास है। कोई भी ब्रत 
या प्रतिज्ञा प्रात्मा से ली जाती है और आत्मा से ही पाती जाती है। बनात्‌ न वह ग्रहण करायी जा सकती है श्रौर त 
पालन करायी जा सकती है। कौन प्रतिज्ञाओ्रों को पालना है श्रौर कौन नही, इस विपय मे मै उसके आत्म-साक्ष्य को ही 
महत्त्व देता हूँ । 

प्रणुत्रतों के विषय में ग्रापके कोई सुकाव हो तो बतलाइये | 

श्री देसाई---इस दृष्टि से मैने ग्रभी तक पढा नही है। श्रव श्रापने बहा है, इसलिए इस दृष्टि से पहुँगा और 

आपके शिष्पर मिलेगे, उन्हे बतला दंगा |”) 


प्रदनोत्तर 


झाचायश्री का जन-सम्पर्त इतने विविध रूपो में है कि उन सबकी गणना करना गक्क प्रयास-साध्य काये है। 
कुछ व्यक्ति उनके पास धर्मोपदेश सुनने के जिए आते है, तो कुठ् धर्मचर्चा के लिए | कुछ उन्हें सुकात देने के लिए आ्राने 
हैं, तो कुछ मार्ग-दर्शन लेने के लिए । कुछ की बाता में केवल व्यावहारिक रूप होता है, तो कुछ की बातो में तत्त्व की गहरी 
जिज्ञासा । देश और विदेश के विभिन्‍न व्यक्ति विभिन्‍न रूपो में भ्रपनी जिज्ञासाए उनके सामने रखते है। ग्राचायं॑श्री उन 
सवकी जिज्ञासा को शान्त करने का प्रयत्न करते रहे है । प्राय जिज्ञासुओं को प्राचायंथी के उत्तर तथा व्यवहार मे 
तृप्त होकर जाते देखा गया है। यह बात में अपनी और से नही कह रहा, किस्तु उन व्यक्तियों के द्वारा प्राचायंथ्री के प्रति 
लिखे गए या व्यक्त किये गए उद्गार इस बात के साक्षी है । ग्राचायश्री के पाये हर किसी को तृप्त करने का एक ऐसा 
प्रमृत रस है जो कि बहुत कम व्यक्तियों के पास मिलता है। यहाँ हम देशी तथा विदेशी विद्वानों द्वारा किये गए 
कतिपय प्रइन और झ्राचायंश्री द्वारा प्रदत उत्तर दे रहे है | ह 


डा० के० जी० रामाराव 


; दक्षिण भारत के सुप्रसिद्ध मनोवैज्ञानिक डा० के० जी० रामाराव, एम० ए०, पी-एच० 
सम्पक में प्राये। भ्राचायंश्री के साथ उनके जो ताच्विक प्रश्नोत्तर चने, उनमे से कुछ यो है * 

“श्री रामाराव--जीवन सक्रियता का प्रतीक है ([46 5 (शा 
है, श्रत: बैराग्य तथा जीवन का सामजस्य कैसे हो सकता है ? 
आचायश्री--जिस रूप मे झ्राप जीवन को सक्रिय बनलाते हैं, जीवन की वे क्रियाएं सोपाधिक हैं। जैसे, भोजन 

| कह है 


7239-+.3७०७-१७०-७--नत3+मन० कक ३००० ०न 4 3 तक 


१ बार्तालाप विवरण 


डी० भ्राचायंश्री के 


/क्रमश वराग्य का होना कर्म -विम्रवता 





प्रध्याय ] बिहार-शर्या झोर खग-सम्पक [ ७६ 


करना तब तक श्रावश्यक है जब तक भूख का भत्तित्व हो। जिन कारणों से ये सोपाधिक सक्तियताए रहती है, बे कारण 
यदि नष्ट हो जायें तो फिर उतकी (सक्रियताप्रों की) प्रावश्यकता नहीं रहेगी। झ्रात्मा की स्वाभाविक सक्रियता है-- 
ज्ञान मे, निजस्वरूप मे रमण करना, जो हर क्षण रह सकती है। इस रूप में सक्रिय रहती हुई आत्मा प्रन्यो से (प्रात्म- 
रमण-व्यतिरिकत प्रस्य क्रियाशो से) ग्रक्रिः रहती है। सोपाधिक सक्रियता वैकारिक या वैभाविकर है। उसे मिटाने के 
लिए त्याग-तपस्या धादि की आ्रावश्यकता होती है। 

श्री रामाराव--समाज-प्रवृत्ति का हेतु है, दूसरों के लिए जीना । यदि प्रत्येक व्यक्ति वैराग्य प्रगीक्षार कर ले तो 
वह एक प्रकार का स्वार्थ होगा। स्वार्थपरता दो प्रकार की है एक तो यह कि प्रपने लिए घन श्रादि सासारिक सुख- 
साधनों के सचय का प्रयस्त करना । दूसरी यह कि दूसरो की चिन्ता न करते हुए केवल झपनी मुक्ति की लालसा करना। 
इस स्थिति में केवल झ्रपनी मुक्ति की लालसा रखने से, क्या जीवन का ध्येय पूर्ण हो सकता है ? 

ग्राचायंश्री--दूसरे प्रकार की स्वार्थररता जो ग्रापने बतायी, वस्तुत' वह स्वाथेपरता नहीं है। यदि सभी 
व्यक्ति उस पर भरा जाये तो मेरे खयाल में उसमे दूसरों को हानि की कोई सम्भावना नहीं होगी । सभी विकासोन्मुख 
होगे । वह स्वार्थ नही, परमार्थ होगा । जब कि हम मानते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति जीवन-विकास करने का जन्म-सिद्ध प्रधि- 
कारी है, जब कि वह श्रकेला जन्मता है, भ्रकेला मरता है, तब यदि झकेला अपने-झ्रापको उठाने कौ--पआात्म-विकास 
करने की चेष्टा करता है तो उसका ऐसा करना स्वार्थ कैसे माना जायेगा ! 

श्री रामाराव--क्या पुण्य-कर्म मोक्ष का रास्ता--मोक्ष की पग्रोर ले जाने वाला, नही है ? 

प्राचाय भ्री--पुण्य छुभ कर्म है। कर्म बन्धन है, भ्रत पुण्य भी मोक्ष मे बाधक है। 'कर्म' शब्द के दो श्रर्थ हैं . 
१ क्रिया, २ क्रिया के द्वारा जो दूसरे विजातीय पुद्गल प्रात्मा के साथ सम्बद्ध हो जाते हैं--चिपक जाते हैं, वे भी कर्म 
कहे जाते है । भ्रच्छे कर्म पृण्य और बुरे कर्म पाप कहलाते है। बुरे कर्म तो स्पष्टत मोक्ष मे बाघक है ही। भ्रच्छे कर्मों 
का फल दो प्रकार का है. उनसे पुराने बन्धन टूटते है, किन्तु साथ-साथ में शुभ पुदूगलो का बन्धन भी होता रहता है । 
बन्ध मोक्ष में बाधक है । 

थी रामाराव--पच्छे करमों से बन्धनों के टूटने के साथ-साथ पुन वन्धन कैसा ? 

प्राचायभ्री---उदाहरण-स्वरूप बगीचे में श्राप घूमने जायेगे, वहाँ उप्से अस्वस्थता के पुदगल दूर होगे और 
स्व॒स्थता के प्रच्छे पुदूगल समाविष्ट होगे। प्रच्दी क्रिया में मुख्य फल ग्रात्म-शुद्धि है, किस्तु जब तक उस क्रिया में मुख्य 
राग-द्वेप का अश समाविष्ट रहता है, उसमे बन्धन भी है। गेहें की खेती की जाती है, गेहुँप्रो के साथ चारा या भूमा भी 
पैदा होता है। बादाम के साथ छिलके भी पैदा होते हैं। जब तक वीतरागता नही श्रायेगी, तब॒तक की भ्रच्डी प्रवृत्ति 
यन्‌-किंबित्‌ भ्रश मे राग-द्वेष से सर्वथा विरहित नहीं होगी, झ्रत बन्धन होता रहेगा। 

श्री रामाराव--बन्धन से छटका रा कैसे हो ? 

ग्राचायश्री--ज्पो-ज्यो कपायावस्था का हमन होता रहेगा, त्यो-त्यों जो क्रियाएं होगी, उनमे बन्धन कम होगा; 
हल्का होगा, प्रात्मा ऊँची उठती जायेगी । एक झ्वरथा ऐसी आयेगी, जिसमे सर्वथा बन्धव नहीं होगा, क्योकि उसमे 
बन्धन के कारणों का अभाव होगा । 

श्री रामाराव--क्या निष्काम भाव से कर्म करने पर बत्धन कम होगा ? 

श्रायार्मक्षी--निष्काम भावना के साथ प्रात्म-प्रवस्था भी शुद्ध होनी चाहिए। बहुत-से लोग कहने को कह देते 
हैं कि थे निषकाम कर्म करते हैं, किन्तु जब तक आात्म-प्रवस्था विशुद्ध नही होतो, वह निष्कामता नहीं कही जा सकती। 

श्री रामाराव---साइकोलोजी (मनोविज्ञान शास्त्र ) का विचा र-क्षेत्र मान सिक क्रिया से ऊपर नही जाता । प्रापके 
विचार इस विषय में क्या हैं ? 

झाचार्य क्री --भ्रात्मा की मानसिक, वाजचिक व कायिक क्रिया तो हैं ही, इनके प्रतिरिक्त प्रध्यवसाय या 
वरिणाम' नाम की एक सूक्ष्म क्रिया भी है। स्थावर जीवों के मन नहीं होता, किन्तु उनके भी वह सूक्ष्म क्रिया होती है, 


उसे 'योग', 'लेश्या' झ्ावि नामों से भरभिहित किया जाता है। 


८० | प्राचायं थो तुलसी ध्रसिनरदन प्रन्थ [ द्वितीय 


श्री रामाराव--जिनके मन नहीं होता, क्‍या उनके प्रात्मा नहीं होती है ? 

ग्राचार्यक्षी--आत्मा के श्रालोचनात्मक ज्ञान के साधन का नाम ही मन है। जिस प्रकार पाँचों इत्द्रियाँ 
ज्ञान का साधन हैं, उसी प्रकार मन भी। यदि दूसरे शब्दों में कहा जाये तो पग्रात्मा की बौद्धिक क्रिया का नाम मन है। 
जिनकी बौद्धिक क्रिया अविकसित होती है, उन्हे प्रमतस्क कहा जाता है, प्र्थात्‌ उनके मन नही होता । 

श्री रामाराव--क्या इन्द्रियों की प्रवृत्ति ग्रथवा निवृत्ति से आत्मा मुक्ति पाती है ? 

भ्राचायंश्री--प्रवृत्ति दो प्रकार की हैं : सत्पवृत्ति तथा ग्रस॒त्मवृत्ति। सत्प्रवृत्ति तथा निवृत्ति दोनों ग्रात्म- 
मुक्ति की साधनभूत है। 

श्री रामाराव--मनो विज्ञान ऐसा मानता है कि विचार-शकित मे मनुष्य कार्य -प्रवृत्ति से (सतत चेष्टा से ) विकास 
कर सकता है; किन्तु कुछ बाते ऐसी होती है जो संस्कारलम्य हैं। मनोविज्ञान में विचारधारा के तीन प्रकार माने गए 
है १ माता-पिता की भ्रपनी सन्तति के प्रति जैसी रक्षात्मक भावना होती है, वेसी भावना रखता और दूसरो से वेसी 
ही रक्षात्मक भावना की माँग करना, २ घृणित भावनाओं से घुणा करना व उन्हें छोडने की प्रवृत्ति करना, ३ उतेजक 
काम-क्रोध वासना ग्रादि। वे तीनो भावनाएं स्वाभाविक शक्तियाँ (80०7205) है, इनको सरलतया मिटाया नहीं जा 
सकता। इनको दूसरी भोर लगाया जा सकता है, श्र्यात्‌ दूसरे मार्ग पर ले जाने की कोशिश की जा सकती है। स्कलो में 
घरित्र-गठन की शिक्षा के लिए यह विधि प्रयुक्त की जाती है कि पहली को प्रोत्साहन दिया जाग्रे और तीसरी को रोकने 
की चेष्टा की जाये, क्या यह ठीक है ? 

झ्राचार्य क्षी--तीसरी को रोकने का प्रयास करना बहुत ठीक है। पहली मे प्रवृत्ति करने की या प्रोत्माहन देने 
की प्रेरणा एक सामाजिक भावना है। जो दूसरी विचारधारा है, उसको श्राश्य देना--प्रोत्साहन देना उन्तम है।''* 
डॉ० हब टिसि 

डॉ० हब टिसि एम० ए०, डी० फिल्‌० झास्टिया के यहयस्वरी पत्रकार तथा लेखक है। ये टॉँ० रामाराप के साथ 
ही हाँसी मे आचायंश्री के सम्पर्क मे आये थे। श्राचाय श्री के साथ हुए उनके कुछ प्रश्नोत्तर इस प्रकार 7 

“हाँ ० हबंटं--लगभग पचास वर्ष पूर्व रोमन कैथोलिक सम्प्रदाय वालों में ऐपी भाव-घारा उत्तन्त हुई कि वे 
जो कुछ कहते हैं, वह सर्वथा मान्य, विश्वसनीय व सत्य है। उसमे अविदवास या भूल की कोई गुजायश नही । किन्तु इस 
पर लोगो ने यह शका की कि मनुष्य से भूल का होना सम्भव है। क्या ग्राप भी झाचाय॑ के विघ्य में ऐसा मानने है ? 
प्र्थात्‌ वे जो कुछ कहते है, वह एकान्तत स्खलन-बून्य ही होता है ? 

प्राचार्यक्षी--यद्यपि सघ के लिए, प्रनुयाधियों के लिए ग्राचार्प ही एकमात्र प्रमण है। उनका कथन --प्रादेश 
सर्वेथा मान्य व स्वीकायं होता है; किन्तु हम ऐसा नही मातते कि झाचायों से कभी भूल होती ही नहीं। जब तक सा 
नही होते, तब तक भूल की सम्भावना रहती है। यदि ऐसा प्रमग हो तो ग्राच[्य को वढ़ बात निवेदन की जा सकती है । 
वे उस पर उचित ध्यान देते है। 

डॉ० हबंटें--क्या कभी ऐसा काम पड़ सकता है जब कि एक पूर्वतन भ्राचार्य के बनाये नियमों मे परिवर्तन 
किया जा सके ? 

आ्राचार्यश्री--ऐसा सम्भव है। पूर्वतन प्राचार्य उत्त खर्ती आचार्य के लिए ऐसा विधान करते है कि देश, काल 
भाव, परिस्थिति श्रादि को देखते हुए व्यवस्थामूलक नियमा में परिवर्तन करना चाहे तो कर सकते है । किस्तु कल 
में यह ध्यान रहे कि धर्म के मौलिक नियमों मे परिवतंन करने का अ्रधिकार किसी को नी नहीं है। वे सदा व सर्वथा 
भ्रपरिवतंनशील है । 

डॉ० हमेंईं--क्या जीव पदूगल पर कुछ ग्रसर कर सकता है ? 
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प्राचायंश्री--हाँ, जीव पुद्गलों को प्नुकूल-प्रतिकूल भ्रतुवतित या परिणत करने का सामर्थ्य रखता है। जैसे--- 
कर्म पुदगल हैं। जीव कर्म-बन्धन भी करता है भौर कर्म-निर्जरण भी । इससे स्पष्ट है कि जीव पुद्गलों पर प्रपना प्रभाव 
डाल सकता है। 

ढा० हर्बट-.जीव मनुष्य के दरीर में कहाँ है ? 

प्राचायंश्री--श्वरीर में सर्वत्र व्याप्त है। कहीं एकत्र---एक स्थान-विशेष पर नहीं। उसका प्रस्यक्ष प्रमाण है; जब 
शरीर के किसी भी भ्रंग-प्रत्यंग पर चोट लगती है, तत्क्षण पीडा भनुभव होती है। 

डा० हबंटं---जब सब जीव संत्तार-अमण शेष कर लेंगे, तब क्या होगा ? 

आाचायंत्री--बिना गोग्यता व साधनों के सब जीव कर्म-मुक्त नहीं हो सकते। जीव सख्या में इतने हैं कि 
उनका कोई भ्रन्त नही है। उनमे से बहुत कम जीवों को वह सामग्री उपलब्ध होती है, जिससे वे मुक्त हो सकें। जब कि 
ससार की स्थिति यह है कि करोड़ो लोगों में लाखों शिक्षित हैं, लाखों मे हजारों विद्वान्‌ या कवि हैं, हजारो में भी ऐसे 
बहुत कम हैं, जो स्वानुभूत बात कहने वाले तत्त्वज्ञानी हो । तब भ्रध्यात्मरत योगी ससार मे कितने मिलेगे, जो ससार- 
भ्रमण शेष कर लेते हैं ? ' 


हा० फेलिक्स वेल्यि 


प्राय्य सस्कृति-विषयक उच्चतर प्रध्ययन के लिए एक विद्या-सस्थान के प्रतिष्ठापक तथा सचालक डा ० फेलिक्स 
वेल्यि हारा किये गए प्रदन श्रौर उनके उत्तर दस प्रकार है . 

डा० वेल्यि--योग की उपयोगिता क्या है ? 

ग्राचार्यक्षी---मानसिक व आध्यात्मिक शवितियों के विकास के लिए व इन्द्रिय-विजय के लिए उसका व्यवहार 
होता है। 

डा० वेल्यि---इम्द्रिय-दमन का प्रथम स्तर कया है ? 

प्राचारयश्री---प्रात्मा श्रौर शरीर के भेद का ज्ञान होना एवं प्रात्मा के निर्माण-स्वरूप तक पहुँचने की भावना 
होता, इन्द्रिय-दमन का प्रथम स्वर है । 

डा० वेल्यि--ज्ञान व चरित्र, इन दोनो में जैनो ने किसको भ्रधिक महत्त्व दिया है ? 

प्राचायंभी--जैन दृष्टि मे, शञान भौर चरित्र-निर्माण, दोनो समान महत्त्व रखते है ! 

डा० वेल्यि---जैन योग का प्रन्तिम ध्येय क्या है ? 

झाचायंश्री--जैन थोग का अन्तिम लक्ष्य सोक्ष है । 

डा० वेल्यि-- काम-विजय के सक्तिय उपाय कौनसे हैं * 

भाषार्यश्री---मोहजनक कथा न करना, चक्षु-सयम रखना, मादक व उत्तेजक वस्तुएं न खाना, झधिक न खाना, 
विकारोत्यादक वातावरण में ते रहता, मन को स्वाध्याय, ध्यान या भ्रन्य सत्प्रवृत्तियों मे लगाये रहना ब्रादि काम-विजय 
के सक्तिय उपाग्र हैं। 

डा० वेल्यि--क्या जैन विवाह को एक घर्म-संस्कार मानते हैं” विवाह-विच्छेद प्रथा के प्रति जेनो का दृष्टि- 
कोण क्या है| 

ध्राचायंश्री---जैन विवाह को धर्म-सस्कार नहीं मानसे । विवाह-विच्छेद की प्रथा जेन समाज में नहीं है। जैन 
लोग उक्त प्रधाप्रों को धर्म में सम्मिलित नहीं करते । 

डा० वेल्यि--जेन साधुभो मे परस्पर प्रतिस्पर्धा है या नहीं ? 

झाचायंशत्री--आात्स-साधन एवं क्‍्क्‍रध्ययन के क्षेत्र मे प्रतिस्पर्धा होती है। यश्ष प्राप्ति की स्पर्धा वेध नहीं है। 
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यश की अभिलाषा रखना दोष समझा जाता है। 

डा० वेल्यि--क्या धर्मगुरु से कमी कोई गलती नही होती ? क्या वे सदा सन्लृष्द रहते हैं ” क्‍या वे हमेशा 
स्वस्थ रहते हैं ? बया झ्ौषधोपचार भी विहित है ? क्या उन्हे स्वास्थ्यकर भोजन हमेशा मिलता रहता है ? 

भ्राचायभी--गुरु भी अपने को साघक मानता है। साधना मे कोई भूल हे। जाये तो वे उसका प्रायश्चित्त करते 
हैं। हमारी दृष्टि मे सर्वश्रेष्ठ सुख झात्म-सन्तोष है , इसकी गुरु मे कमी नही होती । शारीरिक स्थिति के बारे मे कोई 
निश्चित उत्तर नही दिया जा सकता , क्योकि वह भिन्‍न-भिनन क्षेत्र और परिस्थितियों पर निर्भर है। साधु भिक्षा द्वारा 
भोजन प्राप्त करते हैं, इसलिए भोजन सदा स्वास्थ्यकर ही मिले, यह बात झ्रावश्यक नहीं । 

साधु को शारीरिक व्यथाए होता है भौर मर्यादा के अनुकूल उनका उपचार करना भी बंध है। श्रौषधि-सेवन 
करना या अपनी झात्म-शक्ति से ही उसका प्रतिकार करना, यह वैयक्तिक इच्छा पर निर्भर है। 

डा० वेल्यि --ससार के प्रति साधुग्रो का क्या कर्तव्य है ? 

झ्राचार्यश्षी--हमे विष्व के दुख के जो मृलभूत कारण है, उन्हे नष्ट करना चाहिए। अपने आ्रात्म-विकास 
झौर साधना के साथ-साथ जन-कल्याण करना, भ्रहिसा, सत्य और प्रपरिग्रह का प्रचार करना साधुग्रों का लक्ष्य है । 


श्री जें० आर० बर्टन 

भ्राचार्येश्री बम्बई के उपनगरों में थे, तव दो अगेरिकत सज्जन श्री जे> श्रार० वर्टन और श्री :ब्स्यू० डी० 
बेल्स दर्शनार्थ श्राये । ये विभिन्‍न धर्मों की प्रन्त र-भावना का परिध्नीलन करने के लिए एशियाई देशो में भ्रमग करवे हुए 
यहाँ ग्राये ये । प्राचायंश्री के साथ उनका वातलाप-प्रसग इस प्रकार हुप्ना 

“श्री बटेन--मैंने बौद्ध दर्शन मे यह पढ़ा है कि तृष्णा या आकाक्षा को मिटाता जीवन-विकास का साधन है ! 
जैन-दर्शन की इस विषय में क्या मान्यता है ? 

ग्राचाय॑श्री-- जैन-धर्म मे भी वासना, तृष्णा, लिप्सा ग्रादि का वर्जन करने के उपदेश है। ग्रात्मा को अपने 
शुद्ध स्वरूप तक पहुँचने मे ये दोष बडे बाधक है । 

श्री बटेन--ईसा के उपदेशो के सम्बन्ध मे आपका क्या खयाल है ? 

श्राचायंभी--प्रपरिग्रह और भ्रहिसा ब्रादि ग्रध्यात्म-तत्वों के सम्बन्ध से जो दुख उन्होंने कहा है, वह हृदय- 


श्री बटेन--क्या आप धर्म-परिवर्तन भी करते हैं ? 

आाचायंश्री---हमारा कार्य तो धर्म के सत्य तत्त्वों के प्रति व्यक्ति के मन में श्रद्धा और निष्ठा पैदा करना है । 
हृदय-परिवतेन हारा व्यवित को ग्रात्म-विकास के पथ्र का सच्चा पश्चिक बनाना है। कही भी रहता हु भ्रा व्यक्ति ऐसा 
करने का झधिकारी है। एक मात्र बाहरी रग ढंग को बदलने मे मुझे श्ेयत्‌ प्रतीत नही होता , क्योकि धर्म का सीधा 
सम्बन्ध आत्म-स्वरूप के परिमाज॑न और परिष्कार से है । 

श्री बर्टन---श्रद्धा का क्या तात्पय है ? 

झ्रावार्यक्षी--सत्य विश्वास को श्रद्धा कहते है । 

श्री बटेन--सत्य विश्वास किसके प्रति ? 

भ्राचार्यश्री --प्रात्मा के प्रति, परमात्मा के प्रति और अध्यात्मिक तत्त्वो के प्रति । 

श्री बर्टन -क्या कतंव्य ही धर्म है ? 

प्राचार्यश्ी--धर्म श्रवश्य कतंव्य है, पर सब कर्मव्य धर्म ः में भे 
पारिवारिक, सामाजिक ग्रादि कई बर्तंव्य ऐसे भी कर निकल कप कक हे ७२8९ 

४ ; ते हैं, गमोदित नहीं होते। समाज की दृष्टि से तो वे 

कर्तव्य हैं, भ्रध्यात्म-धर्म नही । श्रात्म-विकास उनसे नहीं सघता |”! 
१ जैन भारती, र८ नवम्बर भढ 
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श्री बुडलेंड केलर 


भ्न्तर्राष्टीय क्ञाकाहारी मण्डल के उपाध्यक्ष तथा यूनेस्को के प्रतिनिधि श्री बुडलेड कैलर, जो शाकाहारी एवं 
प्रहिसावादी लोगो से मिलने व विचार-विमर्ण करने सपत्नीक भारत मे भ्ाये थे, बम्बई में भ्राचाय॑श्री के सम्पर्क में भ्राये। 
श्री केलर से कहा कि भारतवर्ष एक शाकाहार-प्रधान देश है भौर जैन-धर्म में विशेष रूप से श्रामिष-वर्जन का विधान है। 
झ्रत: भारतवर्ष से, तथा मुख्यत जैनों से, हमारा एक सहज सम्बन्ध एवं झ्रात्मीय भाव जुड़ जाता है। 

आचासंप्रवर के साथ श्री केलर का जो वार्तालाप हुप्ना, उसका सारांश यो है * 

“श्री केलर--रूस विद्व की उलझनो अथवा समस्याश्रो के लिए साम्यवाद के रूप मे जो समाधान प्रस्तुत करता 
है, उसके सम्बन्ध मे आपका क्‍या विचार है ? 

ग्राचार्यक्षी---साम्यवाद समस्याप्रों का स्थायी झौर शुद्ध हल नही है; वह अर्थ-सम्बन्धी समस्याझ्रों का एक 
सामगिक हल है। प्राथिक समस्याप्रो का सामयिक हल जीवन की समस्याप्नरो को सुलझा सके, यह सम्भव नही । 

श्री केलर--क्या राजनैतिक विधि-विधानों से लोकऋ-जीवन की बू राइयो भ्रौर विकृतियों का विच्छेंद हो 
सकता है ? 

झाचार्यश्षी--विकारो भ्रथवा बुराइयों के मूलोच्छेद का सही साधन है--हृदय-परिवर्तन। विकारो के प्रति 
व्यक्ति के मन में घृणा श्लौर परिहेयता के भाव पैदा होने से उसमे स्वत परिवतंन ग्राता है। हृदय बदलते पर जो बुराइयाँ 
छूटती है, थे स्थायी रूप से छूटती है प्र कानूत या दण्ड के बल पर जो ब्राइयाँ छुडायी जाती है, वे तब तक छूटी 
रहती हैं, जत्र तक विकारो में फंसे व्यक्त के सामने दण्ड का भय रहे । 

श्री केनर--ससार में जो कुछ दृश्यमान है, वह क्षणभगुर है, नाशवान्‌ है, फिर व्यवित क्‍यों क्रियाशील रहे, 
किस लिए प्रयास करे ? 

झाचारयक्षी--दृश्यमान-प्रदुश्यमान भौतिक पदार्थ नाशवान्‌ हैं, भोतिक सुख क्षण-विध्वंसी है, पर आत्म-सुख तो 

शाध्वत, चिरन्तन शौर ग्रविनव्वर है । उसी के लिए व्यक्ति को सत्कर्म निष्ठ भर प्रयत्नशील रहने की भश्रपेक्षा है। भौतिक 
दृष्प्रमान जातत्‌ या सुश्न सामग्री जीवन का चरम लक्ष्य नहीं है। चरम लक्ष्प है--प्रात्म-साक्षात्कार, झात्म-विशोधन । 

श्री केलर--दूसरे लोगो मे जो बुराइयाँ हैं, उनके विषय में श्राप टीका करते हैं या मौन रहते हैं ? 

श्राचार्यश्षी--वेय क्तिक प्राक्केप या टीका करने की हमारी मीति नही है। पर सामुदायिक रूप मे बुराइयों पर 
ती श्राधात करना ही होता है, जो आवश्यक है । 

श्री केल र--मनुष्य जो कर्म करता है, क्या उसका फल-परिपाक ईश्वराधीन है ? 

झ्राचायेंश्री--ईसश्वर या परमात्मा केवल द्रव्टा है। व्यक्ति जैसा कर्म करता है, उसका फल स्व्य उसे मिलता 
है। सत्‌ या भ्रसत्‌ जैसा कर्म बह करेगा, बसा ही फल उप्ते मिलिगा । फल-परियाक्र कर्म का सहज गुण है। ईज्वर या 
परमात्मा विगस-बन्धन है, लिविकार है। स्व-स्वरूय में ग्रधिष्ठित है। कर्म-फल प्रदातृत्व से उसका क्या लगाव ? 


डानेल्ड-दम्पती 


कैनेडियन पादरी भ्री डानेल्ड कैप अपनी पत्नी तथा चर्च के प्रन्य कार्यकर्ता प्रों के साथ जलगाँव में आचायंश्री 
के सम्पर्क में आये। उनका वार्तालाप-प्रसंग निम्नाकित है * 

“श्रीमती कैंप--बाइबिल के झनुसार हम ऐसा मानते है कि न्यायी व्यक्ति श्रद्धा से जीवन बिताता है। 

प्राचार्यश्नी---हमारी भी सास्यता है कि सच्चा श्रद्धावान्‌ वही है, जो प्पने जीवन मे ध्न्याय को प्रश्नय नही देता । 

श्रीमती कैप--प्रभु यीशू ने कहा है कि प्रत्येक व्यक्ति यह सोचे कि तू जिस को मारना चाहता है, वह तू ही है। 


जन अन्‍न्‍न्‍जकनन अआनन्‍कीओीनओ ... “ऑजन- +«- 


१ जेन भारती, २० फरवरी भर हु 


घड़े] प्राचार्यक्री तुलसी प्रभिमनदन प्रस्य [ ड्वितीव 


धाचार्यश्री--भगवान्‌ महावीर का कथन है कि जिस तरह तुमे भ्रपना जीवन प्रिय है, उसी तरह वह सबको 
प्रिय है। सब जीव जीना चाहते हैं, इसलिए तुम्हे क्या भधिकार है कि तुम दूसरो के प्राण हरो । इस प्रकार बहुत-सी बाते 
ऐसी हैं, जो विभिन्‍न धर्मों में समन्वय बताती हैं। 

श्री कैप--संसार में व्याप्त भ्रशारित प्रार दु ख का कारण क्या है ? 

आाचारयश्री--प्राज का ससार भौतिकवाद मे बुरी तरह फंसा है, परिणामस्वरूप उसकी लालसाएं प्रमीमित 
बन गई हैं । स्वार्थ के भ्रतिरिक्त उसे कुछ नजर नही प्राता । अध्यात्म, जो शान्ति का सही तत्त्व है, वह दित-पर-दित 
भुनाया जा रहा है। जहाँ तक मैं सोचता हूँ, प्राज के संघर्ष और प्रशान्ति का यही कारण है। 

श्री कैप-- हमारी मान्यता यह है कि मनुष्य जब पैदा होता है तो पापमय, पापों को लिये हुए, पैदा होता है। 

झ्राचार्यश्री---हमा री मान्यतानुसार जब मनुष्य पेदा होता है तो पाप भर पुण्य दोनो लिये हुए पैदा होता है। 
यदि पुण्य साथ नही लाता तो उसे भ्रनुकूल सुख-सुविधाए कैसे मिलती ? 

श्री कैप---जो प्रभु यीशू की शरण मे भरा जाते है, उनकी मान्यता रखते हे, उनके पापो के लिए वे पेतेल्टी (दण्ड) 
चुका देते है । 

प्राचायंश्री--तब मनुष्य का झ्पना कतंव्य क्या रहा ? हमारी मान्यता यह है कि मनृष्य को पंदा करने वाली 
ईइवर-जेसी कोई शक्ति नही है। मनृष्य-जाति अनादिकालीन है। सत्‌-प्रसत, शुभ-प्रशुभ मजृष्य के स्वकृत कर्मों पर 
आधारित है। उनके लिए मनुष्य स्वयं उत्तरदायी है। ग्रपने भले-बुरे कार्यों के लिए व्यतित का अ्रपता उत्तरदायित्व न हो 
तब मनुष्य का क्या दोप ? वह तो ईश्वर के चलाये चलता है। 

श्री कंप--मेरी ऐसी मान्यता है कि हम लोग स्वय कुछ नही कर सकते , सत्र ईव्वरोय प्रेरणा से करने है। 

श्राचार्यश्री---इसमें हमारा विचार-भेद है। हमारे विचारानुमार हम प्रपने सन प्रसत्‌ के स्वय उत्तरदायी ?, 
और हमारी मान्यता यह है कि व्यक्ति आ्ात्म-शकित से ही कार्य करता है, किसी दूग री झतित से नहीं ?” 





१ जंत भारती, २६ मई ५५ 


* 9; 
महान्‌ साहित्य-स्रष्टा 


ब्राषायंश्री जहाँ तक सफल भ्राध्यात्मिक नेता तथा कुशल सघ-संचालक हैं, वहाँ महान्‌ साहित्य-स्नष्टा भी हैं। 
साहित्य-सजन की उनकी प्रक्रिया में एक भ्रतुलनीय विशेषता पायी जाती है। साहित्यकार को बहुधा एकान्त तथा शान्त 
वातावरण की प्रावश्यकता होती है, किन्तु इस प्रकृति के विपरीत वे जन-सकुल और कोलाहलपूर्ण वातावरण में बैठकर 
भी एकाग्र हो जाते है भौर साहित्य-रचना करते रहते हैं। यह स्वभाव सम्भवत: उनको इसलिए बना लेता पडता है कि 
एकान्त खाहने पर भी जनता उनका पीछा नही छोडती । कुछ उनके स्वभाव की मृदुता भी इसमे बाधक होती रहो है। 
इतने १२ भी साहित्य-स्लोतस्विनी प्रपनी श्रव्याहत गति से बहती ही रहती है । 

उनका साहित्य, पद्म ग्रौर गद्य, दोनो ही रूपो में है। भाषा की दृष्टि से वे राजस्थानी हिन्दी तथा सस्कृत में लिखते 
है। राजस्थानी तो उनकी मातु-भाषा है ही, किन्तु हिन्दी और सस्कृत को भी उन्होंने मातु-भाषावत्‌ हां बना लिया है। 
वियय की दृष्टि से उनका साहित्य काव्य, दर्शन, उपदेश, भजन तथा स्तवन आदि भ्रगों में विभकत किया जा सकता है। इस- 
के प्रतिरिकत उनके धर्म-सन्देश तथा देनन्दिन प्रवचनो के सम्रह भी स्वसन्त्र कृतियों के समान ही ग्रपना महत्त्व रखते हैं। 

काव्य-साहित्य में उन्होंने राजस्थानी तथा हिन्दी मे भ्रनेक ग्रन्थ लिखे हैं। राजस्थानी मे 'श्रीकालू यशोविलास', 
'माणकमहिमा', 'श्रीकालू उपदेश बाटिका', 'उदाई', 'गजसुकुमाल' तथा 'सुकुमालिका' झादि प्रमुख हैं। हिन्दी-प्रन्थों मे 
'ग्राषाइभूति', 'भरत-मुक्ति' तथा 'प्रश्नि-परीक्षा' ग्रादि प्रमुख हैं। इसके प्रतिरिक्त 'श्रीकालू उपदेश वार्टिका', 'श्रद्धेय 
के प्रति' तथा 'प्रणुब्रत गील' झादि उपदेशास्मक, भकत्यात्मक तथा प्रेरणात्मक गीतो के विभिन्त सकलन हैं। यहां कुछ 
उद्धरणों द्वारा उनके का भ्य-साहित्य का रसास्वादन करा देना ग्रप्रास गिक नही होगा । 


क्रीकालू यशो विलास 


'श्रीकालू यश्यो विलास' मे तेरापथ के भ्रष्टमाचार्य श्री कालूगणी का जीवन-चरित्र वरणित है। इसकी भाषा राज- 
स्थानी है, किन्तु कही-कहीं गुजराती से भावित है। इसका कारण सम्भवत यह है कि प्राचीन काल में दोनो प्रदेशों का 
तथा उनकी भाषाप्रो का निकट सम्बन्ध रहा है। दूसरा कारण यह भी हो सकता है कि गूजराती भाषा के जैन-प्न्थ 
राजस्थान में विहार करने वाले साधु-साध्वियों द्वारा भी बहुधा पढ़ें जाते रहे है भ्ौर उससे उनकी भ्रपती कृतियों मे भी 
भाषा का भिश्चण होता रहा है। तेरापंथ के प्राद्य प्राचा[ये स्वामी भीखणजी तथा चतुर्थ प्राचार्य श्री जयाचार्य के साहित्य 
में एटले, माटे, शु, छे, एम, केटला झादि गुजराती भाषा के भ्रनेक शब्द प्रयुवत होते रहे है। झाचाय॑श्री ने 'श्रीकाल यभो- 
विज्ञास' में उसी प्राचीन परम्परा को प्रयुवत किया है। इसमें उन्होंने हिन्दी का भी प्रयोग किया है। बस्तुत वे पहले- 
पहले भाषा के विषय में काफी मुक्त होकर चले हैं। इसमे विभिन्‍न भाषाप्रो के शब्द तो प्रयुक्त हुए ही है, किन्तु पद्म की 
सुविधा के लिए क्षब्दों का झ्प भरत भी किया गया है। उनके राजस्थानी तथा हिन्दी के कुछ प्रथम ग्रन्थों मे यह क्रम रहा 
है; परन्तु श्रोकालू उपदेश वादिका' की भशस्ति से यह बात सिद्ध होती है कि बाद से स्वयं उनको यह मिश्रण खटकने 
लगा। वे कहते हैं : 

पर प्राग्रोत पद्धतों रे प्रमुसार जो, 
भश्ता बंणों मूंग श्रवल रो खीचड़ी। 


८६ ] श्राचाय श्री तुलसो ग्रभिनरवन ग्रस्य [ हितीय 
वापिस वेल्या एक-एक कर द्वार जो, 
तो ब्रखरी बोली मिश्रित बेठी खड़ी ॥ 

यहाँ हिन्दी को 'खडी बोली' कहा जाता रहा है, ग्रत. बैठी बोली से भ्राचार्यश्री का तात्पयं राजस्थानी से है । 
इस अखरन ने झ्राचार्यश्री की भ्रागे की कृतियो पर काफी प्रभाव डाला है। उनमे भाषा का मिश्रण ने होकर विशुद्ध किसी 
एक भाषा का ही प्रयोग हुम्रा है । 
श्रीकालू यशोविलास' विभिन्‍न मधुर लयो मे निबद्ध है। उसमे प्रसगानुसार ऋतुप्रो, स्थानों तथा मनोभावों 
का श्रत्यन्त कुशलता से वर्णन किया गया है। घटनाग्रो का तथा उस समय तक स्वय लेखक का भी राजस्थान पे ही 
अधिक सम्पर्क रहा था, अत उसमे राजस्थान के अनेक स्थलो का ग्रत्यन्त रोचक वर्णन हुप्रा है। राजस्थान की भयकर 
गर्मी और उसमे होनेबाली हैरानियों का लेखा-जोखा तथा गृहस्थ-जीवन और साधु-जीवन का भेद उपस्थित करते हुए 
उन्होने ग्रीष्म-ऋतु की सजीव प्रभिव्यक्ति इस प्रकार की है 
ज्येष्ठ महोनो हो ऋतु गरमी नी, मध्यम सीनो हो हिबे हुठ भीनों । 
लूहर काला हो भ्रति विकरालां, वह ज्वाला हो जिम चोफालां ।। 
भू थई भद्टी हो तरणी, तापे, रेण. कढडी हो तनु सतापे। 
प्रजिन रु भ्रढठी हो मट्टी व्यापे, श्रति दुरघटटी हो घट़टों मापे ॥ 
स्वेद निभरणा हो रूछ भारं, चीवर करनां हो लह-लूह हार । 
तनु पे उधर हो फूणसी-फोड़ा, भू पे उड़े हो जिस भूंफोड़ा ॥ 
जेन-मुनी नो हो मारग भोणों, भव्य प्रबोणो हो घोषण पोणों। 
न्हावण-धोबण हो भ्रंश न करणो, श्रात्म तपावण हो दिल संबरणों ॥| 
मलिन दुकूला हो कड़-कड़ बोले, जधा चला हो घड़-छुड़ घोले। 
झति प्रतिकूला हो पवन भकोले, जिम कोई शूलाँ हो प्रंग खबोल॑ ॥ 
कोमल काया हो पासे माया, जननी जाया हो बाहर वाया। 
भूंहरं घर क॑ हो पोढ़े खाट, जलस्य॑ छिड़क॑ हो खस खस टाटा ॥ 
मंदिर मूंदी हो खोले पंजा, कर-पर तबी हो सोत निश्वंका। 
विद्यूत योगे हो जल सौतलियो, बरफ प्रयोग हो बा सो गतियों ॥ 
ददय उमाये हो बलि-बलि नहावे, पान कराव॑ ही दिल घुख पावे। 
जी घत्रात हो सेट छिटाबे, ज्यादा चाय हो सिमले जाये ॥ 
“श्रीकालू यश्ोविलास, तृतीय उल्लास, गीतिका १७, २४ से ३१ 
यहाँ कवि ने ज्येष्ठ मास को ग्रीष्म ऋतु का हृदय कहा है। वे कहने हैं---/“उस समय लू प्रस्नि-ज्वाला की तरह 
होती है प्रौर मूर्य के ताप से वह भूमि भट्टी के समान उत्तप्त हो उठती है। रज कण शरीर को सत्तप्त ही नहीं करते, 
श्रपितु त्वचा भ्ौर यहाँ तक कि भस्थियो तक पर अ्रपना प्रभाव दिखलाते हैं। वैसे समय की घड़ियाँ घड़ी के माप से कुछ 
बड़ी ही लगती है। स्वेद रोम-रोम से फूटकर ऋरनों की तरह बहता है जिन्हे पोछते हुए हाथ के वस्त्र--रूमाल बेचारे थक 
जाते है। भूमि पर वर्षा के समय भूंकोडे उत्पन्न होते है, उसी प्रकार ग्रोष्म में शरीर पर फसी भौर फोड़े उठ पाते हैं। 
ऐसी स्थिति मे जैन मुनियों का कठिन मार्ग प्रौर भी कठिन हो जाता है। अ्रच्ित्त जल की स्तोड़ता, अस्तान ब्रत तथा 
आस हा ही विन शान का शाह वर तन सर ै। दह भर पर 
सो जाते है। खस की टट्टियाँ छिडकी जाती है पये चलते है कक ;ं है! नही, भ्मिगह्ो में तू से छिपकर 
प्रनेक वार स्नान करते है सुबासित रहते हैं। इतने । कि शक 7 व के प्रयोग से शीतल किया गया जल पीते हैं, 
कानाज कब कर जम 3548 दे गर्मी का कष्ट प्रतीत होते है तो शिमला प्रादि पहाड़ी 
; इन दो जीवन चित्रों को उपस्थित कर कवि ने एक ही ऋतु 
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में मोगियों झौर त्यागियों की प्रव॒त्तिय। का ग्रन्तर प्रत्यन्त सहजता से स्पष्ट कर दिया है! 
एक भ्रम्य स्थान पर वे मारवाड प्रदेश के 'कॉठा' (सीमान्त) का वर्णन इस कुशलता से करते है कि वहाँ के 
वातावरण का समग्र दृश्य एक साथ भश्राँखों के सामने नाचने लग जाता है। वे कहते हैं : 
हुती बिछापत ठाप्त-ठाभ बॉवल काँटाँ नो, 
शात-बिरात कझाटालट उठती ध्वनि राँठां नी। 
मेदपाठ पड़ोस ठोस रचना घाटा नी, 
ठोर-ठोर घव, खबिर, पलास, रास भारट्टों नो । 
झलप ऊंडिपा कप संडिया कानी-कानी, 
जास प्रसाद निभाली विषमो गति ब॒ष्भा नो । 
सप्तों जमीं जल कोरा धोरा सोंचे पानी, 
तेहथी निपय नाज, साज नहि बोजों जानी। 
--श्रीकालू यश्लोविलास, चतुर्थ उल्लास, गीतिका १०, १ से ४ 
झर्थात्‌ू--/हर गाँव में बबूल के कोटो की बहुलता है। रात्रि की घनीभूत शूस्यता में भी अ्रहूट की ध्वनि 
ग्रपनी खटाखट सुनाती रहती है, पड़ीसी प्रदेश मंबाड़ के प्ररावली पर्वत की घांदियाँ ऊंची दीवार-सी खडी दिखाई देती 
है। उनकी उपत्यकाग्रों में स्थान-स्थान पर धव, खदिर भ्रौर पलाश वक्षो की पक्तियाँ खडी है तथा पत्यरो के ढे र लगे है। 
हर गाँव के चारो औझोर ऊंचे पानी वाले कुएँ, उनमे से पानी निकालने के लिए शूंडनुमा चइस, उन्हे खीचने के बाद उल्टी 
गति से चलते हुए बंल एक विचित्र ही दृश्य उपस्थित करते है। वहां की सीधी सपाट भूमि को सीचने के लिए प्रपनायी 
गई इस व्यवस्था से वहाँ की जल-प्रणालियाँ पानी से भरी बहती है। वहाँ के व्यक्ति केवल उसी के आधार पर श्रन्न पंदा 
करते हैं। इसके भ्रतिरिकत ग्रन्य कोई यान्त्रिक ग्रथवा प्राकृतिक सहयोग उन्हे प्राप्त नही है। यह सारा वर्णन मारवाड 
के सीमान्त का तथा बहाँ के निवासियों के जीबन-क्रम का सक्षेप में परिपूर्ण तथा रोचक दृश्य उपस्थित कर देता है। 
एक जगह राजस्थान के सुप्रसिद्ध प्ररावली तथा वहाँ के वन्य वातावरण को इस प्रकार से ग्रभिव्यक्त देते हैं * 
बहूँ भोर चंगी जड़ो भंगी भारी, जहूं जगि जंगी वटा रो जटां री। 
कहाँ निध्व कादंग जबांब कारी, सरी शूल बबल जोहाँ जमां रो ॥ 
कहीं ककक्‍्खराटो हुवे जक्सरी, कहीं घर्घरादी हुवे बग्घरारी। 
घहूड़ा लटूड़ा भहूड़ा सरारी, कहीं दंड थूराँ खबक्रा बरॉरी।॥। 
किते फेतकारां फरकक्‍्कत फेरू, किते फुंफणारा भ्रक्‍कत्त एक। 
किते घूक संघाट धुर्घाट घेरू, किले बुक्क अुबकाट केरू बनेक।। 
--श्रीकालू यशोविलास, घतुर्थ उल्लास, गीतिका १२, १४ से १६ 
इस वर्णन में भाषा का राजस्थानी रूप डिगल से प्रभावित है। जगल की गहनता झौर भाषा की गहनता एक 
ध्ाथ हो गई है। प्रनुप्रासों का बाहुल्य उस गहनता को भौर भी बढ़ा देता है | वे कहते है--“चारों भ्रोर एक-दूसरे से 
सटकर खड़े हुए वक्षो से जहाँ वहू प्ररण्य गहन बना हुआ है, वहाँ उसे बड़े-बड़े वट-ब॒क्षो की जटाग्रो ने भ्लौर भी गहन बना 
दिया है। उत्त झ्टवी में जहाँ बबचित्‌ निम्ब, कदम्ब झौर जम्बू जैसे वृक्ष भी दिखाई देते हैं, बहा भ्रधिकांश कैँटीती फ्राड़ियो- 
ही-मराड़ियाँ तथा यम॒ की जिल्ला-जैसे प्रपते शूलों को लिये बबूल-ही-बबूल खड़े हैं। धावडे, खाखरे, महुडे भौर थूहर 
झादि वृक्षों से तथा वन्य पशुओ् के विभिन्‍त प्रकार के शब्रों से वह घाटी अत्यन्त बिकट प्रतीत होती है।' इस प्रकार 
उपर्युक्त कुछ उद्धरणो से पह स्पष्ट हो जाता है कि 'श्रीकालू यशोविलास' झाचायंश्री की एक विशिष्ट कृति है । उसमे 
प्रकृति तथा मासव-स्वभाव के विविध पहलुओं के सजीव वर्णन के साथ-साथ जीवनी का प्रवाह चलता है। कहीं-कही उस 
प्रवाहू में पाठक को तय रुकावट भी प्रतीत होती है जब कि बीचो-बीच में दीक्षाप्रों तथा ग्न्तर-घटना प्रो का वर्णन ग्राने 
लगता है। भाभायंत्री की यह कृति सं० २००० में पूर्ण हुई थी । 
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माणक-सहिमा 
माणक-महिमा मे तेरापंथ के षष्ठ झाचायंश्री माणकंगणी का जीवन वर्णित है। यह श्रीकालू यशोविलास' के 
काफी बाद की रचना है । स० २०१३ भाद्गपद कृष्णा चतुर्थी को इसकी पूर्ति हुई थी। भ्रपेक्षाकत यह काफी छोटी रचना 
है। इसमे तेरापथ के श्रमण-समुदाय की गतिविधियों का वर्णन विशेष रूप से किया गया है। श्रमण-सस्कृति बस्तुत' 
शान्ति, समानता भर श्रम के भ्राधार पर चलने वाली सस्कृति है। प्राकृत के 'समण' शब्द से शम, सम झौर श्रम ये तीनो 
एकरूप हो जाते हैं। इसलिए साधुओों की दिनचर्या मे भी इन तीनो की व्याप्त हो जाना प्रावश्यक है। इसी बात को 
व्यक्त करने के लिए एक जगह साधुझो की दिनचर्या का वर्णन वे इस प्रकार करते है 
शम, सस श्रमसय श्रमण संस्कृति, निरख साधना भारी। 
शापत रसाश्रित जोबन जोयो, होयो दिल प्रविकारों॥ 
निर्धंन धनिक पृण्य परितोषित, शोषित नर हो नारी। 
सदा 'सव्यभ्यप्पभय, बहै, समता रस की क्यारी।। 
है जिहाँ श्रम की बड़ी प्रतिष्ठा, जीवन चर्या सारी। 
धरम परिपूर्ण सबेर॑ सध्या, निरखो सथन उधारो॥ 
प्रपनो-प्रपनो कार्य करो सब, प्रतिदिन ऊठ सबारी। 
प्रपठित पढित श्रभीर गरीब, हुए जब महात्रतधारो ॥ 
पडिलेहण और काजो-पूंजो, पात्र-प्रमाजन बारी। 
महाजन हरिजन काम सामलो, चलो श्रमण-पथ-चारी ॥ 
भारी भोलप श्रफ्त क्रम में, लाज करे लघुनारो। 
सो प्रपग परमुष्ापेक्ष बण, दुविधा बहै बुधारी॥ 
प्राप्त परिश्रम से जो भिक्षा, सम-विभाग स्वीकारो। 
प्रपनी पांतो में सुख मानो, नहितर जीवन सवारी ॥ 
वृद्ध आल गर ग्लात स्लान, परिचर्या उचित प्रकारी । 
हो जिम सब को चित्त समाधी, रहै सदा सुधिचारी ॥ 
विनय विवेक नेक प्रनुशासन, झ्रासन दृढ़ता धारी। 
हिले न एक पान भी गणपति, भ्राज्ञा बित प्रथिचारों ॥ 
८ माणक महिमा, सीतिका २, २ में १० 
जब कि माणकंगणी प्रपना उत्तराधिकारी स्थापित किये बिना ही दिवगत हो गए, यंत्र सार संघ पर आाचाये 
के चुनाव का भार झ्रा गया। उस समस्या पर विचार करने के लिए एकच्रित हुए सुनिजनों की मानमिक्क उचल-पृथत्र का 
विस्लेषण करते हुए जो कहा यया है, वह न केवल तेरापथ के श्रमणों की चिन्तन-पद्धति को ही व्यक्त करता है, अपितु 
उनकी विचार-गरिमा का भी द्योतक है। वह वर्णन इस प्रकार है 
विचारों सन्‍्तां ! सब मिल बात क नाथ फदा स्थ॑ ल्था्बाला ? 
सर नहि बिना नाथ इक स्यात, वर्ष सम रात बितावाँसा॥ 
प्रापारो गण गोकुल समता ! गठवां खही विज्ञास । 
बड़ी दिदाह झौर दुधारू, पिण नाँह रहो गोबाल। 
सन्‍्ताँ | बिना गवाल गठवां की सी गति श्राप वाबालाँ ॥ 
सेना कड़ाचूड़ है सारी, पहरण पढ़की ड्दा। 
पर सेनापति रह्यो न कोई, कुण दे श्रव प्रादेश। 
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सनन्‍्ताँ ! बिन सेवाती सेसशा की कॉाँह उपभा पाार्वाला॥ 
प्रह नक्षत्र चसकता सारा, तारां को अमभोल। 
पिण प्रम्वरियों मघृगो लागे, बिना बाँद घमकोल। 
सरताँ | बिना चाँद को रजनो ह्थूं झ्रार्पा तुल जावाला ॥ 
जातिबान ट्रम पेड़ रे पौधा, बिटयों लता वितान। 
फल फूर्लां स्थूं लड़ा-लुंब है, भालों बिना बगान। 
सरताँ | बिन साली के उपबन की उपता बन जावॉला।। 
खेतो छड़ी नाज त्4यं॑ नमतो, दीले सुस्वर डोल। 
पिण बिण बाड़ सतावे राही, सन स्यूँ कर भखोल। 
सत्ता ! बिता बाड़ को खेतों गण ने नहीं बणा्ाला।। 
--माणक-महिमा, गीतिका १८०, २ से ६ 


क्रीकाल उपदेदाबाटिका 


'श्रोकालू उपदेशवाटिका' प्राचायंश्री हरा समय-समय पर बनायी गई भवत्यात्मक तथा उपदेशात्मक गीति- 
कांग्रों का संग्रह है। यह ग्रन्थ सं० २००१ से २०१५ तक बनता रहा । इस कथन से यह अधिक सगत होगा कि इस लम्बी 
भ्रवधि में बनायी गई गीतिकाओ्रों को बाद मे इस नाम से संगृहीत कर लिया गया। यह राजस्थानी भाषा का भ्रन्थ है । 
इसकी भक्त्यात्मक गीतिकाएं जहाँ व्यगित को भक्ति-विभोर कर देने वाली हैं, वहाँ प्राचार्यश्री के भक्ति-प्रवण हृदय का 
भी दिग्द्न कराने वाली हैं | यद्यपि जेन तथा जैनेतर भक्तिवाद कौ भूमिका में काफी भेट रहा है; फिर भी आचायंश्री 
भक्ति-पारा में बहते हुए दूसरी घारा को भी मानो झपने में समा लेना चाहते हैं। वे जानते है ।क उनका झाराध्य जैनेतर 
भक्तिवादियों के स्‍्राराध्य के समान दृश्य या अ्रदुश्य रूप से भपने झ्ाराध्य के पास नहीं भाता | उसे तो केवल भाव-विशुद्धि 
का साधन ही बनाया जा सकता है, फिर भी के उसे भपने मन-मन्दिर मे बुलाने का ग्राग्रह करने से नही चूकते। वे कहते है 

प्रभु म्हारे मन-म्दिर में पधारो! 

कझू स्वागत गात ग॒क्ाँ (रो, 

कह पल-प्र पूजन थारो। 
खिल्मय से पावाश बनाऊँ, नहीं मे जड़ पुजारो, 
झगर-तगर-चम्दन क्यू चरचं,कण-कण सुरभित यारो । 

स्थान की झनुपयुकक्‍्तता में कही भाराध्य उस मन्दिर मे भाने से इन्कार न कर दे, इसलिए वे स्वय ही स्पष्टी- 
करण प्रस्तुत करते हुए वहीं भागे कहते हैं : 

सलान स्थान चंचलता निरखी, त करो साथ नाकारों, 
तुम थिर बासे मिरसलता पा, होसो भिरणा बारो। 

बड़े-से-बड़े दांतिक तथ्य को भी वे छोटे-से किसी रूपक के सहारे इस सहजता से कह जाते हैं कि प्रावचर्य 
होता है। राग भौर द्ेष दोनो ही, प्रात्म विरोधी भाव हैं, परन्तु जन-मानस में एक के प्रति भादरमूलक भाव हैं तो दूसरे 
के प्रति निरादरमूलक । दे उस दोनों की एकरूपता तथा भावनात्मक भेद के कारण उत पर होने वाली मानव-अ्रतिक्तिया 
की विभिन्‍नता को यो समभाते हैं: 

दैंथ दाब; हिसपात राग है, 
पण दोसाँ री एक सांग है, 

है दोमाँ रो क्राम कमल रो खोल गमाणों। 
काठ कांट अलि बाहर प्राय, 


६० | प्रावायंथ्री तुलसो प्रलिनस्दस प्रस्थ [ हितीय 
कमल पांखड़ी छेद न पा, 
हेष राग रो रूपक जाण सको तो जाणो॥ 
कुछ गीतिकाप्रो मे भक्ति भोर उपदेश का प्रत्यन्त मनोहर मिश्रण हुआ है। इसी प्रकार की एक गीतिका मे 
अविनाशी प्रभु की भक्ति के लिए प्रेरणा देते हुए वे कहते है 
(भज मन प्रभु श्रविताक्षी रे ! 
बीच भेंवर में पड़ी नाथड़ी काँठे ध्ासी रे ॥ 
याँरो म्हांरो कर कर सारो जनम गमासी रे। 
कोडयां साटे हीरो खोकर तूं पिछतासो रे॥ 
इस संग्रह की उपदेशात्मक गीतिकाए बहुत सरसता के साथ जहां व्यक्तिथों को दुष्प्रवृत्तियों से हटने की प्रेरणा 
देती हैं, बहाँ स्‍्थान-स्थान पर रूपको के रूप मे काव्य-रस का भी आास्वादन कराती है। उदाहरण स्वरूप एक गीतिका के 
निम्नोक्त पदो को पढ़ लेना पर्याप्त होगा 
अस्थर में कड़क बिजलो कड़ी, 
होके रहिज्यो रे राही हूंशीयार ! 
धघुमड़ घोर है गगन मण्डल में श्रजब प्रंधरो छाई । 
पथ नहीं से हृदय प्रमृर्, डॉफर स्यू' काया कुम्हलाई ॥ 
तरुण तफान भझरण हो भ्रम्घड़, प्रांल मींचता प्रात । 
भारी बिरखा बाढ़ नदपं में, जीवड़ो जोखम स्य घबड़ा वे ॥। 
पापी मोर पपीहा बोले, हसा हुया प्रषासी। 
काठ खड॒या रूुखडा डोल, मिटा में कुटिया लुट जासो॥ 
लिण-लिगण में जो हुपांत राखता, चढ़ता मोर्ट माल । 
'जाए जाती योल्ा लाती बहुग्या ब॑ पिण पाणी रे बालें॥। 
इसमें ससारी प्राणी को रूपक की भाषा मे राही कहा गया है। राही के मार्ग में श्राने बाली कठिनाइयों का भी 
उसी प्रकार की भाषा से वर्णन करते हुए उसे सावधान किया गया है--“ग्राराश में कड़ कती हुई विजलियां, धुमड़ते हुए " 
बादलों में खारों शोर छाने वाला प्रन्धका र, हर रोर को विष्छाय कर देने बालो डॉफर -- शीत वायु, भ्रांख मोंलकर चलने 
वाले तुफान झोर प्रस्घड़, टूटकर गिरने वाली भारो वर्षा तथा चढ़ी हुई नदियों ने तुम्हारे लिए घबरा जाने का बातावरण 
तेयार कर देने के साय-साथ ख़तरा भो पेदा कर विया है। ऐसा न हो कि तुम तट पर छड़े य॒क्ष को तरह यों हो उल्नड़ 
आाझो तथा तट पर बंधी कुटिया की तरह क्षण-भर में डुबो दिये जाध्रो। यहाँ प्रतिक्षण सावधाम रहने वाले तथा ऊँचाई 
पर रहने बाले व्यक्ति भी बहुधा बहाव के साथ बह जाते हैं । 


श्रद्धेय के प्रति 


यह भी “श्रीकालू उपदेशवाटिका' की तरह गीतिका रो का सप्रह ही हे । इसमे विभिन्‍न पर्ब-दिवसों पर देव, ग्रु 
श्रौर धर्म के विषय मे बनायी गई गीतिकाए है । इसके दो विभाग कर दिये गए हैं। प्रथम मे हिन्दी प्रौर दूसरी में राज- 
स्थानी की गीतिकाए है। वे प्राय. महाबीर-जयन्ती, भिक्षु-चरमोत्सव तथा मर्यादा-महोत्सव प्रादि पर्व-दिवसों पर बनायी 
गई है। स्तुत्यात्मक होते हुए भी ग्रनेक स्थानों पर काफी गहरा निरूणण किया गया है। स्वामीजी द्वारा निर्दिष्ट एक 
प्राचायं, एक भ्राचार और एक विचार की त्रिपदी को लक्ष्य कर उसे एक नूतन प्रद्वत बतलाते हुए कहा गया है : 
एकाचार एक लमाचारी एक प्ररूपणा पन्‍थ। 
मो नूतन भ्रद्वत निकायों बाहु-याह भौजणजी तम्त। 
चातुर्मासिफ प्रवास से सन्‍्त-सतियों के दूर-दर तक फैल जाने शौर फिर मर्यादा-महोत्सव के भ्रवसर पर एकत्रित 
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होने की इस विकोचन झौर संकोचन की प्रक्रिया को नदी के रूपक मे भ्रत्यन्त सूक्ष्मता शौर गौरवशीलता के साथ यो 
भप्रभिव्यक्ति दी गई है : 

पायस में पसरे कर भ्पनों शीतकाल संकोच । 

निभोरणी सप् शासन सरणी भ्रस्तर्मन झालोच ।। 


प्रबन्ध-काब्य 


इधर लगभग तोन वर्षो से प्राचायंश्री का रुकान प्रबन्ध-काव्य लिखने की तरफ हुप्ना है। इन वर्षों मे उन्होंने 
'ग्राषाठ भूति,' 'भरतमुक्ति' तथा 'भग्नि-परीक्षा' नाम से तीन काव्य लिखे हैं। हिन्दी मे प्राय. छन्दोबद्ध प्रबन्ध-काव्यों का 
ही प्रचलन है; किन्तु इस परिपाटी के विपरोत ये तीनों गीतिका-निबद्ध हैं। बीच-बीच मे दोहो, सोरठो तथा गीतक छन्द 
आदि का भी प्रयोग किया गया है। जेन-साहित्य-परम्परा में यह शैली काफी प्रचलित रही है । राजस्थानी तथा गुजराती 
में ऐसे भ्नेक ग्रन्थ हैं। हिन्दी मे इस शेली का प्रयोग बीजारोपण के रूप में झाचायेश्री द्वारा किया गया है। इसकी सगीता- 
त्मकता श्रथ्य-काव्य के भावनात्मक ध्येय की पूति करने वाली है। रोचक कथानक, प्रवाहमयी भाषा सगीतात्मकता के साथ 
मिलकर श्रोता को एक प्रद्वितीय आनन्द की प्रनुभूति करा देने वाली होती है। 


झाषादुभूति 


आ्राषादभूति' की कथा जन समाज मे भ्रति प्रसिद्ध है। एक महान्‌ आचाये का परिस्थितियों के श्रावत्तं-विवरत्तों 
में फंसकर नास्तिकता की प्ोर भुकने ध्ौर फिर उस भावना पर विजय पाकर झास्तिकता मे स्थिर होने तक की घटना- 
बलि में मानस के अनेक उतार-चढ़ावों का वर्णन है। अन्य घारिपादियिक वर्णन भी हृदय को छने वाले है । शहर मे फंली हुई 
महामारी के प्रवसर पर नगरबासियों की दशा का वर्णन करते हुए कहा गया है ' 

प्रावः पड़े बीमार; न कोई सेवा करने बाला। 

त्राहि-आाहि कर रहे, न घर में पाती भश्ने बाला॥ 

अच्ले-प्रद्छे भिष्चरों को प्रोषधि काम न करतो। 

उप्र स्याधि के प्रणल धात से धड़क रहो है घरती।॥। 

छोड़ पितामह प्रपितामह को पोजच्र प्रपोत्न सिधारे। 

माता भरी, रो रहे बच्चे बिलख-बिलल कर सारे।। 

झन्ध-पष्टि से निराधार-क्‍झ्ाधार नन्‍्द इकलोते। 

दर पसारे, कोन उबारे, रहें स्वजन सब रोते॥। 

कहीं-कहीं पर तो मृतकों को नहीं जलाने बाले। 

धर-धर में शब पड़े सड़ रहे, कौन किसे संभाले ? 

एक लिता पर, एक बोच से, एक पड़ा हैं घरतो। 

वर्ग-भेब के बिता, हाहर में घम रहा समवर्तो।॥ 
--आपषाड्भूति, १-४८से ४३ 
महामारी के प्रचण्४ प्रहार ने धाचाय॑ ग्राषाढ़भूति के झनेक योग्य तथा विद्वान शिष्यों की भाहुति ले ली। शेष 
शिष्यों के बचने की भ्राशा भी कुपित काल के आधातों से धूमिल हो उठी। उस स्थिति ने आचार्य के घामिक मन को 
भककोर डाला । वे सोचने लगे, गया झाजीवन की गई घमं-साधना का यही प्रतिफल है ! जन-साधारण की मृत्यु तथा 
शपने विद्वानू शिष्यों की मृत्यु के भ्रभेद ने उनके मन में, नास्तिकता का बीज बपन कर दिया। एक झोर उनके मानस की 
यह डगमग करती हुई स्थिति थी, तो दूसरी भोर गण की स्थिति उस उद्यान के समान हो रही थी जो कि पतभड़ के समय 
बिल्कुल शोभाविहीन होकर डरावता-स लगने लगता है। प्राचार्य अपने मत की इस परेशानी को जब बच्चे हुए शिष्यों 
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के सामने रखे है, तब उनका मन इतमा खिन्‍न पौर निराशा से भरा होता है कि उन्हे किसी के बचने की सम्भावना ही 
नही रहती। उन्हें लगता है कि काल कुपित होकर उनकी हरएक प्राशा को घात लगा-लगाकर तोडे डाल रहा है। तभी 
तो थे झपने अवशिष्ट दिष्यो को सानन्‍द बिदा देने की बात कह डालते है भौर साथ ही अपनी ब्राँलो मे घिर श्राते वाली 
नास्तिकता की सम्मावित काली रात का भी उल्लेख कर देते हैं। वे कहते है ' 
फलित ललित श्राषाढ़भूति-गण 
पतभड़ हुत्ना. भ्राज देखो 
किसने सोचा यों पश्ायेगा, भीषण मसंकाबात ! 
शेष रहे भी बच पायेंगे 
यहू भी सम्भब नहां श्रहो | 
रह-रह प्राशा तोड़ रही है, कुपित काल की घात । 
ले लो सभो बिदा मेरे से, 
से सानस् तुम्हे देता 
पर घिरने बाली है, इन प्रांखों में काली रात ।” 
--प्राषाढभूति, १-७२ से ७४ 
एक स्थान पर बालकों का वर्णन सहज और सरल शब्दों में इतने झाकर्षक 6ग से किया गया है कि मानो बालकों 
की प्राकृति, प्रकृति भौर क्रिया-कलाप स्वय ही मुखरित हो उठे हो 
तप्त स्वर्ण से उनके चेहरे, कोमल थ्यारे-प्यारे, 
भलक् रही थी सहज सरलता, हुसित बदन थे सारे । 
तुतली-तुतली प्यारी-प्यारों, मोठो-भीठी बोली 
घड़ी सुहानों हृवय लुभानी, सूरत भोली-भालो। 
--प्राषादभूति, २-६६, ७२ 
महाकवि कालिदास ने कहा टै--मोचेगंच्छत्युपरि चर दशा चक्रनेमिक्रमेण । प्र्थात्‌ मनुष्य की दशा रथ के चक्र 
को तरह क्रमश नाचे से ऊपर भौर ऊपर से नीचे होती रहती है । प्राचायंश्री इस बात को 'प्रति'मे जोड कर यो कहने है 
झाता पतन चरम सीमा पर, तब चाहता उत्थान, 
प्राय भानव-मानस का यह, सरल मनोविज्ञान । 
है सम्भावित भ्रत्युत्कंण में होता अपक्ष, 
प्रत्यपकर्षण में हो होता, निहित सदा उत्कर्ष । 
“आषाइृभति, ३-१२७, १२८ 


भरत-मुक्ति 


'मरत-मुक्ति' भगवान्‌ ऋषभनाथ के प्रथम पुत्र भरत के जीवन से सम्बद्ध प्रबन्ध-काव्य है। मानव-सम्कृति 
के प्रथम स्फोट के भ्रवसर पर मार्म-दर्शन करने वाले तीर्थकर भगवान्‌ ऋषभनाय को, ज॑नों ने ही नही, किन्सु 
बंदिको ने भी भ्रपने भ्रवतारों में से एक गिना है। इस काव्य मे उस समय के मानव-स्वभाव और उसमे ै क्रमिक 
विकास का पच्छा दिग्दर्शन कराया गया है। महाराज भरत ऋषभनाथ के प्रथम पत्र होने के साथ यहाँ के प्रथम 
सज्ाट भी थे। जैतो के विचारानुसार उन्हीं के नाम पर इस क्षेत्र को 'भरत' या 'भारत' कहा जाने लगा है। भरत 
के जीवन में भ्रगेक उतार-चढ़ाव है। राज्य-लिप्सा, भाइयों से कलह, युद्ध, साम्राज्य-स्थापन तथा अनन्य ख-भोग 
प्रादि की घाटियों से तुमुल नाद के साथ बहती हुई उनकी जीवन-सरिता श्रन्त शमरस की समभूमि पर झा 25 है । 
यहीं से उनके जीवन की उस उच्च भूमिका का निर्माण होता है जिसे प्राप्त करने के लिए योगिजन योग-साधना करते 
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हैं। दृढ्य भौर भदृश्य सभी बन्धनों से पूर्ण छुक्ति की शोर झभियान का प्रारम्भ हसी अ्रवस्था से होता है । 
सामाजिक व्यवस्था की स्थापना करने वाले प्रमु ऋषमनाथ के द्वारा सरयू के तट पर 'बनिता' नगरी की 
स्थापना हुईं। उस समय की प्रारम्भिक स्थितियों मे उत्का प्रयना वेभव प्राकृतिक वैभव ही हो सकता था । नगर के 
सम्निकट के विपिम-कुज पादप ग्रौर लवाझों से भरे हुए थे। उनका वर्णन करते हुए कहा गया है 
छोटे-छोटे सम्निकट_ विपिन, 
तद वललरियों से घिरे सधन, 
कुझ्जों को बहु कमतीय प्रभा, 
किसका न रही हो चिस लुभा; 
छाखाझों के मिष हाथ हिला, 
पथिकों को पादप रहे बुला; 
झाझो मीठे फल खा जाप, 
ग्रपती पथ-प्रान्ति सिटा जाझो। 
--मरत-मुक्ति, सगे ३ 
विषिन के तरु, वल्लरियों प्रार कुजों के द्वारा पथिक को जहाँ चित्त-प्रसत्ति होती है, वहाँ उसे प्रकृति का 
प्रतिथि-सत्कार भी प्राप्त होता है। मारतीय मानव ही अतिथि-सल्कार में निपुण नही है, प्रपितु वृक्ष भी उतमें कमर नहीं 
उतरना चाहता। वे अभ्रपनी शाखाग्रो के हाथ हिला-हिलाकर पथिकों को बुलाते है और श्रपने मीठे फलो तथा छाया से 
उनकी श्रान्ति दूर करते हैं। यहाँ पादपों द्वारा पथिको को बुलाना तथा मीठे फल खाने का प्राग्रह करना प्रादि क्रियाप्रों 
का बड़ी सुन्दरता से मानवीकरण किया गया है । 
स्त्रियां वस्त्राभूषणों से सज्जित होती हैं, प्रपने रूप-गौरव पर प्रपने-भ्राप ही लज्जित होती हुई वे भुकी-भुकी 
सी रहती हैं। पति के प्रास-पास रहने को वे भ्रपने जीवन का सर्वोत्कृष्ट सुख मानती हैं। उनकी हर गतिविधि पुरुष के 
मन की उन्मत्त कर देने वाली है। परन्तु वे सारी गतिविधियाँ मानवीय ससस्‍्कारो मे ही बंघकर नही रह जाती हैं। कवि 
के संस्कार मे वे वनस्पतिलोक में भी उसी प्रकार से चलती रहती है। मानवीय भावों की वनश्पति-जगत्‌ पर कवि ने 
कितने सुन्दर ढग से भारोपित किया है 
शाफ्ताओं से तत सज्जित हो, 
पसों पृष्यों से सब्जित हो, 
मानसोस्तादिनी लतिकाये, 
पारप गण के दाएं बाए । 
--भरत-मुक्ति, सर्ग ३ 
एक-स्थान पर हिंसा और भ्रहिसा के विषय मे बडी स्पष्टता के साथ कहा गया है 
है हिसा भ्राकामकता, भय जाना भो हिंसा है, 
उसमें बर्बरता, इससे जग में निन्‍दा-लिसा है । 
दोनों ले पह्लात्म-पतन है, दोनों हैं ढुर्बलताएं, 
क्यों सड़ें किसी से भ्रड़ के ? क्‍यों मरते से घबरायें ? 
होते प्राक्रमण, पलायत, भयभीतों के दो लक्षण, 
अचते जो इन दोनों से, वे ही गम्भीर विचक्षण। 
धर उग्रभय अहिसा बेतो, जहाँ सप का काम नहीं है, 


संत्रस्त भयाकुल प्राणी छेते विश्राम वहीं हैं। है 
+-भरत-मुक्ति, सर्ग ४ 
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प्राक्रमण करना हिसा है, पर श्राक्रमण से भयभीत होना भी हिंसा है। एक मानवीय बर्बरता का प्रदर्शन है तो 
दूसरी कायरता का; दोनो ही वृत्तियाँ निन्दनीय है। भयभीत पशु या तो प्राक्रमण कर बैठता है या भाग जाता है। 
मनुष्य की भी वृत्तियाँ प्रभी तक वैसी ही चल रहा है| वह भी तो यही करता है। प्राचारयंत्री ने अहिंसा के समर्थन मे 
भरत के भाइयों के मुख से ये उद्गार व्यक्त कराये हैं कि प्रहिसा ही श्रमयदायिनी है, ससार के प्राणियों के लिए इसमे 
अ्रतिरिकत विश्राम का कोई स्थान नही हो सकता । 


झरग्नि-परोक्षा 


झग्नि-परीक्षा प्राचार्यश्री के प्रजन्ध-काव्यों मे नवीनतम रचना है। इसमे जनक-तनया सीता के माध्यम से 
भारतीय नारी का जहाँ शील-सौजन्य भ्रकित किया गया है, वहाँ राम तथा तत्कालीन जनता के माध्यम से नारी जाति 
के प्रति पुरुष जाति का युग-युगान्तरों से चला झा रहा सन्देह भी वणित तथा झआलोचित हुग्ना है। लका-विजय के बाद 
राम के सप्रिवार प्रयोध्या झ्ाने की भूमिका से इस काव्य का प्रारम्भ हुआ है, तो सीता के प्रस्नि-परीक्षा मे उत्तीर्ण होने 
के साथ परिपूर्ण । इसमे घटनावलि इस क्रम से चलती रही है कि न कही राम भुलाये गए है और न कही सीता, फिर भी 
पाठक के सम्मुख स्वय ही यह स्पष्ट हो जाता है कि इसमे मूल पात्र राम ने होकर सीता है। अग्नि-परीक्षा' नाम भी 
इसी वास्तविकता का द्योतक है । 
यशपि झाज की परिस्थिति में किसी नारी को श्रग्नि मे डालकर उसके शील की परीक्षा करना न व्यवहार्य है 
प्रौर न सम्भव, फिर भी पुरुष के मन मे जब-जब नारी के शील मे सन्देह उत्पन्त होता है, तब-तब उस वेचारी को, प्रतीका- 
त्मक भाषा में कहे तो ग्राज भी, 'प्रर्ति-परीक्षा' में से ही गुज़ रना पडता है। नारी के लिए यह एक शाइवत समस्या है। 
इस समस्या का हल सीता ने भ्रपनी मानसिक पवित्रता, भ्रात्म-बल भौर सहिष्णुता भे ही खोजा था। प्रत्येक तारी के 
लिए उनके इन झादरणीय गुणों की आवश्यकता है। श्राचायं श्री ने निष्कासत के श्रपमान से दु,खाभिभूत सीता के मुख से 
राम को नाना उपालम्भ दिलाकर उनके सहज नारीत्व को उभारा है । उन्हे पुरुष की दासी-मात्र नही बनाक र, स्वाभिमान- 
युक्त नारी के रूप में चित्रित किया गया है जो कि सर्वथा स्वाभाविक है। यह काव्य मानस-भूमि में सात्विक गुणों के 
प्रकुरित होने के लिए एक सहज वातावरण उत्पन्त करता है। इस काव्य की ललित पदावलि, घारा की तरह प्रवहमान 
भाषा तथा सरस वर्णन पाठक को मुग्ध किये बिना नही रहते। यहाँ कुछ उदाहरण प्रस्तुत किये जाते हैं। 
राम जब रात्रि के समय श्रपोष्या में घमकर सीता के भ्रपवाद की बाते सुनकर वापस ग्राते है, तव एक झोर तो 
शान्त रात्रि तथा दूसरी भोर श्रशान्त मन का वातावरण उनके लिए श्रसद्य हो गया उसका चित्रण यो किया गया है 
विश्व बातावबरण सारा तस-निमिज्जिस हो रहा, 
जन-समह शनूह निशि के व्यह में था सो रहा। 
दिमटिमाते तारकों की फास्ति ज्योति-विहोन थी, 
प्रकृति ध्वास्तावरण में तल्‍लीन सर्वांगोण थी। 
झश्न-प्रवनी-तर-सरोदह श्राम्त शान्त निताम्त थे, 
सरित-सागर-शब्द रह-रह हो रहे उद्ध्रान्त थे । 
बविहग परतग द्वय-चतृब्पद स्वतः निस्ताथ थे, 
हुई परिणत गति स्थिति में, शब्द भी नि:दब्द थे। 
किलतु राघव का हृदय प्रान्दोलनों से था भरा, 
धूमता झ्राकाश ऊपर, घूमती भमीचे घरा। 
तत्प कोमल निशित शायर तुल्य दुःलद लग रही, 
हा स्वयं उनको हा स्वयं को भावनाएं ठग रहीं। 
।7भ्रग्नि-परीक्षा, ३-१ से ३ 
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तारी-जाति के विषय मे प्राचायंश्नी के श्रतिशय फोमल विचार हैं। बे उतकी उत्थान-विषयक बोजनाशभ्रो को 
कार्यानिवित करने पर बहुधा बल देते रहते हैं। नारी-जाति की पीड़ा और विवशता उनसे छिपी नही है। राम द्वारा 
निष्का सित होने पर सीता का चिन्तन वस्थुतः झाचार्य श्री के चिन्तन को ही व्यक्त करने वाला है, जो कि इस प्रकार है ' 
है पुरुधों के लिए खुली यह वसुधा सारी; 
पर, नारी के लिए सदन को चार-दोवारो। 
हूर्ये देखना भी होता महाभारत भारी, 
किसे कहें श्रपणी लाचारो यह बेचारो। 
सार-मार कर झपने मन को वहु श्थ कुछ सहतो, 
जता होता, नहीं किसी से कुछ भो कहती। 
' खित्ता सदा चिता बन, उत्तको बहती रहती, 
व्यथा हुदय को छुल-पुल कर पलकों से बहुती । 
“-भ्ग्नि-परीक्षा, ४-१४, १५ 
जैन रामायण के ग्रनुमार परित्याग के लिए सीता को लक्ष्मण नहीं, किन्तु 'कृतास्तमुख्न' सेनापति ले गए थे। 
जब वे वापस भ्राकर राम को सीता के उपालम्भों प्रादि से अवगत कराते है, तब उनसे श्रोतागण का मन करुणादं हो 
उठता है, परन्तु प्रन्तत जब सीता इस काण्ड में भी सदा से निर्दोष रहने वाले राम के मति-विश्रम को ग्रपने ही किन्‍ही 
झ्ज्ञात कृतकर्मों का परिणाम स्वीकारती है, तब भारतीय नारी की इस शालीनता झौर सात्त्विकता पर मस्तक भुक 
जाता है। क्ुतास्तमुख उनके शब्दों को यो दुहराता है 
कैसे प्रतिकूल प्रवाह बहा, कुछ भी जा सकता नहा कहा, 
तस-नस में उसकी जान रही, प्रति भावक भद्र स्वभाव रहा । 
जो हुआ, दोष सब मेरा है, निर्दोष मिरन्तर रहे राम, 
कृतकर्तों का ही कुपरिणाम, जिससे उनकी सति हुई बास । 
भूठा कलंक यह श्राया है, रधि के रहते तम छाथा है, 
माताजी ने फहलाया है ॥। 
--प्रग्नि-परीक्षा, ४-७४ 
इसके साथ ही जब वे इस परित्याग से उत्पन्त हुई स्थिति से प्रपने भौर राम के सम्बन्धो का जिक्र करती है, 
तब रूपको के माध्यम से कवि उनके भावों की भ्रभिव्यक्ति इतनी गहराई और मामिकता के साथ करते है कि हर रूपक 
सीता के भ्रन्तस्तल की पीड़ा का प्रतिबिम्ध वतकर अ्रव्य' के साथ-पताथ दृश्य होने का झ्ाभास देने लगता है। वहाँ कहा 
गया है 
ममता की माँठ शिविल हुई, भावों की गगरो फूट गई, 
निर्षामक का सुँह किरते ही, पतवार हाथ से छूट गई। 
होता की सरिता सूख गई, सपनों की रजनी रूठ गई, 
भ्रव क्‍या जीने में जीना है, जब प्राकाक्षाएं दूट गई । 
सब गत-रस किया कराया है, स्पारी काया से छापा है। 
--प्रस्ति-परीक्षा, ४-७५ 
एक ध्थान १र शरवद्‌ ऋतु का वर्णन इस प्रकार किया गया है 
हारद ऋतु को सुखव शीतल पव-मलहरी खल रही, 
बिगत-घन झति शुक्त अध्यर पंक-विरहित थो भही। 
झा रहा विस्तार वर्षा का सहमत संक्षेप में, 


५६ ] ग्राचार्य्री तुलसी प्रभिताइन प्रस्य [ ढ्वितोव 


ज्यों समाहित तस्व सारे, जतुविध निश्षेप में। 
वाति शीत, म चाति ऊष्मा, सम ग्रवस्थित भाव में, 
सर्ववा ज्यों लोन रहते, सन्‍्त सहज स्वभाव में। 
निज्ञा-वासर हे बराबर, ठुल्यता कृुफ-बात में, 
बेदनी भ्रायुर्यंथा सम समुद्घात-विधात में। 
पूर्णत: भ्रनुकूल ऋतु यह स्वास्थ्य-शोधन के लिए, 
ज्यों प्रणव्षत झाज जन-मानस प्रबोधन के लिए। 
स्वस्ठ् सलिल सरोबरों का मुकुर-सवृश सुहावता, 
धर्म शुकल ध्यान में जेसे समुज्ज्वल भावना। 
जेन मुनि भी कर रहे श्रव प्रतीक्षा प्रस्थान को, 
योग-रोधक प्राप्त-शलेशी यथा निर्वाण को। 
स्वल्प-ती भी वृष्टि होती सिद्ध प्रत्यपयोगिनी, 
सजग सुति को क्रिया संबर-निर्जरा-सयोगिनी। 
हो रहीं कृशकाय नदियाँ, क्षीण निर्भेर-पं.नता, 
क्षपक श्रेष्यारूढ़ मनि को ज्यों कवाय-प्रहीणता। 
धर्ष भर का फृषिक श्रम प्रव हो रहा साकार है, 
खींचता तत-सार प्रनशम में यथा प्रनगार है।' 
--अग्नि-परीक्षा, ५-१ मे ५ 
यहाँ ज्ञीतल पवन, घनरहित श्राकाश, पकरहित घरती, वृष्टि-विस्तार से हुए हर उपक्रम का पुन संक्षेप, 
घशीतोष्ण भावना की समस्थिति, दिन-रात की समानता, स्वास्थ्य की अनुकूलता, जल की स्वच्छता, नदियों और निर्रों 
के उफान का शमन तथा कृषिक के श्रम का धान्य के रूप में साकार होता भादि कार्य शरद्‌ ऋतु का इतना सहज चित्र 
खीचते हैं कि जिसे हर कोई दृश्य जगत्‌ मे प्रतिवर्ष साक्षात्‌ भ्नुभव करता है। इस वर्णन में प्रयुक्त उपमाए जहाँ एक ओर 
विषय को सरल बनाती हैं, वहाँ दुमरी शोर गश्भीर भी बना देती हैं। जैन तत्त्व-श्ञान के बिना उन्हे समभना कुछ कठिन 
है । इन उपमाधो से झ्राचायंश्री ने एक नवीन प्रयोग किया मालूम होता है । प्रवध्य ही इससे जैन सस्कृति के विचारों तथा 
पारिभाषिक शब्दों से जत-साधारण को परिचित होने की प्रेरणा मिलेगी । 


संस्कृत-साहित्य 

प्राचायंश्री के सस्कृत-साहित्य में 'जैन सिद्धान्तदीपिका' तथा 'मिक्षुन्यायकर्णिका' झत्यन्त महत्त्वपूर्ण दर्शन- 
ग्रन्भन हैं। ये प्राचीन परिपाटी के भ्रनुसार सूत्र तथा वृत्ति के रूप से सदृब्ध हैं। “जैन सिद्धान्तदीपिका' मे जैन मान्यता- 
नुसार तत्त्व-निरूपण किया गया है। इसके नौ प्रकाश हैं। नवे प्रकाश मे जैन न्‍्याय-सम्बन्धी सक्षिप्त परिभाषाए दी गई 
हैं, जबकि प्रन्य आठ प्रकाशो मे द्रव्य, प्रात्मा, कम, भ्रहिसा तथा गुणस्थान आ्रादि का विवेचन है । न्यायकणिका' में भ्राठ 
विभाग हैं जिनमे जैन मान्यतानुसार प्रमाण, प्रमेय, प्रमिति और प्रमाता का वर्णन किया गया है। यह ग्रन्थ न्याय के 
विज्ञाथियों के लिए प्रवेश-ह्वार का कार्य करता है। 'प्रमाणनयतत्त्वालोक' प्रादि ग्रन्थों के समान इसमे इतर न्याय- 
शास्त्रियो के मन्तव्यों का खण्डन करने का लक्ष्य नहीं रखा गया है । यह ग्रन्थ जैन पारिभाषिक दाब्दो की व्याख्या प्रस्तुत 
करता है तथा जैन न्याय के प्रमुख भ्रग नय-निक्षेप श्रादि को भी सरलता से हृदयगम कराने मे सहायक होता है। वस्तु- 
वृत्या यह प्रत्यन्त उपयोगी एक लाक्षणिक ग्रस्थ है। 

उपर्युक्त ग्रन्थों के प्रतिरिक्त सस्कृत-गद्य में श्राचायश्री के कई निवस्ध भी हैं। सस्कत पद्-प्रस्थों मे 'का 
कल्याण मंदिर-स्तोत्रम्‌', 'करतेव्यपट्तिशिका', 'शिक्षाषण्णवत्ति' भ्रादि हैं। न्‍ मे 
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धर्म-सन्देश 


आाचायंश्री की साहित्य-सृष्टि में धर्म-सन्देशों का भी एक महत्वपूर्ण स्थान है। ये सन्देश बहुधा विष्व के 
विभिन्‍न भागों में होने वाले विभिन्‍न सम्मेलनों के प्रवसर पर दिये गए। प्रनेक स्थानों पर उनका भ्रच्छा प्रभाव भी देखने 
में श्राथा | 'प्रशान्त विश्व को शान्ति का सन्देश नामक एक सन्देश लन्दन में झ्रायोजित विश्व धर्म सम्मेलन” के भ्रवसर 
पर दिया गया था । वह दूर-दूर तक पहुँचा था। न्यूयार्क के 'साइरेक्यूज़ विश्वविद्यालय' के डा० रेमंड एफ० पीयर ने एक 
पत्र में लिखा था कि उन्होने तुलनात्मक भ्रध्ययन के लिए झपने छात्रों के पाठ्यक्रम में २६ जुन, १६४५ को दिये गए 
प्रवचन 'प्रशान्त विश्व को शान्ति का सन्देश' के महत्त्वपूर्ण अंशो को सम्मिलित कर लिया है।" 

इस सन्देश की एक प्रति महात्मा गांधी के पास भी पहुँची थी। उन्होंने उसे पढ़ा भौर उस पर कई जगह टिप्प- 
णियाँ भी लिखीं। इस सन्देश का प्रकाशन काफी लम्बे समय के परचात्‌ हुआ था। प्रतः भूमिका मे जहाँ एतद्‌-विषयक 
खेद प्रकाशित किया गया था, महात्मा गांधीजी ने वही पर लिखा--'ऐसे सन्देश निकालने में देरी क्यों ?”” पुस्तिका के 
पृष्ठ ११ पर 'सम्यकत्व” का विवेचन किया गया है; महात्मा गांधी ने वहाँ लिखा है--“क्या इस सम्यक्त्व का प्रचार किया 
गया ?” उसके प्रागे पृष्ठ ११-१२ पर विश्व शान्ति के सावंभौम उपायो का कथन करते हुए नौ बातें बतायी गई हैं। 
उस पर टिप्पणी करते हुए लिखा है, “क्या ही इच्छा होता कि दुनिया इस महापुरुष के इन नियमों को मान कर चलती ।”* 

यह आाचायंश्री का प्रथम सन्देश था। इसके बाद 'घर्म-रहस्य', 'प्रादर्श राज्य, 'धर्म-सन्देद्', 'पुर्वे भौर पश्चिम 
की एकता, 'विश्व-शान्ति भौर उसका मार्ग, धर्म सब कुछ है, कुछ भी नही, “धर्म भ्रौर भारतीय दर्शन' श्रादि प्रनेक 
सन्देश तथा वक्‍सथ्य दिये गए। उनका प्राय सर्वत्र यथोचित भ्रादर हुप्रा है। 
भरधु-संचय 

ग्राचार्य श्री के दैनन्दित प्रवचनों को भ्रनेक व्यक्तितयों द्वारा अनेक रूपों मे संकलित किया गया है। वे सभी 
सकलन उनके साहित्य के ही भ्रग हैं। 'नेतिक सजीवन', 'शान्ति के पथ पर', 'पैथ और पाथेय', 'प्रवचन-डायरी' श्रादि 
पुस्तक इसी क्रम मे समाविष्ट हैं। वस्तुत वे जो कुछ बोलते हैं, वह सब ऋषि-वाणी के रूप मे स्वयंसिद्ध साहित्य बन जाता 
है। उन प्रवचनों मे कुछ प्रंश् तो इतने भावपूर्ण होते हैं कि हृदय को छ-छू जाते हैं। वे भ्राचायं श्री के मानस-मन्धन से 

उदमृत विचार नवनीत के रूप में जितने सुकोमल भौर पवित्र होते हैं, उतने ही शक्तिदायक भी । उनके भावो की गहराई मन 

को मुग्ध कर लेने वाली होती है। श्री कन्हैयालाल मिश्र 'प्रभाकर ने भ्राचायंश्री के एक वाक्य पर लिखा था---“श्रणुबत 
ग्रान्दो लन के प्रवर्तक सन्त तुलसी ने दो दाब्दों में इस विकृति-प्राप्त सुख को न लेना पस्‍्रौर भ्रप्राप्त की सतत चाह रखने 
का जो चित्र दिया है, उसे हजार विद्वान हज़ार-हुजार पृष्ठो की हज़ार पुस्तकों मे भो नहीं दे सकते । वे शब्द हैं--भूख 
झ्ौर ध्याधि । सन्‍्त की वाणी है---/भाज के मनुष्य को पद, यश भौर स्वार्थ की भूख नही ; व्याधि लग गई है, जो बहुत 
कुछ बटोर लेने के बाद भी शान्‍्त नहीं होती ।”* इस प्रकार के छोटे तथा गहरे वाकयों से भ्राचायेश्री के प्रवचन भरे रहते 
हैं। यहाँ उनके इसी प्रकार के भाववाही सुभाषितों के मधु-सचय का कुछ प्रास्वादन प्रप्र[संगिक नहीं होगा । 

जो सब कुछ जानकर भी प्रपने-झ्ाप को नहीं जानता,वह भ्रविद्वान्‌ है। विद्वान वहो है, जो वूसरों को जानमे से 
पूर्थ अपने-झाप को भली भाँति जान ले । 


हम झपने से ही भ्रपता उद्धार चाहते हैं। बाह्य नियन्भ्रण कम से कम श्रायें। हम स्वयं ही नियन्त्रित होकर चलें, 


33 #८००५८ क.8०ग३७-१०- नल #क»००क 


१ जन भारतों, भार्य, ४६ 
२ बेन भारतों, जुलाई 
है शानोदय, फरवरो ५६ 
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तभो हम झपना उद्धार कर सकते हैं । 


सिद्धान्तवादिता से भालोचमना प्रतिफलित होती है भ्रौर प्रनुभूति से मौलिकता । सिद्धास्त से भौलिकता नहीं 
झातो, मौलिकता के झ्राधार पर सलिद्धाश्त स्थिर होते है। 


जो जितना झ्धिक नियस्त्रणहीन होता है, वह उतना ही प्रधिक श्रपने भास-पास मर्यादा का जाल बुनता है। 


हमारा धर साफ-सुधरा होगा तो पड़ोसी को उससे दुर्गर्ध नहीं मिलेगी। 

हम प्रहिसक रहेंगे तो पडौसी को हमारी झोर से क्लेश नहीं होगा । 

पड़ोसी को दुर्गग्ध न ञ्राथे, इसलिए हम घर को साफ-सुथरा बनाये रखें, यह सही बात नहीं है । 

दूसरो को कष्ट न हो इसलिए हम भरहिसक रहे, प्रहिसा का यह सही मार्ग नहीं है। 

झात्मा का पतन न हो हसलिए हिंसा न करें,यहु है अहिसा का सही सागं! कष्ट का बचाव तो स्वयं हो जाता है । 


भ्रहिसा के दो पहल हैं->विचार श्रोर श्राचार । पहुठे विच्वार बनते हैं, फिर तदनुसार प्राचरण होता है। 
झ्रावश्यक हिसा को आहिसा मानता चिन्तन का दोष है। हिसा प्राश्विर हिसा है। यह दूसरी बात है कि श्रावदयक 
हिंसा से बचना कठिन है। 


घर एक प्रवाह है । सम्प्रदाय उसका बाँध है। बाँध का पानी सिंचाई श्रौर प्रत्य कार्यों के लिए उपयोगी होता 
है। बसे ही सम्प्रदाय से धममं सर्वत्र अवाहित होता है। इसके विपरीत सम्प्रदायों में कट्टरता, सकोर्णवा, साम्प्रदायिकृता 
भरा जाये, तो वह केवल स्वार्य-सिद्धि का प्रग बनकर कल्याण के स्थान पर हानिकारक प्रौर ध्रापसी सधण्ष पैदा करने 


वाला हो जाता है । 


शोधण का द्वार खुला रखकर दान करने वाले की प्रपेक्षा प्रदानी बहुत श्रेष्ठ है, चाहे वहु एक कौड़ी भी न वे । 


मनुष्य अ्रपनी गलती को नहीं देखता, दूसरे की गुलतो को देखने के लिए सहस्राक्ष बन जाता है। प्रपनो गलती 
देखने के लिए जो दो श्राँख हैं, उतको भी मंद लेता है। 


झ्रात्म-तोष का एकमात्र सागं झ्रात्म-संपम है। दोनों का परत्पर अ्रटूट सम्बन्ध है। लोग संपम को निषयात्मक 
मानते हैं, पर वह जीवन का सर्वोपरि क्रियात्मक पक्ष है। 


जिसकी धाह नहीं है, उसकी राह सामने हैं भोर जिसको चाह है, उसकी राह नहीं है। प्राज का मनुष्य विपर्यय 
की दुनिया में जो रहा है। चाह सुख की है, कार्य दुःल के हो रहे हैं। 


सुद्य का हैतु प्रभाव भी नहीं है श्रौर प्रति भाव भी नहीं है। सुज का हेतु स्वभाव है । 
ब्रतो समाज की कल्पना जितनी बुरूह है, उतनी ही सुख३ है। परत लेते वाल कोरा व्रत ही नहीं लेशा, पहले बहु 


विवेक को जगाता है। श्रद्ध। श्रौर सकल्प को वृढ़ करता है। कठिनाइयाँ झलेलने को क्षमता पैदा करता है। प्रवाह के 
प्रतिकूल चलने का साहस लाता है, फिर वह ब्रत लेता है। 


धरध्याप | महान शाहिटय-छच्ठा [६६ 


पहुले-पहुल बुराई करते धूणा होतो है, हुसरी आर सेक्ोच्र, तोतरी धार मिःसंकोच्ता झा जाती है शोर चोथो 
बार में पाहुत बड़ जाता है। 


विचार के प्नुरूप ही प्राथार बनता है भ्यवा विज्ञार हो स्वयं भ्राच(र का रुप तेता है। 


झाचार-शुद्धि को झ्ावइणकता है, उसके लिए विदा र-कारिति च!हिए। उसके लिए सही दिद्वर में गति, शोर गति 
के लिए जागरण प्रपेक्षित है। 


जीवन सरस भी है, मोरस भी है । सुख भी है, दःख भी है । धुल कुछ भो है, कुछ भी नहीं है। नीरस को सरस, 
द्खकों धुल, कुछ भी नहीं को सब बनाने बाला कलाकार है। 


पदार्थ प्राप्ति पर जो भानन्द भिलता है, वह तो क्षणिक होता है (''छिप्तु बह्तु-निरपेक्ष श्रानरद ही स्थायी 
होता है । 


धर्म जो कि पुस्तकों, मर्दिरों प्ौर मठो में बन्द है, उते जीवन से लाना होगा। बिना जीवन में उतारे केवल 
झात्तिकवाद की दहाई देते मात्र से क्या होने वाला है 


बिश्व शान्ति शोर व्यक्ति को शान्ति दो, वस्तुएं नहीं हैं। प्रशान्ति का मूल कारण हझनियन्त्रित लालसा है। 
लालसा से संप्रह, संग्रह से शोषण की प्रवलि उत्पन्न होती है। 


मुझे तो भ्रणुवत धोर उरदजनबम जितने प्रलय॑ंक्ारो नहीं लगते, उतनी प्रलयंकारी लगती है--चरिष्रहीनता, 
बियारों की संक्रोर्णता। बस तो उन भ्रपवित्र विचारों का फलितायं-सात्र है । 


छोटे भिद्धारियों के लिए तो सरकार भिलारी-बिल बना देगी; पर से पूछता हूँ कि इन बड़े भिलारियों का 
सरकार क्या फरेगी ? जब चुनाव आते हैं, तब में बड़े मिज्ञारी घर-घर डोलते हैं-- 'लाभो वोट झौर लो मोठ | ” 


लोगों में जितना भाव उप|सना का है, उतना भ्राचरण-शुद्धि का नहीं । पर प्राचरण-शुद्धि के बिना उपसता का 
महस्थ कितना होगा ! 


में चाहता हूं, प्रत्येक ब्यक्षित एक-हसरे के सद्विश्ञारों का समादर करे। समस्त धर्मों के प्रति सहिष्णुता रखे । 
उदार बनेंगे तो पायेंगे, संकुचित बनेंगे तो खोपेंगे । 


अंडा और तक, जीवन के दो पहुलू हैं। मोबन में दोनों को प्रपेक्षा है। व्यावहारिक जीवन में भी न केवल धद़ा 
काम देतो है श्रौर न केवल तके। दोतों का समस्वित रूप हो जीवन को समृस्तत बनाने में सहायक होता है। भ्रतः तक के 
साथ अद्धा की भूमिका होनी चाहिए झोर अरद्धा भी तर्क को कसोटों पर कसी होती चाहिए। 


विश बरदात है; पर गायार-पुस्य होने से बहु भ्रशितार भी बस जाती है। 


१०० ] झाचादंभो तुलसी ध्भिनसदन प्रन्‍्थ [ द्वितोय 


तुम पथिक बनकर पथ पर चलो, लेकिन पथ पर क़रशा मत करो ! पंथ पर चलो, पर पंथ के माम पर बड़ी- 
बड़ीं प्रहासिकाएं भौर महल छड़े भत करो । 


लोग कहते हैं कि सांप-विच्छू जहरोले हैं, इसलिए उन्हें मारते हैं। में पृछता हँ--शहुरीला कोन नहीं है ” कया 
झादसी सांप से कम शहूरीता है? सांप कब काटता है ? जब यह दव जाता है, उसे भय होता है, पर भ्राइमी बिसा दबे ही 
ऐसा कादता है कि उसका शहर पीढ़ियों तक भी नहीं उतरता । 


क्षाने के तीन उद्देश्य हैं--स्वाद के लिए खाना, जीने के लिए खाना प्रोर सयम-निर्वाह के लिए खाता। स्वाद 
के लिए खाना प्रतेतिक है । जोने के लिए खाना श्रावश्यक्ष है श्रोर सयप्र के लिए खाना साधना है । 


विश्वा जीवन की दिशा है, जिते पाकर सतृष्य अपने दृष्ट स्यान पर पहुँच सकता है। चरित्र जीवन की गति है। 
सही दिशा मिल जाने पर भी गति-हीन व्यक्षित इृष्द स्थान पर नहीं पहुँच पता | सही बिश्ञा श्रौर सही यति दोनों मिलें, 
तब काम बनता है। 


सेवा का सबसे पहुला क्दम प्रपनी जीवन-शुद्धि है। यह श्रात्म-सेवा है, जिसके बिना! जन-सेवा बन नहीं सकतो । 


विद्या का फल मस्तिष्क-विकास है, किस्तु है प्राथसिफ। उसका चखरभ फल प्रार्म-विकास है। सस्तिष्फ-विकास 
श्रित्र-विकास के सध्य से हो प्रात्म-विकास तक पहुंच पाता है, इसलिए चरित्र-विकास दोनो के बीच सें कड़ी है । 


स्थाय और दलबन्दी, ये दो विरोधी दिशाएं हैं। एक व्यक्ति एक साथ दो दिश्वाग्रों में चलना घाहे, हससे बड़ी 
भूल झौर क्या हो सकतो है ! 


मेरो दृष्टि में वह घ्म हो तहीं जो श्रणले जोबन को सुधारने के लिए हस जीवन को संक्लिष्ट बनाये बिगाडे। 
बस्तुत: धर्म की कप्तोटी भ्रगला जीवन नहीं, यही जोबन है। 
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४ छू 5 
संघर्षों के सम्मुख 

प्राचार्यभी का जीवन सघर्षमय जीवन की एक कहानी है। ज्यो-ज्यों उनका जीवन विकास करता रहा 
है, स्यो-त्पो संघर्ष भी बढ़ता रहा है । उनके विकासशील व्यक्तित्व ने जहाँ भ्रनेको भकक्‍त तैयार किये हैं, वहाँ विरोधी 
भी । मवित श्रद्धा या गुणज्ञता से उत्पन्न हुई, तो विरोध पश्नद्धा या ईर्ष्या से। विरोध चट्टान बनकर बार-बार उनके 
मार्ग मे प्रवरोधक बनकर झाता रहा है, किन्तु उन्होंने हर बार उसे प्रपनी सफलता की सीढ़ी बनाया है। वे जहाँ जाते 
है, वहाँ हजारों स्वागत करने वाले मिलते हैं तो पाँच दस आलोचना करने वाले भी निकल आते हैं। “विकास विरोधियों 
के साथ सघर्ष का ताम है लेनिन का यह वाक्य प्रपने पूरे रहस्य के साथ आचायंश्री पर लागू होता है। विरोध औौर 
अनुरोध, इन दोनों ही परिस्थितियों में प्रपने-प्राप को सन्तुलित रखने की शक्ति उनमें है। भ्रवरोधजन्य प्रह-भाव प्रौर 
विरोधजन्य हीन भाव उन्हें प्रभावित नही करते । भ्रपनी स्थितप्रज्ञता के बल पर वे इन सब भावों से ऊपर उठ हुए हैं । 

सधर्ष प्राय. हर जीवन में रहते है, सफल जीवन भे तो झोर भी भ्धिक । प्राचाययश्री के जीवन मे वे काफी मात्रा में 
रहे है, कुछ साधारण, तो कुछ भ्रसाधारण । कुछ स्वल्पका लिक प्रभाव छोड़ने वाले, तो कुछ विरकालिक । वर्तमान वाता- 
बरण को ता सभी सधर्ष ऋभकभो रते ही है, प्राचार्यश्री के सम्मुख भ्राने वाले संघर्षों मे कुछ भान्तरिक हैं, तथा कुछ बाह्य । 


आन्तरिक संघर्ष 


ग्रान्तरिक सपर्ष से तात्पयं यह है--तेरापथियो द्वारा किया हुमा सधर्ष । क्योकि प्राचायंश्री तेरापथी के प्राचार्य 
हैं। तेरापथ के विधानानुसार उनकी श्राज्ञा सभी अनुयायियों को समान रूप से शिरोधाये होनी धाहिए, परन्तु कुछ 
प्राचीनतावादियों के मन मे उनके प्रति प्रश्नद्धा के भाव उत्पन्त हुए है । उनके विचारानुसार उनकी भनेक बातें तेरापथ 
की परम्परा के विरुद्ध होती जा रही हैं। वे सोचते है कि भ्राचारयश्री द्वारा युग की भ्रावद्यकता के नाम पर जो परिवर्तन 
किये जा रहे हैं, वे सब भ्न्ततव. भ्रहितकर ही होगे । 

भ्ाचार्यश्री का दृष्टिकोण है कि धर्म के मूल नियम भ्रपरिवर्ततीय भले ही हों, किन्तु किसी भी प्रकार के परि- 
बतंन का विरोध'करना जीवन की गति का ही विरोध करना है। मूल गुणों को सुरक्षित रखते हुए उत्तर गुणो से सम्बद्ध 
प्रनेक परम्पराश्ो का जिस प्रकार पूर्वाचायों ने परिवर्तन किया है, उसी प्रकार झाज भी आवश्यकतानुसार उसमे परि- 
वतन की गुजाइश हो सकती है। 

प्राचीनता श्रोर तवीनता का यह संघर्ष कोई तया तही है। हर प्राचीनता नवीनता को इसी प्राशंका-भरी दृष्टि 
परे देखती है कि यह कहीं सारे हाँचे को ही न ढहा दे । परन्तु जो दूर-द्रष्टा होते है, वे जानते हैं कि नवीन प्राण-शक्ति के 
बिना कोई भी समाज जीवित नहीं रह सकता | इसी भाषार पर वे प्राचीनता के इन तकों से भयभीत नही होते भ्रौर 
भ्रावश्यक परियतंत करते हैं। भाषा श्री ने प्रनेक परिवर्तन किये है प्रौर उनके मांगे में ध्राने वाले विरोधो को उन्होंने 
विश्ार-मन्थन का ही एक साधन माना है। जिस किया में विरोध या रुकावट नहीं झाती, बहू कार्य उतना प्रभावकारी भी 
नहीं होता । जिस काम में चेतना लाने वाली दाकित होती है, वही हरएक के मस्तिष्क में हलचल पेंदा कर सकता है। 
कुछ लोगों के लिए यह हुलबल भय का का रण बन जाती है। वही भय फिर संघर्ष के लिए भ्नेक निमित्त उपस्थित कर 
देता है। उन निमितो में से कुछ का दिग्दर्दोन यहाँ कराना भनुचित नहीं होगा। 


१०२ ] धराचायंभ्री तुलसी प्रभितस्दन प्रत्य [ द्वितीय 


बृष्टिकोण की व्यापकता 


ग्रान्तरिक संघर्ष का बीज-बपन प्रणुव्रत-प्रान्दोलन की स्थापना के पारिवा्श्विक वातावरण से हुआ । उससे पूर्व 
सभी मे प्राचार्यश्री के प्रति प्रटूट निष्ठा थी । तब तक गआ्ाचायंश्री का विहार-क्षेत्र प्राय थली (बीकानेर डिवीज़ञन) तक 
ही सीमित था। उनके समय भौर शक्ति का वहुलाश् प्राय उसी समाज के बंधे हुए दायरे मे लगता था। झ्ान्दोलन की 
प्रवृत्तियो के साथ-साथ ज्यो-ज्यो दायरा विशाल बनता गया, दृष्टिकोण व्यापक होता गया, त्यो-त्यो ड्स बर्ग १र लगने 
वाला समय झौर सामथ्ये का प्रवाह जन-साधारण की भोर मुडता चला गया। इससे कतिपय व्यक्तियों को लगने लगा 
कि झ्राचायंश्री तेरापथ से दूर हटने लगे हैं । वे गे र-तेरापथियो से घिरते चले जा रहे है । 


भ्रणुत्रत-भ्रान्दोलन 


प्रणब्रत-प्रान्दोलन के प्रति भी झ्नेक शंकाए उठायी जाने लगी । उनमे मुख्य ये थी 

१. जो व्यक्ति सम्यक्त्वी नही है, क्या उसे अ्णुत्रती कहा जा सकता है ? 

२ गृही जीवन के विषय मे नियम बनाना क्या साधुचर्या के झनुकूल है ? 

३ थ्रावक के बारह व्रतो को छोडकर नया प्रचार करना क्या ग्रागमो के प्रति प्रन्याय नहीं है ? आादि-प्रादि। 

श्राचार्यश्री ने ययासमय उपर्युक्त तथा इन जैसी ग्रन्य सभी शकाप्रो का अ्रनेक वार समाधान किया । जो व्यक्ति 
'अ्रणुव्रती' शब्द की उलभन मे थे, वे स्वय श्रावक-ब्रत घारण न करने वाले को भी श्रावक हो कहा करते थे। श्रावक और 
प्रणुत्नती शब्द के प्रयोग की तुलना पर ध्यान देने से वह शका स्वय ही निरस्त हो जाने वाली थी। परन्तु यहाँ भी श्रावक 
शब्द के प्रयोग की प्राचीनता श्रौर प्रणुत्रती शब्द के प्रयोग की नवीतता ही समभते मे बाधक बना रही। गृही जीवन के 
विषय मे नियम बनाने की बात भी श्रावक के वारह ब्रतो की नियमावलि के आधार पर समझ मे भरा सकती थी। भगवान्‌ 
ने श्रावकों की तात्कालिक जीवन-व्यवस्था के प्राधार पर जो नियम बनाये थे, उसी प्रकार के ये नियम थे जो कि वर्तेमान 
जीवन-व्यवस्था को ध्यान मे रखकर बनाये गए थे । अणुन्रत और बारह ब्रतो मे तो कोई संघर्ष ही नहीं था। उस समय 
भी श्रनेक व्यक्ति बारह ब्रत धारण करते थे तथा ग्रनेक द्वादश-ब्रती अणुव्रत के नियमों को भी स्वीकार करते थे। इतना 
स्पष्ट होते हुए भी ये शकाए दोहरायी जाती रही । 

भणुव्रत-प्रान्दोलन खुद ही जब चर्चा का विषय बना हुआ था, तब प्रणुत्रत-प्रार्थना मे भी दो मत होना कोई भ्राइचर्य 
की बात नहीं थी। उसके विरोध मे यह प्रचारित किया गया कि प्रात भगवान्‌ का नाम लेना चाहिए, वह तो इसमें है 
नही; इसमे तो भू5-फरेब प्रादि के नाम भर दिये गए हैं, जिनको कि उस्त समय याद ही नहीं करना चाहिए। बहुत-से 
लोग इसी लिए प्रात कालीन प्रार्थना मे सम्मिलित नही होते । 

इसी ग्रीष्म की बात है--एक व्यक्ति को मैंने प्रार्थना में सम्मिलित होने के लिए कहा, तो उत्तर मिला कि बह 
तो मेरी समभ में ही नही बैठती । 

मैंने कहा--क्यो; ऐसी कौनसी उलभन की बात है उसमे ? 

उसने कहा---नित्य सबेरे ही यह ढिढोरा पीटना कि हम भ्रणुत्रती बन चुके हैं, प्रत हमारे भाग्य बड़े तेज हैं--मुमे 
तो बिल्कुल पसन्द नही है, भौर मैं तो भ्रभी तक प्रणुश्र॒ती बना भी नही, झत. मेरे लिए तो ऐसा कहना भी प्रसत्य ही होगा । 

प्रणुव्रत-प्रार्थना की प्रथम कडी का जो भ्र्थ उसने लगाया था, उसे सुनकर मैं दंग रह गया। इस विरोध के 
प्रवाह मे बहकर और भी भ्रनेक व्यक्ति न जाने किन-किन बातो का कक्‍्या-कथा मनमाना प्र लगाते रहते होंगे। मुर्भे उस 
भाई की बुद्धि पर तरस भी प्राया । मैंने समभाते हुए उससे कह। --तुमने प्रार्थना की कडी का गलत प्र्थ लगाया है, इसी- 
लिए तुम्हें उसके विषय मे भ्रम हुग्ना है। उस कडी का भ्र्थ तो यह है कि यदि हम प्रणुश्रती बन सके, तो यह हमारे लिए 
बडें भाग्य की बात होगी। जिस प्रकार श्रावक के लिए तीन मनोरथों का उल्लेख झागमों में प्राता है भौर उनके द्वारा 
भाव-विशुद्धि होती है; उसी प्रकार इस प्रार्थना मे जोवन-विश्ुुद्धि के लिए जो संकल्प हैं, उनसे भाव-विशुद्धि होती है। 


भ्रध्याव ] शंच्ों के सम्भुसे [ १०१ 


भ्रणुब्ती बन सकते का सामर्थ्य न होने पर भी बसा बनने की भावना करना बुरा नही है। इत सब बातो को समझ लेने 
के बाद वह व्यक्त प्राथेना मे सम्मिलित होने लगा । 


झत्पुश्यता-निवारण 


जैन परम्परा जातीयता के झ्ाधार पर किसी को छोटा या बड़ा मानने की नही रही है। तब इस प्राधार पर किसी 
को स्पृश्य धौर किसी को प्रस्पृश्य मानने का तो प्रश्न ही नही उठता, फिर भी पिछली कुछ शताबिदियो में बाह्य प्रभाववश 
प्रस्पृश्यता की भावनाएं बनीं श्रोर फिर धीरे-धीरे रुढ़ हो गईं। भब उन्हे फिर से मूल परम्परा तक ले जाना कठिन हो गया 
है। उनके सामने उन झूढ़ सस्कारो का महत्व भगवान महावीर के कान्‍्त दर्शन से भी प्रधिक हो गया है। प्राचार्यंत्री ने 
जब जातिवाद को अवास्तविक कहा भौर तथाकथित भअ्स्पृश्य व्यक्तियों को भी अपने सम्पर्क मे लेना प्रारम्भ किया, तब 
बहुत-से व्यक्तियों के मन में एक मूक किन्तु प्रबल हलचल होने लगी । उस हलचल के प्रथम दर्शन छापुर में हुए। झ्राचार्य- 
श्री ने बहा की एक हरिजन-बस्ती में व्यास्पान देने के लिए एक साधु को भेजा शोर कहा कि उन्हे समझा कर मद्य-मांस 
झादि का परित्याग कराप्रो | हरिजन-बस्ती मे किसी साधु को मे में जाने का यह प्रथम अवसर ही था। उन्हे जाना तो पड़ा, 
किस्तु उनका मत समस्या-सकुल बना हुप्रा या। व्यास्यात हु प्रा, श्रनेक्त व्यक्तियों ने मद्य-मास झ्रादि छोड़ा। व्यास्यात- 
समाप्ति पर सेकड़ो लोग उनके साथ आचार्य श्री तक प्राये। सबर्ण व्यक्तियों ने उनको बड़े कुतू हल की दुष्टि से देखा । उस 
दृष्टि में स्वय उपदेष्टा भी अपने-प्रापको कुछ हीन-सा प्रनुमव करने लगे । उसी समय सकुचाते-से दूर खडे हरिजनो से 
किसी ने कहा-- देखते क्या हो, प्राचयंश्री का चरणस्पर्श करो ! ” कहने वाले की भावना में क्या था, पता नहीं; परन्तु 
देखने वाले स्तब्ध खडे थे कि देखे, प्रव क्या होता है! ग्राचार्यश्री अपने-प्राप में स्पष्ट थे । हरिजन भाइयो ने झागे ग्राकर 
चरणस्पर्श किया। प्राचार्य श्री ने उलठे उन्हें प्रोत्साहित ही किया, रोका तनिक भी नहीं। यह घटता काफी चर्चा का 
विषय बनी । कुछ लोग उत्तेजित भी हुए। कुछ ते कहा कि ये हम सबको एक कर देना चाहते है। साधुओं में भी इसकी 
हलचल कम नही थी। 


पारमाधिक शिक्षण-संस्था 


पारमाधथिक शिक्षण-सस्था की स्थापना भी प्रणुत्नत-प्रान्दोलत की स्थापना के एक पक्ष बाद ही (स० २००५ 
की चैत्र कृष्णा तृतीया को ) हुई थी। श्री ज॑न श्वेताम्बर तेरापंधी महासभा, कलकत्ता की श्रोर से दीक्षा्थियों को श्रध्ययन 
की सुविधा देने के लिए इस ससस्‍या का निर्माण हुआ । यह काफी दिनो तक भालोचना का विषय बनती रही । दीक्षार्थी 
महासभा द्वारा निर्धारित अध्ययन करने के साथ-साथ भ्रपनी झाचा र-साधना के विपय मे झाचाय॑ श्री से भी प्रादेश-निर्देश 
पाते थे। ग्रालोबको ने उसी बात को पकड़ा और प्रचारित किया कि दीक्षाथियों के खान-पान, रहन-सहन भ्ादि की सारी 
व्यवस्था झ्ाचायंश्री के भ्रादेश से होती है। 

झाचायंश्री ने प्रनेक वार उस स्थिति को स्पष्ट करते हुए कहा कि साधना के विषय मे मार्ग-दर्शन करना मेरा 
कर्तव्य है। वह मैं करता हूँ । संस्था में चलने वाली बाकी प्रवत्तियों से मेरा सम्बन्ध नही है। यहाँ तक कि सस्था में किसे 
लिया जाये भौर किसे नही, यह निर्मम भी स्वयं सस्था के पदाधिकारी करते हैं। प्रत्येक दीक्षार्थी को संस्था मे रहना ही 
पडेगा, अन्यथा मैं दीक्षित नहीं करूँग/--ऐसा मेरा कोई निर्णय नही है। कोई दीक्षार्थी अ्रध्यपन करना चाहे और 
वह इस संस्था में रहे तो मैं कोई बाधा नहीं देखता , भ्रौर न रहे तो भी मेरे सामने कोई बाघा नहीं है । 

इस स्पष्टीकरण के बाद भी सस्था के प्रति तथा साथ-साथ आ्ाचार्यश्री के प्रति भी श्रालोचनात्मक भावनाएं 
बनती रहीं । 


बाह्य संघर्ष 
पभ्राचार्यश्री को भ्रान्तरिक संपर्षों की तरह ही बाह्य संघर्षों का भी सामना करना पड़ा है। तेरापंथ के लिए 


१०४ ] श्राचार्यणी तुलसी श्रभिनन्दन प्रश्य [ हित्तोष 
ऐसे संघर्ष नवीन नहीं हैं। वे उसकी उत्पत्ति के साथ से ही चले भा रहे है। समय-समय पर उन सघर्षों का रूप अवश्य 
बदलता रहा है, परन्तु विरोधी जनो की भावना की तीव्रता सम्भवत कम नही हुई है। 

प्राचार्यश्री अ्पती तथा झपने सघ की सारी शक्ति को निर्माण मे लगा देना चाहते है। पारस्परिक सघर्षों मे 
शक्ति खपाना उन्हें बिल्कुल प्रभीष्ट नही है। इसीलिए ययासम्भव वे सधर्षों को टालना चाहते है। विरोधी स्थितियों 
में भी वे सामजस्य का सूत्र खोजते रहते है। इसका यह प्॒र्थ कदापि नही है कि वे विरोधो का सामना कर नही सकते । 
उनके सामने ग्रनेक विराध आये हैं भ्ौर उन्होने उनका बड़े सामथ्यं के साथ सामना किया है । 

वे सत्य के भक्त है, प्रत जहां उप्तकी प्राप्ति होती है वहाँ कट्टर विरोधी की बात म।नने में भी वे कभी हिच- 
किचाहट नही करते । जहाँ सत्य की झ्वहेलना होती है, वहाँ वे किसी की भी वात नहीं मानते। सत्याश की प्रवजश्ञा और 
भसत्याञ्ष को प्रश्रय उन्हें किसी भी परिस्थिति में इष्ट नही है। 


विरोध के दो स्तर 


तैरापंथ की मान्यताझों को लेकर ग्रनेक ग्रालोचनाए होती रहती है। उनमें बहुत-सी निम्नस्तरीय होती है, 
आचार्यश्री उनकी उपेक्षा करते है, किन्तु कुछ उच्चसस्‍्तरीय भी होती है, उनका वे श्रादर करते ह। प्रपनी प्रालोचना में 
लिखी गई बातो को वे बढे ध्यान से पढ़ते है, उन पर मनन करते है । प्रावश्यकता होने पर उसी भ्रौचित्यपूर्ण हग से उसका 
प्रतिवाद भी करते है। इस पद्धति को वे विरोध-पूर्ण न मानकर सौहारद-पूर्ण ही मानते है । 

निम्त कोटि की आलोचना मे बहुधा इतर सम्प्रदायों के कुछ असहिष्णु व्यक्ति रस लेते है। उनमे कुछ ऐसे 
व्यक्ति भी हो सकते हैं, जो श्रपने-भ्रप को किसी भी सम्प्रदाय का न कहे, तथा कुछ ऐसे भी हो सकते है जो स्वय को 
तेरापंथी कहे, पर उन सबका ध्येय प्राय विरोध के लिए विरोध होता है। वे ग्राचायंश्री की उन प्रवृत्तियों का भी उप- 
हास करते हैं, जिनको कि वे ठीक समभते होते हैं। पभ्राचायं श्री जब हरिजनो में व्याख्यान आदि के लिए जाने लगे तथा 
प्रस्पृश्यता का खण्डन करने लगे, तब इसी प्रकार के कुछ लोगो ने उम प्रवृत्ति का मज़ाक--कौग्रा चले हुस की चाल' 
कहकर किया था । जब श्रणुब्रत-प्रान्दोलन के माध्यम से ग्राचायं श्री ने नैतिक जाग रण का उद्घोष किया तो उन लोगो ने 
उसे 'नयी बोतल में पुरानी दराब' बतलाया। ऐसे व्यक्तित श्रेंधे रा-ही-प्रैँधे रा देखते रहने के झादी हो जाते है। ज्योत्स्ना 
की धवलिमा या तो उनके बॉट ही नहीं पडती, या फिर अपने स्वभावानुसार वे उसे स्वीकार ही नही करते । 


दोक्षा-विरोध 


जो ब्यक्ति गृही जीवन से विरकत हो जाते है, वे मुनि-जीवन मे दीक्षित होते है। दीक्षा की पद्धति प्राय, सभी 
भारतीय सम्प्रदायों में है, तेरापथ मे भी है। तेरापथ इन दौक्षाओ मे विशेष सावधानी बरतता है। इसमे केवल आचार्य 
को ही दीक्षा देने का प्रधिकार है। दीक्षार्थी के ग्रभिभावको की लिखित स्वीकृति के बिना किसी को दीक्षित नहीं किया 
जाता। दीक्षार्थी के लिए एक निर्बारित सीम। तक का तात्त्विक ज्ञान अनिवाय माना जाता है। बर्षों तक दीक्षार्थी के 
कष्ट-सहिष्णुता झ्ादि गुणो की परीक्षा की जाती है । जब वह इन सब परीक्षाप्रों मे उत्तीर्ण हो जाता है, तब उसको जन- 
समूह में दीक्षित किया जाता है। तैरापथ की यह प्रणाली हर प्रकार से सन्तोषप्रद परिणाम लाने वाली रही है। 
विरोध हर बात का हो सकता है, परन्तु जब विरोध करने का ही दृष्टिकोण बना लिया जाता है, तब तो बह भौर 
भी सहज हो जाता है। दीक्षा का भी विरोध किया जाता रहा है, कही 'बालदीक्षा' के नाम पर, तो कही साधु-संस्था को 
ही प्रनावश्यक बता कर। तेरापथ के सामने ऐसे भ्रनेक विरोध प्राते रहे है। कही-कही ये विरोध ऊपर से तो दीक्षा- 
विरोध ही लगते है, पर ग्रन्तरग में ये तेरापथ के विरोध होते हैं। जयपुर का दीक्षा-विरोध इसी कोटि का था। 
वि० सं० २००६ के जयपुर-चातुर्मास में ग्राचायंश्री ने कुछ व्यक्तियों को दीक्षित करने की घोषणा की। विरोधी 
व्यक्ति शायद विरोध करने का अ्रवसर खोज ही रहे थे । उन्हे यह भ्रवसर मिल गया । उन लोगो ने 'बालदीक्षा-विरोधी 
समिति का गठन किया। हालाँकि उन दीक्षायियों मे एक भी ऐसा बालक नहीं था जिसके लिए उन्हें विरोध करने को 
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बाध्य होना पडे , फिर भी विरोधी वातावरण बनाया गया । वस्तुत: वह दीक्षा का विरोध न होकर प्राचायंश्री के बढते 
हुए व्यतिबर्व झौर प्रभाव का विरोध था । दीक्षा को तो विरोध करने के लिए माध्यम बनाया गया था। 

वह भ्रणुक्रत-पभ्रानदोलन का आरम्भ-काल था, भाचायंश्री उसके प्रचार-प्रसार मे पूरी तन्मयता से लगे हुए थे । 
जनता पर उन ब्रतों का अच्छा प्रभाव हो रहा था। उसके माध्यम से साधारण जनता से लेकर जन-नेता तक आचाय॑श्री 
के सम्पर्क मे भा रहे थे। देश के घोटी के व्यक्तियों ने भी उनके कार्यक्रमों को सराहा भ्ौौर देश के लिए उन्हें उपयोगी माना। 
यह कुछ व्यक्तियों को प्रखरा | उसी भ्रखरन का फलित रूप यह विरोध था। दीक्षा के विरुद्ध वातावरण तैयार करने की 
योजना बनी और वह विशज्वप्तियों भादि द्वारा कार्य मे परिणत की जाने लगी | समाचार-पत्रो मे भी एतद्‌ू-विधयक वि रोधी 
लेख-टिप्पणियाँ झ्ादि प्रकाशित की गईं | जनता को बड़े पैमाने पर अन्त करने का यहू एक सुनियोजित षड़यन्त्र था। 

ग्राचायंश्री को इस विरोधी प्रचार पर ध्यान देना आवश्यक हो गया। लोगो मे फैलायी जाने वाली अ्रान्त 
घारणाशो का निराकरण करना भ्रावश्यक था, प्रत उन्हीं दिनो भे जन-दीक्षा विषय पर एक सार्वजनिक प्रवचन रखा 
गया । उसमे श्राचार्यश्री ने तेरापंथ की दीक्षा-प्रणाली को सबके सामने रखा । दीक्षा के विषय मे उठाये जाने वाले तकों 
का समाधान किया। दीक्षा-विषयक झपना मन्तव्य प्रकट करते हुए उन्होने कहा कि मेरे विचार से दीक्षा के लिए न तो सारे 
बालक ही योग्य होते है श्रौरन सारे युवक या वृद्ध ही) कुछ बालक भी उसके लिए योग्य हो सकते हैं भौर कुछ युवक 
तथा वृद्ध भी। दीक्षा में प्रवस्था की परिपक्वता का उतना महत्त्व नही होता, जितना कि सस्कारो की परिपक्‍्वता का 
होता है। बालक को ही दीक्षित किया जाना चाहिए, यह मेरा मन्तत्य नहीं है। इस विषय में मेरा कोई प्राग्रह भी नही 
है। मेरा आग्रह तो यह है कि भ्रयोग्य की दीक्षा नही होनी चाहिए, भले ही वह व्यक्ति युवा या वृद्ध ही क्यो न हो । 

विरोधी समिति के सदस्यों को भी ग्राह्नान करते हुए झ्रापने कहा कि वे दूर-दूर से ही विरोध क्‍यों करते है ? 
उन्हे चाहिए कि वे मेरे विधार समझे तथा अपने विचार समभाये। मैं किसी भी प्रकार के परिवर्तेन मे विदवास न करने 
वालो मे नही हूँ। देश-काल की परिस्थितियों से भी भनभिज्ञ नही है, पर साथ मे यह भी कह दूँ कि किसी भी प्रकार के 
वातावरण के प्रवाह में बह जाने वाला भी मैं नही हूँ । 

उस भाषण से लोग काफी प्रभावित हुए। उस सभा में विरोधी समिति के कई सदस्य भी उपस्थित थे। उन 
पर भी प्रतिक्रिया हुई। वे इस विषय पर विचार-विमशे के लिए प्राचायंश्री के पास श्राये । बातचीत हुई, परन्तु उसका 
परिणाम विरोध को मन्द या बन्द कर देने के बजाय भ्रधिक तीब् कर देने के रूप मे ही सामने झाया । उन लोगो द्वारा 
दीक्षा का विरोध करने के लिए बाहर से प्रतेक विद्वानों को बुलाया गया । विरोधी सभाए ग्रायोजित की गईं। धुआँधार 
भाषण किये गए। पैम्फलेटों, समाचार-पत्रों तथा पुस्तिकाओों द्वारा भी काफी विष-वमन किया गया। तेरापंथ से या 
तेरापंध की प्रगति ते विरोध रखने वाले प्रायः सभी व्यक्तियों का उन्हे समर्थन प्रौर सहयोग प्राप्त था। उन सबने मिल- 
कर एक ऐसा मोर्चा बना लिया था कि जिससे दीक्षाप्रों को रोककर तेरापय को पराजित किया जा सके । 

विरोध मे से गुजरते समय विश्वुजलित समाज भी संगठित बन जाता है। तेरापथ तो फिर एक सुसगठित घम्म- 
सम्प्रदाय है। ज्यों-ज्यों लोगों को इस विरोध का पता लगता गया, त्यो-त्यो वे जयपुर पहुँचने लगे। उन सबका निर्णय 
था कि दीक्षा किसी भी स्थिति में नहीं रुकेगी । दीक्षा की घोषित तिथि ज्यो-ज्यों समीप भ्राती गई, त्यों-स्यों जनता बढ़ती 
गई। वातावरण में गरमी भी बढ़ती गई। जनता को शान्त रखना कठिन पवश्य हो रहा था, पर वह ग्रावश्यक था। इस 
लिए धावचार्यश्री ने सबको सावधान करते हुए कहा--हिंला को हिसा से जीतना कोई मौलिक विजय नही होती । हिंसा 
को भहिसा से जीतना चाहिए। हम साधन-शुद्धि पर विश्वास करते है, भ्रत: पंथ की समस्त बाधाप्रों को स्नेह भौर सौहादे 
से ही पार करना होगा। उत्तेजित होकर काम को विगाडा ही जा सकता है, सुधारा नहीं जा सकता। मैं यह नही कहता 
कि झाप गिरोध के सामने भूक जायें; मैं तो यह कहता हूँ कि विरोध का सामना प्रवदय करें; परन्तु ग्रहिसक ढंग से 
करें। विरोधी लोग उत्तेजना बढ़ाना बाहें भौर भाप उत्तेजित हो जायें तो बहू उनकी सफलता मानी जायेगी, यदि प्राप 
उस समय भी द्ास्त रहें तो यह प्रापकी सफलता होगी। मैं प्राशा करता हूँ कि कोई भी तेरापंधी भाई न उत्तेजित होगा 
पभौर त उत्तेजना बढ़े, वैसा कार्य करेगा। दूसरा गया कुछ करता है, यह उसके सोचने की बात है; पर हमारा मार्ग सदेव 
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शान्ति का रहा है, भौर इसी मे हमारी सफलता के बीज निहित है। 

दीक्षा के विषय में भी जनता को प्राचार्यश्री ने बताया कि यदि दीक्षार्थी दृढ-सकल्प होगे, तो उनकी दीक्षा 
किसी भी प्रकार से नही रोकी जा सकेगी। विरोधी जन अ्रधिक-से-प्रधिक इतना ही कर सकते है कि वे दीक्षाथियों को 
निर्णीत समय तक मेरे पास न पहुंचने दे । उस स्थिति मे दीक्षाथियों को स्वय ही दीक्षा ग्रहण कर लेनी चाहिए। दीक्षा 
एक झात्म-भाव है। वह दीक्षार्थी की प्रात्मा से उद्भूत होता है, गुरु तो उप्तमे केवल साधन-मात्र या साक्षी-मात्र होते हैं। 
दीक्षा के प्रवसर पर किये जाने वाले प्रायोजन भ्रादि भी केवल व्यवहार-मात्र ही होते है। उसे न कोई हिसक पशु-बल 
रोक सकता है झ्लोर न तथाकथित सत्याग्रह झादि। 

श्राचार्यश्री द्वारा प्रदत्त इस प्रबोध-सूत्र ने दूर-दूर से समागत उत्तेजित बन्धुओं को शान्ति प्रदान की तथा 
दीक्षायियां को मार्ग-दर्शन दिया । विरोधियों के समस्त शस्त्र इस पर टकरा कर व्यर्थ हो गए । 

दूसरे दिन प्रात' ठीक समय पर पूर्ब-निर्धारित स्थान पर ही दीक्षाएं हुई। किसी भी प्रकार की ग्रशान्ति नही 
हुई। तेरापथ के लिए वह एक कसाटी का झवसर था। विरोधी जनो के इतने सुव्यवस्थित तथा सुसगठित विरोध को 
परास्त कर देना सामान्य बात नही थी। यह अपने प्रकार का प्रथम विरोध ही था भौर सम्भवत, प्रन्तिम भी । 

इस विरोध मे कई समाचार-पश्रो के सचालक झोौर सम्पादक भी थे। विरोधी पक्ष को सामने रखने तथा दीक्षा 
के विरुद्ध प्रचार करने मे उनका खुलकर उपयोग हुआ्रा था। एक शोर जहाँ बाहर के पत्रो मे अणुबत-प्रान्दोलन के विषय 
में अनुकूल विचार जाते थे, वहाँ दूसरी भर बाल-दीक्षा को लेकर प्रतिकूल विचार भी। फल यह हुझ्ना कि आचार्यथ्री 
बाल-दीक्षा के कट्टर समर्थक माने जाने सगे। पर वे न तो बाल-दीक्षा के कट्टर समर्थक हैं भौर न युवा-दीक्षा या वृद्ध 
दीक्षा के ही। वे तो अपने-भाप को केवल योग्य दीक्षा का समर्थक मानते है। यह योग्यता क्वचित बालक में भी हो सकती 
है शोर क्वचित्‌ युवा झ्ौर वृद्ध मे भी। बालक में वेसी योग्यता हो ही नहीं सकती--इस मान्यता के वे कट्टर विरोधी 
अवश्य हैं । 

जो व्यक्ति दीक्षा-मात्र के विरोधी है, उन्हे वे कुछ नही कहना चाहते, परन्तु जो किसी एक ही अवस्था मे, चाहे 
वह युवावस्था हो या वृद्धावस्था, दीक्षा की उपयोगिता स्वीकार करते है, उनसे बे पूछना चाहते है कि ऐसा करके क्या वे 
जन्मान्तर को नही मान लेते हैं ? जन्मान्तर मानने वाले के लिए क्या कभी पूर्व -सस्कार भ्रभान्य हो सकते है ? यदि पूर्व - 
सकार नामक कोई तत्त्व है तो फिर वह बालक मे भी उद्बुद्ध होता है। दीक्षा भौर क्या है | पूर्व-सस्कारों के उदवोध की 
फलपरिणति का नाम ही तो है। उसमे अवस्था का प्रश्न मुख्य नही, गौण रह जाता है । 

यद्यपि ग्राचायं श्री युग-भावना से सयति बिठाकर ही चलते है, परन्तु जहाँ तत्त्व-विवेक का प्रइन्‌ है, वहाँ 
उससे आँखें मीचना भी तो उचित नही होता। वे इसी प्राधार पर,जहाँ-जहाँ ऐसे प्रकरण उठते हैं, वहाँ-वह दीक्षा के साथ 
ध्रायु का भनिवायय सम्बन्ध जोड़ने का विरोध करते है। उनकी दृष्टि में यह भी उचित नहीं है कि कानन द्वारा वाल- 
दीक्षा को रोका जाये। विभिन्‍न राज्यो की विधान-परिषदों मे इस विषय के विधेयक प्रस्तुत होते रहे है। श्राचाययत्री ने 
उनका विरोध किया है। 

बम्बई विधान-परिषद्‌ मे बाल सन्यास-दीक्षा प्रतिबस्धक बिल' झाया | तब बहाँ मुरारजी देसाई मुश्य मन्त्री थे 
उस बिल के सिलसिले में मुनिश्री तगराजजी उनसे मिले थे। विचारों का आादान-प्रदान हुआ तो पता लगा कि वे भी 
प्राचायंश्री के समान ही क़ानून के द्वारा उसे रोकने के विरोधी है। उनकी इस नीति के कारण ही वह प्रत्ताव ब्रह॑ पारित 
नही हो सका था। उन्होंने उस भवसर पर विधान-परिषद्‌ के सदस्यों के सम्मुख जो भाषण' दिया था, वह विचारों की 
दृष्टि से बहुत ही मननीय था । उसे पढ़ते समय ऐसा लगता है मानो प्राचायंश्री के ही उद्गार भाषान्तर से उन्होंने कहे 
थे। उनके भाषण का कुछ पश यहाँ दिया जा रहा है 


/'“'पहले हमें इस प्रश्न पर विचार करना चाहिए कि क्या हर हालत में यह गलत है कि बालक सासारिक 


१ विनाऊू € सितम्वर '५५ भोर १२ सितस्वर ३ ४ को यह भाषण दिया गया था। 


इाध्याथ ] संध्षों के सम्मुक्ष [ १०७ 


जीवन का परित्याग करें ? भ्रगर हम कर्मंवाद के सिद्धान्त में विश्वास रखते है, तो जो बालक बाल-दीक्षा के पूर्व सस्कारों 
के सहित जन्म लेता है उसे संसार-परित्याग में कोई बाधा नहीं हो सकती। उन व्यक्तितयों के हमारे पास गौरवपूर्ण 
उदाहरण है जिन्होंने बचपन में संन्यास-दीक्षा ग्रहण की। मेरे बन्धु महाशय का कहना है कि इस प्रकार के व्यक्ति 
बहुत कम होते हैं, लेकिन मैं उन्हें यह बतलाना चाहता हूँ कि संसार का भला करने वाले व्यक्ति भी बहुत कमर ही है। 
“इसी प्रकार ससार का भला बहुत भोड़े झ्रादमियों से ही हुश्ना है, बहुतों से नहीं, भ्नौर ससार को छोडने वाले 
प्रादभी भी बहुत नहीं हो सकते। “नाबालिग का प्रर्थ सदा उस व्यक्ति से नही होता जो किसी चीज़ को न समझे। नाबालिग 
बह है जो इक्कीस बर्ष से नीचे का हो और भौर भगर वह ससार को छोडना चाहे तथा उसके लिए कटिबद्ध रहे, तो सरकार 
के लिए यह उचित है कि वह उसे रोके ।' "नाबालिग भी हम से ज़्यादा बुद्धिमान हो सकता है। हमे यह भी नही भूलना 
जाहिए कि यह एक पूर्व कर्मो की भी बात है। संसार में अद्भुत बालक हुए हैं । वे सारे उदाहरण हमारे सामने हैं। हमें यह 
भी नही सोचना चाहिए कि चूंकि हम वयस्क हो चुके है, प्रत' प्रधिक बुद्धि मान्‌ है ।'*' मैं यह नही कहता कि हरएक बालक 
बुद्धिमान्‌ होता है। हरएक बालक यह समभता है, ऐसा भी कभी नही होता | मेरे विचार से बहुत थोड़े बालक ऐसे 
होते हैं। फिर भी यह कानून उनकी उन्नति में रुकावट डालेगा; प्रगर वे प्रपनी इच्छानुसार ऐसा नही कर सकंगे, जब 
कि उनकी प्रास्‍्मा ऐसा करने के लिए तडपती हो । * भारतीय सस्कृति एवं सम्यता के विकास में साधु-सघ की बहुत 
बड़ी देन है। मुर्के यह कहने मे भी हिचकिचाहट नही है कि साधु-सस्था में बहुत-से दोष भी भरा गए है। लेकिन सिर्फ एक 
बस्तु का उपयोग या दुरुपयोग हो सकना उस चीज़ को बिल्कुल मिटा देने का कारण या ग्राघार नही हो सकता। *** हम 
यहाँ तमाम लोग सोच रहे है कि सिर्फ बयस्क ही ऐमे हैं जो बुद्धिमान्‌ है झऔर बच्चे नही। यह भूल जाते है कि ज्ञानेश्वर 
ते सोलह वर्ष की प्रायु में 'ज्ञानेश्वरी' को लिखा था श्रौर बहुत-से बालिग पुरुष शताब्दियो के वाद भी भ्राज उसकी पूजा 
कर रहे हैं । ऐसा एक हो उदाहरण नही है, ऐसे बहुत-से उदाहरण मिलते है। महामुनि रायचरद्र ने, जिनमे महात्मा गांधी 
श्रद्धा रखते थे, बारह से सोलह वर्ष की ग्रायु मे लिखना प्रारम्भ कर दिया था और उनकी पुस्तक प्राज भी पढ़ी जाती है। 
वे सन्‍्यासी नही थे; लेकिन निरन्तर जीवन भ्रपनी पसन्द के अ्रनुसार बिताते थे। इससे कोई मतलब नही कि ऐसे प्रादमी 
सम्यास लेते है या नहीं। मान लीजिये, कोई ऐसा बच्चा दीक्षा लेना चाहता है तो क्या मुझे रोकना चाहिए ?***“ यह 
सच है कि इस बिल को प्रस्तुत करने वाले सज्जन ने जो उदाहरण दिये हैं, वे प्राय. जैनो के है और किसी के नही । इस- 
लिए भ्रगर जैनी यह सोचे कि यह बिल सर्वसाधारण के लिए न होकर केवल उनके द्वारा जो दीक्षाएं दी जाती है उन्ही 
को रोकने के लिए है, तो वे गलत कहे जायेगे। मेरे पास सेकड़ों विरोध-पत्र व तार पहुंचे हैं भौर वे तमाम जेनो के हैं । 
लेकिन एक दूसरी बात भोर है जिसे मैं स्पष्ट करना चाहूगा। साधु या सनन्‍्यासियों के तमाम सधघों मे, जिनको कि मैंने 
देखा है, मुर्भे कहना चाहिए कि त्याग श्रौर तपस्या के झादर्श को जितना जैन साधुझो ने सुरक्षित रखा है, उतना और 
किसी संघ के साधुझों ने नही । यह जैनियों के लिए गौरव की बात है । ऐसे सम्प्रदायों पर, जिनके साथ मत-मिन्‍्तता के 
कारण हम एकमत नही, प्राक्मण करने से कोई फायदा नहीं। मुर्के किसी व्यक्तित को सन्‍्यास-जीवन अपनाने से नही 
रोकना बाहिए---इस कारण से कि मैं खुद संन्यास-जीवन को नहीं श्रपना सकता । इन्सान के साथ बर्ताव करने का यह 
तरीका गलत है। सिर्फ इसी कारण से, कि मैं सांसारिक जीवन को भ्रच्छा समझता हूँ, मुझे हरएक व्यक्ति को सासारिक 
जीवन की झोर जाने के लिए नही कहना जाहिए। भ्रगर संन्यासी लोग कहे भी कि सांसरिक जीवन भच्छा नही है, तो 
भी मैं सन्‍्यासी होने के लिए तैयार नही हूँ। तब मुर्भे क्यो ज़ोर देकर कहना चाहिए कि मैं सासारिक जीवन को 
प्रष्छा समझता हूं, भ्रत किसी को भी सन्‍्यासी नहीं होना घाहिए। जिस तरह मैं भ्रपने जीवन में उस रास्ते पर चलने 
की स्वतन्त्रता चाहूगा, जिसे मैं चाहुता हूँ, उसी तरह मुझे दूसरों को उस रास्ते पर चलने की स्वतन्त्रता देनी चाहिए, जिस 
पर वे चलना पसन्द करते हों।''''''मैं यहू नहीं चाहुता कि धांकराचार्य, हेमचन्द्राबायं भौर शानेद्वर जैसे व्यक्तियों के 
रास्ते में रोड़ा भ्टकाना हमारे लिए उचित होगा; क्योकि जैसा हम करते है उसका तो भ्रभिप्राय होगा कि हम केवल 
अपने देश को ही नहीं, बल्कि संसार को ऐसे महान्‌ व्यक्तियों से बचित करते है । मैं नही सोचता कि हमे सामाजिक 
सुधार के नाम पर चेष्टा करनी चाहिए, चाहे कई लोगों को ऐसा करना कितना ही प्रभीष्ट क्यो न हो ।' “धर्म मानव 


फेक 


४ 6 ३६ 
जीवन-दातदल 


प्राचायेश्री का जीवव शतदल कमल के समान है | कमल की प्रत्येक पखडी झपनी विशिष्ट महत्ता लिये होती 
है। उन पखडियों की समवायात्मक एकता ही तो कमल की ग्रात्मा होती है। जीवन का शतदल विभिन्‍न घटनाग्रो की 
पंखडियों से बना होता है। प्रत्येक घटना अयउने-प्राप में परिपृर्ण होती है, फिर भी अपने से उच्च पूर्णता का एक श्रेय बने 
कर वह जीवन को आकृति प्रदान करती है। मधुक्नोश की सुरक्षा मे खड़ी पश्लडियाँ प्रधिक सुव्यवस्थित लगती है, जब 
कि उसके बाहरी घेरे की बिखरी बिखरी सी । फिर भी मूल से बँधी हुई वे उसमे प्रभिन्‍न होती है। जीवन-घटनाग्रो में भी 
ही क्रम होता है। कुछ घटनाएं किसी एक ही कम से ढलकर जीवन के विशेष क्षेत्र को घेरती है, पर कुछ ऐसी भी होती 
हैं जो जीवन का प्रभि्त झग होने पर भी झलग-प्रलय सी लगती है। श्रपेक्षाकत कुछ भ्रधिक खलापन उन्हें ऐसा बना 
देता है। फिर भी पवडियो के सौरभ की तरह प्रेरणात्मकता की अ्रतिशयता तो उनका ग्रपना जस्म-जात स्वभाव होता 
ही है। इस अध्याय मे श्राचाय॑श्री के जीवन-शतदल की उन ग्रलग-प्लग दिखायी देने वाली स्फुट घटनाझो का दिखरश्शन 
कराया गया है। झाचायंश्री का जीवन किसी एक बँधी-बेंधायी परिपाटी का जीवन नहीं है, वह तो एक बहने हुए प्रवाह 
का जीवन है। उसमे घुमाव है, कटाव है तथा नव-निर्माण की उच्च अ्रभिलाषा है, बहाव तो उन सब मे व्याप्त है ही । 
इसीलिए उनका जीवन घटना-सकुल है। उन घटना प्रो के प्रकाश मे हम भ्राचायेश्री के जीवन को नये-नये कोणों से देख 
सकते हैं। जिस तरह हीरे को उसका छोटे-से-दोटा पहलू भी एक नयी चमक और प्राकृति प्रदान करता है, उस्ती तरह 
छोटी-छोटी स्फुट घटना्रो की प्रत्येक स्फुरणा आचार्यश्री के जीवत का एक-एक नया कक्ष खोलने वाली है। यहाँ कुछ 
घटनाएं संकलित की गई हैं। 

द्वारीरिक सौन्दर्य 

पूर्ण दर्शन 

श्राचाय॑श्री के पास जहाँ प्रान्तरिक सौन्दर्य का प्रक्षय स्रोत है, वहाँ बाह्य सौन्दर्य भी कुछ कम नही। प्रकृति ने 
उनके व्यक्तित्व के निर्माण में रूप-सम्पदा को खुने हाथ में लुटाया है, इसी लिए उनके शारीरिक अ्रवयवों की रचना किसी 
कलाकार को भद्वितीय कलाकृति के समान है। साधारण व्यक्तियों की प्रॉँखे उनकी भ्राकृति पर टिके, यह कोई प्राहचर्य 
की बात नहीं है; किस्तु दार्शनिक और विद्वानों को भी उनकी भ्राकृति लुब्ध कर लेती है। दक्षिण से दो दार्शनिक राज- 
स्थान से श्राचार्यश्री के पास ब्रयि । कई दिनो तक नाना दाशेनिक विषयों पर विभषंण होता रहा | जब वे बिदा होने लगे 
तो बोले--सभी तृष्तियो के साथ हम एक भ्रतृप्ति भी लिये जा रहे हैं ।” 

साइचयं प्राचार्यश्री ने पूछा--फौन-सी भ्रतृत्ति २ 

उन्होने कहा--मुख-वस्त्रिका के कारण हम आपके पूर्ण मुख का दर्शन नहीं कर पाये। प्रापके मुख का प्रधे- 


दरशन हमे प्रतिदिन पूर्ण दर्शन के लिए उत्सुक करता रहा है। हमे श्राज सकोच छोडकर यह्‌ 
' हैं कहने को विवज्ञ होना 
रहा है कि यदि कोई शास्त्रीय बाधा न हो, तो क्षण-भर के लिए भी अपने प्रनावृत मुख के दर्शन का प्रवसर बए हा 


प्रध्माय ] लोीवबन-शतबल [ १११ 


मेत्रों का सौग्वय 


यूमेस्को के प्रतिनिधि तथा भ्रस्तर्राष्ट्रीय शाकाहारी-मण्डल के उपाध्यक्ष श्री वुडलेण्ड केलर बम्बई में सपत्नीक 
भाषायपंश्रो के सम्पर्क में प्राये। श्री केलर जब प्राचायंश्री से बातचीत कर रहे थे, तब श्रीमती केलर आाचायं॑श्री के नेत्रों 
की पभोर बडी उत्सुकता से देख रही थीं। बातचीत की समाप्ति पर श्रीमती केलर ने कहा--मुझे बहुत लोगो से मिलने 
का प्रवरार मिला है, किन्तु जो श्रोज, आभा झौर प्रात्म-तेज प्रापके नेत्रो में है, वेसा प्रन्यत्र कही देखने में नहीं आया । 
निस्सन्देह प्रापके नेत्रो का सौन्दर्य और तेज स्विता मनुष्य को लुभा लेने वाले हैं। 


तात्कालिक प्रतिक्रिया 


यूरोप की व्यातिलग्ध चित्रकर्ती कुमारी एलिजाबेथ बृनर दिल्‍ली मे जब गेरे सम्पर्क मे ग्रायी, तब उन्होने मुझे 
ग्राचार्यश्री का एक स्वनिर्मित चित्र दिखलाया तथा उसका दृतिहास भी बतलाया । एक दिन 'शान्ति-निकेतन' में भ्रच्मानक 
ही प्राचायंश्री से उनकी भेंट हो गई थी। ग्राचायंश्री प्रपनी बगाल-यात्रा के समय विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर के 
सास्कृतिक व ऐतिहासिक संग्रहालय तथा शान्ति निकेतन के समृद्ध पुस्तकालय का प्रवलोकन कर बाहर आ रहे थे और 
उधर से ही कुमारी एलिज़ाबेथ प्रन्दर जा रही थी। एक क्षण के लिए उनका प्राकस्मिक साक्षात्कार हुआ। इतने मात्र 
से ही वे इतनी प्रभावित हुई कि पुन कलकत्ता भ्राकर भ्राचायंश्री से मिली सौर एक महीने तक वहाँ ठहरकर आचायंश्रो 
का जो एक भव्य चित्र बनाया, वही यह था। वे ऐसा करने के लिए क्यो प्रेरित हुईं, उन्होंने इस विषय पर एक लेख भी 
लिखा, जो कि कलकत्ता के पत्रों मे प्रकाशित हुमा था। उस लेख में उन्होंने बतलाया है--“शान्ति निकेतन में जब मैं 
उत्तरायण के द्वार पर पहुँची तो उधर से भ्ञाते व्यक्तियों के एक समूह ने मेरा ध्यान प्राकषित किया। मैंने देखा कि वे 
नंगे पाँव एवेत बरत्रधारी साधु थे, जो कवि-गृह से भा रहे थे । वे जैन थे श्रौर उनके मुँह पर इवेत वस्त्र बंधा हुआ था। 
मैं श्रादरपूवंक एक घोर खड़ी हो गई। बे निकट पहुँचे। मुझे शान्ति अनुभव हुई, उन्होने मेरे नाम व देश के विषय में 
प्रदन पूछे । उनके प्रश्न गहरे थे श्रौर मेरी तात्कालिक प्रतिक्रिया थी कि उनकी प्राँखें बडी तेज़ है ।” 

एक विदेशी कलाकार महिला की यह प्रतिक्रिया ग्राचार्यश्री के व्यक्तित्व की जहाँ श्रसाधारणता की धोतक है, 
वहाँ उनके रूप-सौन्दर्य का एक ज्वलन्त उदाहरण भी । हे 


ठीक बुद्ध की तरह 


एक बार आचायंश्री सरदा रशहर पधार रहे थे। उन्हीं दिनो सरदारशहर मे एक वेद्य-सम्मेलन हो रहा था। 
भ्रनेक लब्धप्रतिष्ठ वैद्यो ने उसमें भाग लिया था। उनमे से कई व्यक्तियों ने सरदारशहर से भ्राकर मार्ग-स्थित ग्रामों में 
आचार्यश्री के दर्शन किये । उनमे जयपुर के सुप्रसिद्ध राजवैद्य नन्दकिशो रजी भी थे। भाचायंश्री से उन लोगों ने विविध 
विधयों पर वार्तालाप किया और पूर्ण तृप्ति के साथ जब वापस जाने के लिए खड़े हुए, तब ननन्‍्दकिशोरजी ते कहा--- 
“ग्राचायंश्री के कानो की बनावट ठीक भगवान्‌ बुद्ध के कानो की तरह है। मैंने कातों की ऐसी सुषमा प्रन्यत्र कही नहीं 
देखी ।' 


आत्म-सौन्दर्य 


आाचाय॑ंश्री ने जन-निर्माण में लगकर भी झात्म-निर्माण को गौण नहीं बनाया है। वे भपने जीवन को झागे बढ़- 
कर जीते रहे हैं, भौर पिहावलोकन-पद्धति से प्पने भूतकाल का प्वलोकन करते हुए उसे समभते रहे हैं। ध्यात, योगा- 
सन प्रादि क्रियाएं उनके झ्ात्म-निर्माण की ही अ्ग हैं । इनसे उनका प्रात्म-सौन्दर्य निरस्तर निखार पाता रहा है। 

वे सास्विक तथा मित भाहार के समर्थक रहे हैं। अपने प्राहार पर उनका बहुत प्रधिक नियन्त्रण है। यथासम्भव 
वे बहुत स्वस्प दब्पों से तृप्त हो जाते हैं। भपने प्राचार-व्यवहार की कुशलता पर भी वे कडाई से ध्यान देते रहे हैं। जब 
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कोई कॉँटा या कंकर उनके पैरो में लग जाता है, तब वे बहुधा यह कहते सुने जाते है कि यह तो ईर्या समिति की क्षति 
का दण्ड है। झ्पनी हर प्रकार की स्खलनाग्रों को वे प्रात्म-नियन्ता बनकर दूर करते है। निन्‍दा भौर प्रशसा से प्रक्षुब्ध 
रहते हुए वे प्रपनी गति को बनाये रखने में स्वेथा समर्थ हैं। यह उनका प्रान्तरिक सौत्दयं शारीरिक सौन्दर्य से भी प्रधिक 
प्रभावक है। 


प्रेम की भाषा 


जो व्यक्ति उनके सम्पर्क में ग्राता है, वह बहुधा उनका ही हो जाता है। वह उनकी प्रात्मीयता धौर भ्रकारण 
बात्सल्य मे खो-सा जाता है । शायद स्नेह की भाषा समभने वाला ही उसका पूरा रसास्वादन कर पाता है। कलकत्ता से 
राजस्थान प्राते हुए भाचायँ श्री दिल्ली पहुँचे। वहाँ दिल्‍ली पब्लिक लाइब्नेरी-हॉल मे उनका सार्वजनिक स्वागत किया 
गया । सुप्रस्चिद्ध चित्रकर्त्री कुमारी एलिजाबेथ बनर उस कार्यक्रम में आ्रादि से ग्रन्त तक उपस्थित रही । कार्यक्रम 
'समाप्त होने पर आचाय॑श्री ने उससे कहा--तुम हिन्दी नही समझती, फिर इतनी देर चुपचाप कंसे बेठी रहती हो ? उसने 
उत्तर देते हुए कहा--प्रेम की भाषा भ्रलग ही होती है, मैं उसे समझती हूँ। हर कोई उसे नहीं समझ पाता, इसीलिए 
ऊब जाता है। 


प्रखर तेज 


ब्यावर मे 'प्रणुत्रत प्रेरणा-दिवस' पर बोलते हुए प्रजमेर के तपे हुए कार्यकर्ता श्री रामनारायण चौधरी ने कहा--- 
मेरे दिमाग मे कल्पना थी कि भ्राचायंश्री तुलसी कोई वृद्ध मनुष्य होगे, पर झाज ज्यो ही मैंने उनके दर्शन किये तो पाया 
कि प्राचार्येश्री में प्रखर प्राष्यात्मिक तेज के साथ-साथ भ्रायु श्ौर शरीर का भी तेज है । 


शक्ति का झ्पव्यय क्यों ? 


राजस्थान विधान-सभा में प्राचाय॑ श्री के प्रवचन का कार्यक्रम था। उसके बारे में एक स्थानीय पत्रिका के सम्पा- 
दक ने कुछ झनर्गल बातें लिखी थीं। विधान-सभा के उपाध्यक्ष निरजननाथजी को यह बहुत बुरा लगा। उन्होंने उस कार्य 
को प्रपमान समभा प्रौर झ्ाचायं श्री के सम्मुख कहने लगे--पह हमारा और विधान-सभा का अ्रपमान है । हम इस पर 
कानूनी कारंवाई करेंगे 

झ्राचायश्री ने कहा---हमा रे लिए किसी व्यक्ति का अहित हो, यह मैं नही चाहता । किसी की इस प्रकार श्रानो- 
चना करना भ्ज्ञान है। भ्ज्ञान को मिटाना है तो उसके दोष को क्षमा कर देना होगा। दूसरी यह बात भी है कि इन 
तुच्छ घटनाश्रो में हमें प्रपनी शक्तित का भ्रपव्यय क्यो करना चाहिए ? 


प्रशंसा का क्या करें ? 


एक पुरोहित ने आवचायंश्री से कहा--मैंने झ्रापके दर्शन तो श्राज पहली बार ही किये हैं, किन्तु मैं लोगो के बीच 
आपकी बहुत प्रशसा करता रहा हूं। भ्रनेकों व्यक्तियों को मैने श्रापके सम्पर्क मे थ्राने की प्रेरणा दी है। 

प्राचायंत्री ने कहा--पुरोहितजी ! हमे अपनी प्रशसा नहीं चाहिए। हम उसका क्या करे | हम नो चाहने हैं 
कि हर कोई प्पने जीवन की सत्यता को पहचाने । इसी मे उसके जीवन का उत्कर्ष निहित है। 


क्या पेरों में पीड़ा है ? 


झाचार्यश्री ने पिलानी से विहार किया तो सेठ जुगलकिशो रजी बिडला भी बिदा देने के लिए दूर तक साथ-साथ 
भाये। मार्ग मे वे भावारयंश्री से बातें करते चल रहे थे । श्राचायंश्री जब-जब बोलते, तब पैर रोक लेते। बिडलाजी ने 
समझा, सम्भवतः पैरों में पीड़ा है जिससे वे ऐसा कर रहे हैं। जब कई बार ऐसा हुभा तो उन्होंने पूछ लिया--जया पैरो 
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में पीड़ा-विश्वेष है? भाषायेश्री ने कहा--तहीं तो, कोई मी पीडा नहीं है। बिड़लाजी ने तब साइच्य पूछा--तो श्राप रक- 
रुक कर क्यों चल रहे हैं ? प्राचायंश्री ने प्रशत का भाव भव समझा। उन्होंने समकाते हुए कहा--चलते समय बाते न 
करने का हमारा नियम है; प्रतः जव-जब बोलने का भवसर पाता है, तब-तब मैं रुक जाता हैं। बिडलाजी ने क्षमा माँगते 
हुए कहा--तब तो मुझे भी नहीं बोलना चाहिए था। 


दान्तिवादिता 


झाचायंश्री की नीति सदा से ही शान्ति-प्रधान रही है। प्रशान्ति को न के स्वयं चाहते हैं श्लौर न दूसरों के लिए 
पैदा करते हैं। जहाँ शान्ति की सम्भावना होती है, वहाँ वे ग्रपने को तत्काल अलग कर लेते हैं । इसी शान्तिवादी नीति 
का परिणाम है कि भ्राज उनके विरोधी भी उनकी प्रशंसा करते हैं । 


प्रथम ऋकूलक 


आचाये-काल के प्रारम्म में ही उनकी शान्तिप्रियता की एक ऋलक सबको मिल गई थी। उन्होने अभ्रपना प्रथम 
चातुर्मास बीकानेर में किया था। उसकी समाप्ति पर जब वहाँ से विहार किया, तब कई हज़ार व्यक्ति उनके साथ थे । 
वहां के सुप्रसिद्ध रांगडी चाक की सडक जन-सकुल हो रही थी। उसी समय सामने से एक अन्य सम्प्रदाय के झाचाय॑ ग्रा 
गए। उनकी नीति सदा से ही तेरापंथ के विरुद्ध रही थी। उस समय भी वे किसी भ्रच्छे इरादे से नही श्राये थे। उनके 
साथ के झागे चलने वाले कुछ भाई झपमानजनक ढग से 'हटो-हटो' कहते हुए भ्रागे बढे । आचायंश्री ने स्थिति को तत्काल 
भाँप लिया। सबको चीर कर श्रागे बढने के इरादे से इधर वाले भाइयो में बड़ी उत्तेजना फैली, परन्तु ग्राचार्यश्री ने 
स्थिति को परोटा और सड़क छोड़कर एक ओर हो गए। साथ के जन-समुदाय के लिए इधर-उधर हटने को कोई स्थान 
नहीं था। फिर भी आाचायंश्री ने उन्हे शान्त रहने तथा उतका मार्ग न रोकने का निर्देश किया। सडक पर के सभी 
व्यक्तियों ने एक-दूसरे से सटते हुए उनके लिए मार्ग खाली किया। दूर तक केवल दो भ्रादमी गुज़र सकें, इतनी-सी पट्टी 
में से वे लोग 'विजय' का गर्व करते हुए गुज़ रे । यदि भ्राचायंश्री उस समय शान्ति न रख पाते, तो कगड़ा अ्रवश्यम्भावी 
था। उस काये की जन-प्रतिक्रिया यह रही कि भ्राचायंश्री ने बडी समकदारी भ्रौर शान्ति से काम लिया। स्वय दूसरे 
पक्ष के समभदार व्यक्तितयों ने प्राचायंश्री के कार्य की प्रशसा की भर भअ्रपने पक्ष की नीति की प्रालो चना की । यह उनकी 
शान्तिवादिता को जन-साधारण के लिए प्रथम झलक थी । 


स्वाध्याय ही सही 


नवलगढ़ में रात्रिकालीन व्यास्यान बाज़ार में हुपआ, भौर शयन पास के दिगम्बर मन्दिर मे। जनता ने अगले 
दिन फिर वहीं ब्यास्यान देने के लिए झाग्रह किया, भ्राचार्यश्री ने स्वीकृति दे दी । जब दूसरे दिन साय बाज़ार मे पहुँचे 
तो सुना कि वहाँ किसी बेष्णव साधु का व्याख्यान होने वालों है। भ्राचार्यश्री कुछ प्रसमजस में पडे, पर तत्काल ही निर्णय 
कर लिया कि चलो, भाज रात को मन्दिर मे स्वाध्याय ही करेगे । कुछ लोगो ने भ्राकर कहा --आप भी यही ठहर जाइये। 
हम दीनो का ही व्याख्यान सुन लेगे। भावायंथी ने कहा --यद्यपि एक सभा में दो धर्मावलम्त्रियों के व्यास्यान भाजकल 
कोई झादयर्य का विषय तहीं रहा है, फिर भी यहाँ जिस ढग से यह कार्यक्रम रखा गया है, उससे मुझे लगता है कि उसके 
पीछे कोई बिद्वेष-बुद्धि काम कर रही है। ऐसी स्थिति में यहाँ व्याख्यान देने से शान्ति रहना कठिन है। प्राचार्य श्री वहाँ 
नहीं ठहूरे भौर मन्दिर मे चले गए । 

जब उस वेश्णव साधु को इस घटना-क्रम का पता लगा तो झ्ादमी भेजकर कहलाया कि मुझे यह पता नही था कि 
बहाँ पहले किसी जैनाचार्य का व्यास्यान होता निश्चित हो चुका है। मुभसे भाग्र ह करने वालो ने मुझे इस स्थिति से भ्नजान 
रला। यद्यपि मैंने उत्तस्थान पर व्यास्यातदेता स्वीकार कर लिया, पर भ्रव प्रसन्‍तता से कहता हूँ कि मैं वहाँ नहीं जाऊँगा। 
पूर्व-निर्णयानुसार वहाँ जैना चाय का ही व्याख्यान हो। मुझे सुनने की इच्छा रखने वाले मेरी कुटिया पर झा सकते हैं। 


१९४ ] शाचायंशी तुलसी ध्भिनरदत प्रस्थ [ ड्वितोव 


झाभायंश्री ते उस भाई से कहा--हमें उनके व्यास्यान देने पर कोई ग्रापत्ति नहीं है। हमारा व्याख्यान कल 
वहाँ हो ही घुका है; भाज बदि लोग उनको सुने तो यह हमारे लिए कोई बाघा की बात नही है। इस पर भी उस सन्देश- 
वाहक ने स्पष्ट कर दिया कि वे नहीं प्रायेंगे। झ्राचायंश्री फिर भी वहाँ नही गये, तब बाज़ार के प्रनेक प्रमुख व्यक्तियों 
ते झ्राकर पुन. निवेदन किया भौर दवाव दिया कि भव तो किसी प्रकार की प्रशान्ति का भी भय नहीं रहा है। इस पर 
झाचायंत्री ने व्याल्यान देना स्वीकार कर लिया भ्ौौर वहाँ गये । 


शान्ति का सार्ग 


सौराष्ट्र में जिन दिनो विरोधी वातावरण चल रहा था, तब मास्टर रतिलाल भाई प्राचायंश्री के दर्शन करने 
प्राये। सौराष्ट्‌ मे धर्-प्रचार के लिए प्रपना समय भौर शक्ति लगाने वालो मे वे एक प्रमुख व्यक्ति थे | वे जब प्राये तो 
उनके मन में यह भय था कि न जाने प्राचार्यश्री क्या कहेगे | मुनिजनो को वहाँ भेजने की प्राथंना करते समय उन्हे यह 
पता नही था कि विरोधी लोग वातावरण को इतना कलुषित कर देगे। किन्तु भ्रव उसका सामना करने के अतिरिक्त 
झौर कोई मार्ग भी नही था। 

झाचायंश्री ने पूछा--कहिये, सौराष्ट्‌ में कंसी स्थिति है ? प्रचार-कार्य ठीक चल रहा है ? इस प्रदन ने 
रतिलाल भाई को अ्समजस मे डाल दिया । वे कुछ सोच नही पा रहे थे कि इसका उपयुक्त उत्तर क्या हो सकता है, 
फिर भी उन्होने कुछ साहस करके कहा--एक प्रकार से ठीक ही चल रहा है, किन्तु विरोधी वातावरण के कारण उसकी 
गति में पूर्व वत्‌ तीम्नता नही रह सकी है। 

प्राचायंश्री ने उन्हें प्राइवासन देते हुए कहा--यह कोई चिन्ता की बात नही है । हमे भ्रपनी ओर से वातावरण 
को पूर्ण शान्त बनाये रखना है। विरोधी लोग क्‍या करते हैं, इस श्रोर ध्यान न देकर, हमे बया करना चाहिए---यही 
पधिक ध्यान देने को बात है। हमे विरोध का शमन विरोध से नही, ग्रपितु शान्ति से करना है। मगवान्‌ का तो मार्ग ही 
शान्ति का है। 

भाचायंश्री के इस कथन से रतिलाल माई भ्राश्चर्यान्वित हो गए। उन्होने कहा--'ुरुदेव ! मुर्के तो यह भय था 
कि श्राप कड़ा उलाहना देंगे। मैंने सोचा था कि सौराष्टू में साधु-साब्वियों के प्रति किये जा रहे व्यवहार से प्वश्य ही 
आप करंद्ध हुए होंगे, किस्तु झ्ापने तो मुझे उलदा शान्ति का ही उपरेश दिया । 


गहराई में 


भाचायंश्री प्रनेक वार साधारण-सी बात को भी इतनी गहराई तक ले जाते हैं कि उसमे दार्शनिक तत्व नवनीत 
की तरह ऊपर उभर प्राता है। साधारण-से-साधारण घटना भी झआ्ाचार्यश्री के चिन्तन का स्पर्श पाकर गम्भीर बन जाती 
है। साधारण व्यक्ति बहुधा घटना के बहिस्तल को ही देखता है जब कि श्राचार्यश्री उसके भ्रन्तस्तल को देखते हैं । 


पीछे से भी 


एक बार कुहासा छाया हुआ था। उसके कारण विहार रुका हुप्रा था। मुनिजन भ्रपना-प्रपना सामान समेटे 
विहार के लिए तैयार बेठ थे। कुछ प्रतीक्षा के बाद एक बार थोड़ा-सा उजाला हुआ । सामने से ऐसा लगने लगा कि प्ब 
कृहासा समाप्त होने वाला ही है। एक साधु ने खड़े होकर सामने दूर तक नजर फैलाते हुए कहा--प्रव कुहासा मिटने में 
प्रधिक देरी नहीं है। यह बात चल ही रही थी कि इतने में पीछे से रुई के फाहे-जैसे कुहासे के बादल उम्रड़ प्राये भौर 
फिर पहले जैसा ही वातावरण हो गया | 

प्राचायंश्री ते इस बात को गहराई तक ले जाते हुए कहा--भआ्रागे सब देखते हैं, पर देखता 
विपत्ति पीछे से भी तो भ्रा सकती है। सच तो यह है कि बह प्राय. सामने से कम भौर बे से आफ बह । 


शक्याय | जौवन-झतदइल [ ११४ 


पैड़ो का दोष 


झाषायंश्री जिस मकान में ठहरे थ्रे, उसकी एक पैड़ी बहुत खराब थी। अपनी प्रासावधानी के कारण उस दिन 
झनेक व्यक्तियों ने उससे चोट खायी। चोट खाकर प्रन्दर पाने वाले प्रायः हर व्यक्ति ने उस पैड़ी को तथा उसके निर्माता 
झौर स्वामी को कोसा | 

पैड़ी के प्रति व्यक्त किये जाने वाले उन विविध उद्गारों को सुनकर प्रावार्यश्री ने उत वात की गहराई तक पहुंचते 
हुए कहा--पर-दोष-दर्शन कितना सहज होता है भौर प्रात्म-दोष-दर्शन किलना कठिन, यह इस पैड़ी की बात ने सिद्ध 
कर दिया है। हर कोई घोट खाने वाला पैड़ी को दोष देता हैं, जब कि वस्तुतः दोष प्रपनी प्रसावधानी का है। पैडी की 
बनावट में कुछ कमी हो सकती है, फिर भी कुछ दोष भ्रपनी ईर्या का भी तो है। 


टोपी का रंग 


समाजवादी नेता श्री जयप्रकाशमारायण पहले-पहल जब जयपुर में भ्राचार्यश्री से मिले थे, तब सफेद टोपी पहने 
हुए थे; किन्तु जब दूसरी बार दिल्‍ली में मिले, तब लाल टोपी पहने हुए थे। वा्तालाप के मध्य प्राचार्यश्री ने टोपी के 
लिए पूछ लिया कि सफेद के स्थान पर यह लाल टोपी कैसे लगायी हुई है ? जयप्रकाशजी ने कहा--हमारी पार्टी वालों 
ने यही निर्णय किया है। सफेद टोपी भब बदनाम भी हो चुकी है। 

आाचायंश्री ने स्मित भाव से कह---टोपी बदनाम हो गई इसलिए पझ्रापकी पार्टी ने उसका रग बदल दिया, परन्तु 
बदनाभी के काम तो टोपी नहीं, मनुष्य करता है, उसको बदलने की प्रापकी पार्टी ने क्या योजना बनायी है ? 


सम्प्रदाय : धर्म की शोभा 


प्राचायेश्री विहार करते हुए जा रहे थे, मार्ग मे एक विगाल आ्राज़-वृक्ष भ्रा गया। सन्‍्तो ने उनका ध्यान उधर 
धाकृष्ट करते हुए कहा--यह वृक्ष बहुत बड़ा है। 

ध्राचार्यश्री ने भी उसे देखा श्नौर गम्भीरता से कहने लगे--एक मूल में ही कितनी शाल्राए-प्रशालाएं सिकल 
जाती हैं। धर्म-सम्प्रदाय भी इसी प्रकार एक मूल मे से निकली हुई शाखाएं होती हैं। परन्तु इतकी यह विशेषता है कि 
हनमे परस्पर कोई झगड़ा नही है, जबकि सम्प्रदायों मे नाना प्रकार के झगड़े चलते रहते हैं। शाखाए वृक्ष की शोभा हैं। 
उसी प्रकार सम्प्रदायों को भी घर्म-वृक्ष की शोभा बनना चाहिए। 


नास्तिकता पर नया प्रकाश 


प्रसिद्ध कीतेनकार डा० रामतारायण खन्ना भ्राषायंश्री के सम्पर्क में आये। उन्होंने प्रपती कुछ चौपाइयाँ ग्रादि 
भी सुनायी । वातचीत के क्रम में वे थोड़ी-थोड़ी देर के बाद 'रामकृपा' को दुहराते रहे। सम्मवतः उन्होंने इस शब्द का 
प्रारम्भ तो भक्ति की दृष्टि से ही किया होगा; पर भ्रब वह उनके लिए एक मुहावरा बन चुका था। प्राचार्यश्री ने 
जब इस बात की शोर लक्ष्य किया तो कहने लगे---डाबटर साहब ! प्राप मनुष्य के पुरुषार्थ को भी कुछ मानियेगा ? 
'रामकृपा'-प्रभुकृपा' झादि शब्दों को मविति-संभूत हृदय के उदगारों से श्रधिक महत्त्व देने पर स्वयं प्रभु को भी राग-दे प- 
लिप्त मान सेना होगा। भहं-भाव को रोकने के लिए 'रामकृपा' जेसी भावनाएं भावश्यक हैं, तो क्‍या झकर्मप्यता और 
हीन भाव को रोकने के लिए पुरुषार्थ को नहीं मातना चाहिए ? मैं मानता हूँ कि परमात्मा को न मानना नास्तिकता है; 
पर क्या प्रपते-प्राप को त मानना उतनी ही बडी नास्तिकता नहीं है ? 

डावटर साहद मानो सोते से जाग पड़े। प्राचायंत्री ने नास्तिकता पर जो नया प्रकाश डाला था, वह उनके 


जिए एक मिल्कुस ही तया तत्व था 


११६ ] श्राचाप॑ भी तुलसो प्रभितसन प्रस्य [ द्वितीय 


कार्य हो उत्तर है 


एक भाई ते आचार्य श्री को एक देनिक पत्र दिखलाया। उसमें ग्राचार्यश्री के विषय में बहुत-सी श्रनगंल बातें 
लिखी हुई थीं। उसी समय एक वकील प्राचायंश्री से बातचीत करने के लिए झराये । उन्होने भी पत्र देखा । वे बड़े खिस्त 
हुए । कहने लगे--यह क्या पत्रकारिता है ? ऐसे सम्पादकों पर मुकदमा चलाया जाना चाहिए। 

झ्राचार्यश्री ने स्मित भाव से कहा--कीचड़ में पत्थर फेकने से कोई लाभ नहीं। मैं कार्म को झालोचना का 
उत्तर मानता हूँ, अत मुकदमा चलाने या उत्तर देने की अपेक्षा कार्य करते जाना ही प्रधिक भ्रच्छा है। मौखिक समाधानों 
से कार्यजन्य समाधान भ्रधिक महस्वपूर्ण होते हैं । 


फोटो चाहिए 


प्राचायंश्री राजस्थान के मू० पू० पुनर्वास-मन्‍्त्री श्रमुतलाल यादव की कोठी पर पधारे। यादवजी तथा उनकी 
पत्नी ने श्रद्धा-विभोर होकर उनका स्वागत किया । कुछ देर वहाँ ठहरना हुप्ना । बातचीत के दौराम मे यादवजी की पत्नी 
ते कहा--मुझे नैतिक कार्यों मे बडी प्रभिरुचि है। मैंने भ्रपने घर में उन्हीं लोगो के फोटो विशेष रूप से लगा रखे है, 
जिनकी सेवाए ससार को उच्च चारित्रिक आधार पर प्राप्त हुई हैं। मुझे अपने कमरे में लगाने के लिए प्रापका भी एक 
फोटो चाहिए। 

प्राचायंश्री ने कहा--फोटो का झाप क्या करेंगी जब कि मैं स्वयं ही प्रापके घर मे बैठा हुआ हूँ । मेरी दृष्टि मे 
वास्तविकता तो यह है कि मनुष्य-श्राकृति को न पूज कर उसके गुणों का या कथन का ग्रनुसरण किया जाना चाहिए। 


हमारा सच्चा ग्रॉटोग्राफ 


प्राचार्यश्री विद्याथियों मे प्रवचन कर बाहर प्राये। कई विद्यार्थी उनका प्रांटोग्राफ लेने को उत्सुक थे। फाउण्टेन 
पेन और डायरी प्राचायंश्री की तरफ बढाते हुए विद्याथियो ने कहा--आप इपमे हस्ताक्षर कर दीजिये । 

आ्राचायंश्री ने मुस्कराते हुए कह्ा--देखो बालको ! मैंने श्रभी जो बाते कही है, उन्हे जीवन में उतारने का 
प्रयास करो | यही हमारा सच्चा आ्रांटोग्राफ होगा । 


गरस का बिगाड़ 


एक प्याले मे दूध पडा था और उसके पास मे ही अ्रचित्त किया हुश्रा नीब्‌ | भ्राचायं भ्री को जिज्ञासा हुई--जया 
नींबू के रस से दूध तत्काल फट जाता है ? 

पास खड़े एक साधु ने कह्ा--फट तो जाता है। 

झ्राचार्यश्री ने नीब्‌ लिया भ्रौर थोडा-सा दूध लेकर उसमे पॉच-चार बूँदे डाली। दो-एक मिनट के बाद देखा, 
तब तक वह नही फटा । 

एक साधु ने कहा--गरम दूध जल्दी फट जाता है। यह ठडा है, शायद इसीलिए नहीं फटा । 

श्राचा्येश्री ने इस बात को जीवन पर लागू करते हुए कहा--ठीक ही है। ठडी प्रकृति वाले मनुष्य का दूसरा 
कुछ नही बिगाड़ सकता । गरम प्रकृति वाले का ही शी घ्रता से बिगाड़ हुआ करता है । 


परिश्रमशीलता 


प्राचायंश्री श्रम मे विद्वास करते है। वे एक क्षण के लिए भी किसी कार्य को भाग्य पर छोड कर निद्चिन्स 
बंठना नही चाहते। वे भाग्य को बिल्कुल ही नही मानते हो, ऐसी बात नहीं हैं; परन्तु वे भाग्य को पुरुषार्थ-अन्य मानते 
हैं। इसीलिए वे रात-दिन अपने काम मे जुटे रहते हैं। दूसरों को भी इसी प्रोर प्रेरित करते रहते हैं। भ्रनेक बार तो हे 
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कार्य के सामने भूज-प्यास को भी भूल जाते हैं। 


भूख नहीं सताती 


एक बार प्रागरा सेण्ट्रल जेल में उनका प्रवचन रखा गया । वापस स्थान पर शी घ्र ही पहुँच जाने की सम्भावना 
थी, ग्रत भिक्षाचरी झादि की व्यवस्था के लिए उन्होंने किसी को कुछ निर्देश नही दिया। सयोगवशात्‌ देरी हो गई। उधर 
मुनिजन इसलिए प्रतीक्षा करते रहे कि भ्रभी झाने वाले ही होगे । इतनी देरी का प्रनुमात उतका भी नहीं था। 

जेल दूर थी । गरमी काफी बढ गई थी। सडक पर पैर जलने लगे थे | इन सभी कठिनाइयों को भकेलते हुए वे 
भ्राये । अपने विश्वाम से भी पहले उन्हे सबकी चिन्ता थी। पअ्त. प्राते ही उनका पहला प्रश्त धा--कया अभी तक भिक्षा- 
बरी के लिए तुम लोग नही गये ” सन्‍्तो ने कहा---कुछ निर्देश नही था, प्रत हमने सोचा, ग्रभी झा ही रहे होगे; प्रतीक्षा- 
ही-प्रतीक्षा मे समय निकल गया। प्राचार्यश्री ने थोडी सी भ्रात्म-ग्लानि के साथ कहा--तब तो मैं तुम लोगों के लिए 
बहुत ग्रन्तराय का कारण बना। सन्‍्तो ने कहा---प्राप भी तो अभी निराहार ही हैं। झ्राचाय॑ंश्री बोले--हाँ, निराहार 
तो हैँ, पर काम के सामने कमी भूख नहीं सताती । 


ध्रधिक बीमार न हो जाऊं ! 


श्राचायंश्री कुछ प्रस्वस्थ ये । फिर भी देनन्दिन के कार्थों से विश्वाम नहीं ले रहे थे। रात्रि के समय साधुओं ने 
निवेदन किया कि वैद्य की राय है--प्रापको प्रश्नी कुछ दिन के लिए पूर्ण विश्राम करता चाहिए। अभ्राचाय॑श्री ने कहा--हैं 
इस विषय में कुछ तो ध्यान रखता हूँ, पर पूर्ण विश्वाम की बात कठिन है। मुझसे यो सर्वथा निष्क्रिय होकर नही बैठा 
जा सकता। मैं सोचता हूँ कि ऐसे विश्राम से तो मैं कही प्रधिक बीमार न हो जाऊं ! 


श्रम उत्तोर्ण कराता है 


एक छात्रा ने प्राचायंश्री से पूछा--भ्राप तो बहुत ज्ञानी हैं; मुझे बतलाहइये कि मैं इस वर्ष परीक्षा में उत्तीर्ण 
हो जाऊँगी या नही ! 

आाचायंश्री ने कहा--तुमने प्रध्ययन मन लगाकर किया या नही ? 

छात्रा--प्रध्ययन तो मन लगाकर ही किया है। 

धाभायंशत्री---तब तुम्हारा मन उत्तीर्णता के विषय मे शकाशील क्यों बन रहा है ? अभपने श्रम पर विश्वास होना 
चाहिए। भ्रपना श्रम ही तो उत्तीर्ण कराने वाला होता है। ज्योदिष या भविष्यवाणी किसी को उत्तीर्ण नही करा सकती । 


पुरषार्थवावी हूँ 


« भाषार्यश्री एक मन्दिर में ठहरे हुए थे। मध्याह् मे एकान्त देखकर पुजारी ने प्रपना हाथ झाचाये श्री के सम्मुख 
बढ़ाते हुए कहा--भाषप तो सर्वज्ञ है, कृपया मेरा भविष्य भी तो देख दें, कुछ उन्नति भी लिखी है या नहीं ? 
ग्राचायंश्री ने कहा---मैं कोई ज्योतिषी नहीं हूँ जो तुम्हारा भविष्य बतला दूं। मैं तो पुरुषार्थवादी हूँ । मनुष्य 
को सदा सम्यक पुरुषार्थ में लगे रहना चाहिए। जो ऐसा करेगा, उसका भविष्य बुरा हो ही नही सकता। 


दयालुता 


प्राचार्यश्री की प्रकृति बहुत दयालुता की है। वे बहुत शी प्र द्रवित हो जाते हैं। संघ-संचालक के लिए यह ग्राव- 
इयक भी है कि थह विशिष्ट स्थितियों में अपनी दमाद्ता का परिचय दे। नाना प्रकार की प्रार्थंनाए उनके सम्मुख भ्राती 
रहती हैं। कुछ समय का ध्यान रखकर की गई होती हैं, तो कुछ ऐसे ही। कुछ मानने-योग्य होती हैं, तो कुछ नही । 
जिसकी प्रार्थना नहीं मामी जाती, उसके मन में जिन्‍्मता होती है। यह भावषपक सले ही ते हो, पर स्वाभाविक है। इन 
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सब स्थितियो मे से गुजरते हुए भी सबका सम्तुलन बनाये रखना, उनका क्ंब्य होता है। म्पना सन्तुलन रखना तो सहज 
होता है, पर उन्हे दूसरा का सन्‍्तुलन भी वनाये रखना होता है स्वभाव मे दयाद्ंता हुए बिना ऐसा हो नहां सकता । 


कंसे जा सकते हैं ? 


भेवाड-यात्रा में प्राचायंश्री को उस दिन “लम्बोडी' पहुँचना था। मार्ग के एक 'सोन्‍्याणा' नामक ग्राम में प्रवचन 
देकर जब वे चलने लगे, तब एक वुद्धा ने आगे बढ़कर झाचाय॑श्री को कुछ रुकने का सकेत करते हुए कहा--मे रा 'मोभी 
बेटा' (प्रथम पुत्र) बीमार है। वह भा ही रहा है, प्राप थोड़ी देर ठहर कर उसे दर्शन दे दें ! 

लोगो ने उसे टोकते हुए कहा--आाचायंश्रा को झ्रागे जाना है। पहले ही काफी देर हो चुकी है। धृप भी प्रखर 
है, झत. वे प्रम नही ठहर सकते । 

ब॒द्धा ने तुनकते हुए कहा--तुम कौन होते हो कहने वाले ? मैं भी तो सुबह से बंठी बाट देख रही हें । महाराज 
द्दोन दिये बिना जा ही कंसे सकते हैं ? 

घुद्धा सचमुच ही रास्ता रोक कर खडी हो गई। पझ्ाचायंश्री ने उसकी भक्ति-विल्ललता को देखा तो द्रवित हो 
गए ।। उन्हीने कहा--माँजी ! तुम्हारा घर किधर है ? उधर ही चले तो दर्शन हो जायेगे । 

बुद्धा तो एक प्रकार से नाथ उठी और प्ागे हो ली। भाचायंश्री उसके घर की प्रोर बढ़े, तो कुछ ही दूर पर 
बह लड़का झाता हुआ मिल गया। उसने प्रच्छी तरह से दर्शन कर लिये, तब प्राचार्यश्री ने बृद्धा से पूछा--क्यो माँजी ' 
झब तो हम चलें? 

बृद्धा गदगद हो गई झौर वाष्पाई नेत्रों से उसने बिदाई दी । 


बिना भक्ष्ति तारो ता पे तारवो तिहारो है ! 


सुजानगढ़ मे चाँदमलजी सेठिया प्रपनी युवावस्था मे धर्म-विरोधी प्रकृति के ये । यो बडे समभदार तथा दृढ़- 
संकल्प व्यक्ति थे। वे कालान्तर में राजयक्ष्मा से पीडित हो गए। उस स्थिति में उनके विचारों मे भी परिवर्तन भाया । 
उन्होने भाषाय॑ श्री से दर्शन देने की वितती करायी । श्राचायं श्री वहाँ गये, तब उन्होने भ्रपनी धर्म-विमुखता का पश्याताप 
किया भौर एक राजस्थानी भाषा का 'कवित्त' सुनाया। उसकी प्रन्तिम कड़ी थी--'बिना भक्ति तारो ता पै तारबों 
तिहारो है,' प्र्धात्‌ भक्तों को तो भगवान्‌ तारते ही हैं, पर मुझ जैसे प्रभक्त को भी तारे, तभी भापकी विशेषता है। 

झावायंश्री उनकी इस भावना पर मुग्ध हो गए। उसके बाद स्वय वे वहाँ जाते रहे भोर धर्मोपदेश सुनाते रहे । 
ध्रनेक बार सन्‍्तो को भी वहाँ भेजते रहे । 


देष को विस्मृत करो ! 


लाडनूं के सूरजमलजी बोरड़ पहले घामिक प्रकृति के थे, किन्तु बाद मे किसी कारण से धर्म-बिरोधी ही गए । 
उन्होंने भ्रनेक लोगों को श्रान्त किया। परन्तु जब बीमार हुए तब उनके विचार बदल गए। उन्होने प्राचार्य श्री को दर्शन 
देने की विनती करायी । प्राचायंश्री वहाँ पधारे, तब प्रात्म-निन्‍्दा करते हुए उन्होने अपने कृत्पों की क्षमा मांगी । 

झाचाय॑श्री काफी देर वहाँ ठहरे ग्रौर उनसे बातें की । प्रसगवशात्‌ यह भी पूछा कि स्वामीजी के सिद्धान्तों मे 
कोई अआन्ति हो गई थी या कोई मानसिक द्वेष ही था। यदि अ्रान्ति थी तो भ्रब उसका निराकरण कर लो झौर यदि द्वष 
था तो प्रब उसे विस्मृत कर दो। तुम्हारे कारण से जिन लोगों मे धर्म के प्रति आत्तियाँ पैदा हुई हैं, उन्हे भी फिर से सत्‌- 
प्रेरणा देना तुम्हारा कतेव्य है। 

उन्होंने भाचायंश्री को बतलाया कि मेरी श्रद्धा ठीक रही है, किल्तु मानसिक द्वेष- 
गई थी। मैंने जिनको श्रान्त किया है, उनसे भी कहूँगा। कक ७०७७४७४०७ 

उसके बाद झ्ाषायंश्री प्राय. प्रतिदिन उन्हें दर्शन देते रहे। वे भ्राचाय॑श्री का इस देयालुता से बहुत ही तृप्त 


इ्रध्चाव ] शौयन-वातइल [ ११६ 


हुए । वे बहुधा अपने साथियों के सामते प्पनी पिछली भूलों का स्पष्टीकरण करते रहे थे। उतको बह धर्मासुकूलता भन्त 
तक वेसी ही बनी रही । 


भावना कंसे पूर्ण होती ? 


प्रात्म-विशुद्धि के निमित्त एक बहिन ते भ्राजीवन श्रनशन कर रखा था। उसे निराहार रहते छतसीस दिन 
गुजर गए | तभी उस शहर मे गझ्राचा यँश्री का पदापंण हो गया | उस बहन को प्रनशान में भ्ाचार्यश्री के दर्शन पा लेने की 
बड़ी उत्सुकता थी। उसने ग्राचार्यश्री के वहाँ पधारते ही विनती करायी। भ्राचायंश्री ने शहर में पधार कर प्रवतन कर 
चुकने के बाद ही सन्‍्तो से कहा---चलो ! उस बहन को दर्शन दे झायें । 

देर हो गई थी भौर घप भी काफी थी, प्रतः ससन्‍्तों ने कहा---रेत में पैर जलेंगे, सन्ध्या-नमय उधर पधारे तो 
ठीक रहेगा। 

प्राचायंश्री ने कहा--नहीं ! हमें प्रभी चलना चाहिए। यद्यपि उसका धर दूर था, फिर भी प्राचार्यश्री ने 
दर्शन दिये | बहिन की प्रसन्‍नता का पार न रहा । प्राबायंश्री थोड़ी देर वह ठहर कर वापस भ्रपने स्थान पर भा गए । 
कुछ देर बाद ही उस बहिन के दिगंवत होने के समाचार भी झा गए । श्राचायंश्री ने सन्‍्तों से कहा --प्रगर हम उस समय 
नही जाते तो उसकी भावना पूर्ण कंसे होती ? ऐसे कार्यों में हमें देर नही करनी चाहिए । 


झोंपड़े का सनाव 


प्राचायंश्री बीदासर से विहार कर ढाणी में पधारे | बस्ती छोटी थी | स्थान बहुत कम था । कुछ झोपडे बहुत 
प्रच्छे थे, पर कई शीतकाल के लिए बिल्कुल उपयुक्त नही थे। प्राचायंश्री ने वहाँ प्रपने लिए एक ऐसे हो कोपडे को 
पसन्द किया जहाँ कि शीसागमन की प्रधिक सम्भावना थी। सन्‍्तों ने दूसरे कोपड़े का सुकाव दिया तो कहने लगे--- 
हमारे पास तो वस्त्र प्रधिक रहते हैं श्रत' पर्दे भ्रादि का प्रबन्ध ठीक हो सकता है। भन्य साधुग्रो के पास प्राय वस्त्र कम 
ही रहते हैं, प्रत उनके लिए सर्दी का बचाव श्रधिक प्रावदयक होता है । 


बच्रादपि कठोराणि 


प्राचायंश्री मे जितनी दयालुता श्रथवा मृदुत। है, उतनी ही दुढ़ता भी । प्राचार्यश्री की मुदुता, शिष्य-वर्ग से 
जहाँ प्रात्मीयता प्रौर श्रद्धा के भाव जगाती है, वहाँ दुृढ़ता भ्रनुशासन भौर झादर के भाव । तन उनका काम केवल मृदुता 
से चल सकता है भौर न दृढ़ता से । दोनों का सामंजस्थ बिठाकर ही वे प्रपने कार्य में सफल हो सकते हैं। प्राचारय्य॑श्री ने 
इन कामों का भपने में भच्छा सामंजस्य विठाया है। वे एक भोर बहुत शीघ्र द्रवित होते देले जाते हैं, तो दूसरी शोर 
प्पनी बात पर कठोरता से झमल करते हुए भी देखे जा सकते है। 


कोई भी धर्म श्वण के लिए हा सकता है 


एक बार प्राचायंश्री लाइन में थे । वहां कुछ भाइयो ने स्थानीय हरिजतनों को व्यास्यान-क्षवण की प्रेरणा दी। 
वे श्राये तो उसमें कुछ लोगों ने भापत्ति की । कुछ इस कार्य के पक्ष में थे तो कुछ विपक्ष मे । बातावरण में गरमी भ्रायी 
झ्रौर कुछ पारस्परिक वाद-विवाद बढ़ने लगा। तब यह बात प्राचार्यश्री तक पहुँची । उन्होंने प्त्यन्त स्पष्टता के साथ 
चेतावनी देते हुए कहा--इस समय यह स्थान साथधुप्रों की नेश्वाय में है। यहाँ धर्म-त्रवण के लिए कोई भी व्यक्ति रा 
सकता है। यदि कोई प्रागस्तुकों को रोकता है तो वह बस्तुतः मुझे ही रोकता है। 

प्राचार्यक्षी की इस दृढ़तापूर्ण घोषणा ने सारा विरोध शान्त कर दिया । यह उस समय की घटना है जब कि 
झआांचायंश्री ने इस ओर अपने प्रयमिक चरण बढ़ाये थे। झब तो यह प्रश्न प्राय: समाप्त हो चुका हैं कि व्याख्यान में कौन 
भाता है और कहां बैठता है । 


१२० ॥ प्राचायं भी तुलसी स्‍झभिमन्दन प्रन्थ [ ढ्वितीय 


इस मन्दिर में भगवान नहीं है 


एक गाँव मे झाचारयंश्री को एक मन्दिर में ठहराने का निश्चय हुआ । वे जब वहाँ प्राये तो उनके साथ कुछ हरिजन 
भी थे। उनके साथ-साथ वे भी मन्दिर मे भ्रा गए। पुजारिन ने यह देखा तो क्रोधवश गालियाँ बकने लगी। कुछ देर तो 
प्रावार्यश्री का उधर ध्यान ही नही गया । पर जब पता लगा तो साधुप्रो से कहने लगे--चलो भाई, भ्पने उपकरण 
वापस समेट लो । यहाँ सन्दिर में तो भगवान्‌ नही,क्रोध चाण्डाल रहता है। हम इस प्रपविश्रता में ठहर कर क्या करेंगे ? 

पुजारिन ते जब प्राचार्यश्री के ये शब्द सुने तो कुछ ठण्डी पड़ गई । कहने लगी--प्राप क्यों जा रहे हैं ? मैं भाप 
को थोड़े ही कह रही हूँ। मैं तो इन लोगो ते कह रही हूँ । 

भ्राचायं्री ने कहा--तुम जब हम को ठहरा रही हो तो हमारे पास झाने वाले लोगो को कैसे रोक सकती हो ! 

पुजारिन ने झ्ाचायंश्री का जब यह दृढ़ विश्वास देखा तो चुपचाप एक ओर चला गई। 


सिद्धान्तपरक झ्ालोचना : तत्त्व-बोध का मार्ग 


प्राचाये-पद पर श्रासीन होने के कुड महीने वाद ही ग्राचार्यश्री ब्यावर में पध्ारे थे । वहां ब्यने प्रथम व्याख्यान 
में उन्होंने मुनि-वर्या का वर्णन करते हुए कहा था कि श्रपने निर्भित्त बने स्थान में रहते से साधु को दोष लगता है। सेठ- 
साहुकारो के निवासार्थ हवेलियाँ बनती हैं, उप्ती प्रकार यदि साधुप्रो के लिए स्थान बनाये जाते हो तो फिर उनमें रान 
के प्रतिरिवत कया भ्रन्तर हो सकता है ? 

ग्राचार्यश्री की इस बात पर कुछ स्थानीय भाई बहुत चिढे । मध्याह्न में एकत्रित होकर वे ग्राचार्य श्री के पास 
आये झौर प्रातःकालीन व्याख्यान मे कही गई उपर्युक्त बात को अपने पर किया गया प्राक्षेप बतलाने लगे। उन्होंते 
झाचायंश्री पर दबाव डाला कि वे अपने इस कथन को वापस ले और शभ्रागे के लिए ऐसी श्राक्षेपपूर्ण बात ने कह । 

श्राचायंश्री ने कहा--हम किसी की व्यक्तिपरक श्रालोचना नहीं करते । सिद्धान्तपरक भ्रालोचना प्रवइ्य करते 
हैं। ऐसा होना भी चाहिए, प्रन्यथा तत्त्व-बोध का कोई मार्ग ही खुला न रह जाये । मेरे कथन को किसी पर पआआाक्षेप नहीं 
कहा जा सकता , क्योंकि वह किसी व्यक्ति-विशेष या समाज-विशेष के लिए नही कहा गया है। वह तो समुच्चय सिद्धान्त 
का प्रतिपादन-मात्र है। यदि हम वैसा करते हो तो स्वयं हमारे पर भी वह उत्तना ही लागू होगा जितना कि दूसरो पर 
होता है। भपने कथन को वापस लेने तथा झागे के लिए न दुहराने की तो बात ही कंसे उठ सकती है ? यह प्रश्न मुनि- 
चर्या से सम्बद्ध है, प्रत. इस पर सूक्ष्मतापूवेंक मीमासा करते रहना नितान्त झावश्यक है। 

वे लोग प्राचायंश्री को लघु-वय तथा नवीन समझकर दबाने की दृष्टि से झाये थे, परन्तु भ्राचायंश्री के दृढ़ता- 
मूलक उत्तर ने यह स्पष्ट कर दिया कि व्यक्तिगत आलोचना जहाँ मनुष्य की हीन वृत्ति की च्योतक होती है, वहाँ सैदधा- 
न्तिक झ्रालोचना ज्ञान-वृद्धि भौर आचार-शुद्धि का हेतु होती है। उन्हे रोकने को नहीं, किन्तु सूक्ष्म दृष्टि से समभने की 
श्रावश्यकता है। सत्य को श्राग्रही नही, श्रनाग्रही ही पा सकता है। 


कुप्रया को प्रश्नय नहीं 


मेवाड़ के एक गाँव में आचार्यश्री पधारे। वहाँ एक बहिन ने दर्शन देने की प्राथंना करायी। प्राच्ायंश्री ने कारण 
पूछा। भ्रनुरोध करने वाले भाई ते कहा--उसका पति दिवगत हो गया है। यहाँ की प्रथा के पनुतार वह स्थारह महीने 
तक झपनते धर से बाहर नही निकल सकती | 

ग्राचायंश्री ने कहा--तुम्हीं कहते हो या उससे भी पूछा है ? ऐसा कौन होगा जो इतने महीनों तक एक ही 
गकाव में बेठा रहता चाहे ” इस पर वह भाई उस बहिन को समझा कर यही स्थान पर ले झाने के लिए गया। पर हूढ़ियों 
में पली हुई बह वहाँ न झा सकी । ग्राचायंश्री ने तब कहा--कोई रोगी या प्रशकत होता हो मैं प्रवष्ष वहाँ जाकर दर्शत 
देता; पर बहाँ जाने का भ्र्थ है--इस कुप्रथा को प्रश्नय देना, भ्रत: मैं नही जा सकता । 


भ्रंध्पाय ] जीवन-शलइल [ १२१ 


उस बहिन ने जब बह बात सुनी तो बहुत चिन्तित हुई | लोग हजारों मील जाकर दर्शन करते हैं नर वह गाँव 
में पधारे हुए गुरुदेव के दर्शनों से मी बचित रह जायेगी, इस चिन्तन ने उसको झकझोर डाला। प्रस्तत वह प्रपने को 
नही रोक सकी | कुछ बहिनों की स्‍प्लोट लिये भीत मुगी-सी वह आयी भौर दर्शन कर जाने लगी । झाचायंश्री ने उसे झागे 
के लिए इस प्रथा को छोड देने का बहुत उपदेश दिया, पर वह सामाजिक भय के कारण उसे नहीं मान सकी । 

झ्राचायंश्री ने कहा--एक ही कोठरी मे बैठे रहना और वही मल-मूत्र करना तथा दूसरों से फेकवाना कया 
तुम्हे बुरा नहीं लगता ? 

उसने कहा--बेटे की बहू विनीत है, भ्रत' वह सहज भाव से यह सब कुछ कर लेती है। 

झाचायश्री सन्‍तो की भ्रोर उन्मुख होकर कहने लगे--प्रब इस घोर भ्रज्ञान को कैसे मिटाया जाये ? 


इसशान में भी 


प्राजायंश्री ने सौराप्ट्र मे साघु-साध्वियों को भेजा । वहाँ उन्हे घोर विरोध का सामना करना पड़ा । चडा प्रादि 
में कुछ लोग तेरापथी बने, उन्हे जाति-बहिष्कृत कर दिया गया। तेरापथी साधुप्ों के विरद्ध ऐसा वातावरण बना दिया 
कि उन्हें सौराष्ट्र मे चातुर्मात करने के लिए कही स्थान नहीं मिला । ऐसी स्थिति में यह एक चिन्ता का विषय था कि 
चातुर्मास कहाँ किया जाये । सौराष्ट्र से प्रन्यत्न जाकर कही चातुर्मास कर सके, इतने दिन नही थे। प्रन्त मे वहाँ से कुछ 
भाई थला में ग्राचायंत्री के दर्शन करने भ्राये और वहाँ की सारी स्थिति बतलायी । 

श्राचायंश्री ने क्षण-भर के लिए कु सोचा झौर कहा--यद्यपि वहा भाहार-पानी तथा स्थान भ्रादि की अनेक 
कठिनाइयाँ है, फिर भी उन्हे साहस से काम लेना है। घबराने की कोई आवश्यकता नही है। जैन-प्रजैन कोई भी व्यक्ति 
स्थान दे, उन्हे वही रह जाना चाहिए । कोई भी स्थान न मिलने की स्थिति मे इमशान मे रह जाना चाहिए। भिक्षुस्वामी 
के प्रादर्श को सामने रखकर दुढ़तापूर्वक उन्हे कठिनाइयो का सामना करना है। 

श्राचार्य श्री की इस दुढ़तापूर्ण स्फूते वाणी से श्रावकों को बडा सम्बल मिला। तत्रस्थ साधु-साध्वियों को भी एक 
मार्ग-दर्शन मिला । वे भपने निश्चय पर भौर भी दृढ़ता के साथ जमे रहे। 


एकात्मकता 


सौराष्ट्र-स्थित साधु-साध्वियो को स्थान न मिलने के कारण ग्रावायंश्री बिस्तित थे। उन्होंने भपने मन-ही-मन 
एक निर्णय किया भार ऊनोदरी करने लगे। पादवंस्थित सभी व्यक्तितयों को धीरे-धीरे यह तो पता हो गया कि प्राचार्य- 
श्री ऊनोदरी कर रहे हैं, पर क्‍यों कर रहे है, इसका पता किसी को नही लग सका। बार-बार पूछने पर भी उन्होने 
झपने रहस्य को नहीं खोला | भ्राखिर यह रहस्य तब खुला जब सौराष्ट्र से साधु-साध्वियों की कुशलता के तथा चातुर्मास 
के लिए उपयुक्त स्थान मिल जाने के समाचार भ्रा गए। सघ के साधु-साध्वियो के प्रति भाचायंश्री की यह आत्मीयता 
उन सबको एक-सूत्रता का भान कराती है तथा इस शासन के लिए सर्वभावेन समर्पण की बुद्धि उत्पन्न करती है। इस 
एकात्मकता के समक्ष कोई परीषह परीषह के रूप मे टिक नहीं पाता। वह कर्तव्य की वेदी पर बलिदान की भूमिका बन 
जाता है। 


प्रत्युत्पन्न मति 
झाचायंश्री में ग्रपनी बात को समझाने का भ्रपूर्व योग्यता है। वे किसी भी प्रकार के तक से घबराते नहीं। 


अपनी तकं-सरपत्त वाक्यावलि से जे एक ही क्षण मे पाँसा पलट देते हैं। उनको सुनते वाले उनकी इस क्षमता से जहाँ 
शखकित हो जाते हैं हाँ, तर्क करते वाले निरत्तर। उनकी प्रत्युत्पन्न बुद्धि बहुत ही समर्थ है। 
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पादरी का गई 


एक पादरी ने ईसाई धर्म को सर्वोत्कृष्ट बताते हुए प्राचार्य श्री से कहा--ईसा ने शत्रु भो से भी प्यार करने का 
उपदेश दिया हैं। ऐसा उदार सिद्धान्त प्रन्यत्र नही मिलेगा। 

प्राचायंश्री ते तत्काल कहा--महात्मा ईसा ने यह बहुत भ्रच्छा कहा है, परन्तु इससे शत्रु का प्रस्तित्व तो प्रकट 
होता ही है। भगवान्‌ महावीर ते इससे भी प्रागे बढकर किसी को भी अपना शत्रु न मानने को कहा है। 

पादरी का अपने धर्म की सर्वोत्कृष्टता का गये चूर-चूर हो गया । 


शाप लोग क्या छोड़ेंगे ? 


रूपनगढ़ में गोविन्दर्सिह नामक एक सेवानिवृत्त संन्‍्य प्रधिकारी प्राचार्यश्री के पास ग्राये । वे कुछ बात कह ही 
रहे थे कि हतने में कुछ वणिक्‌-जन भी भरा गए। उस अधिकारी से प्राचायंश्री को वात करते देखा तो किसी वणिक्‌ ने ग्रव- 
सर देखकर आचायंश्री से कान मे कहा---यह तो दराबी है। श्राप इससे क्या बात करते है ” ग्राचार्यश्री ने उसकी बात 
सुन ली और फिर काफी देर तक उस प्रधिकारी से बात करते रहे । बातचीत के प्रसग में उससे पूछ भी लिया--क्या ग्राप 
दराब पीते हैं ? 

अधिकारी--हाँ महाराज ! पहले तो बहुत पीता था, पर अरब प्राय नही पीता । 

झाचाय॑श्री---तो क्या भव इसे पूर्णत, छोडने का सकल्प कर सकोगे ? 

भ्रधिकारी--इतना तो विचार नही किया है, पर भरत पीना नही चाहता । 

झ्राचायंश्री--जब पीना तही चाहते तो मानसिक दृढता के लिए सकल्प कर लेना चाहिए । 

अधिकारी ने एक क्षण के लिए कुछ सोचा और फिर खडा होकर कहने लगा--प्रच्छा महाराज ! आज ग्रापके 
सामने प्रतिज्ञा करता हूँ कि मैं प्राजीवन शराब नही पीऊँंगा | 

प्राचायंश्री ने उनके मानसिक निर्णय को टटोलते हुए पुछ्धा--मेरे कहने के कारण तथा प्रतिध्ठा-प्राध्ति के लिए 
तो झ्ाप ऐसा नहीं कर रहे हैं ” 

प्रधिकारी ने दृढ़ता के साथ कहा--नही भहाराज | मैं भ्रपनी भ्रात्म-प्रेरणा से ही ब्रत ले रहा हूँ । इतने दिन 
भी मेरा प्रयास इस भोर था, पर भ्ाज तक संकल्प-बल जागृत नही हुआ था। भ्राज झ्रापके सम्पर्क में श्राने से मेरे मे वह 
बल जागृत हुआ है। उसी की प्रेरणा से मैंने यह ब्रत लिया है। 

प्रातायश्री ने उसके बाद उन समागयत व्यापारियों से पुछा--पभ्रव झाप लोग बया छोडेगे ? व्यापार मे मिलावट 
झादि तो नही करते ” 

व्यापारियों ने बग़लें काँकना शुरू कर दिया। किसी तरह साहस बटोर कर कहने लगे--..प्राजकल इसके बिना 
व्यापार चल ही नहीं सकता। 

प्रात्नायंश्री के बार-बार समझाने पर भी वे लोग उस अनेतिकता को छोडने के लिए तैयार नही हो सके । 

भ्राचायंश्री ने कहा--जिसको तुम लोग दात करने योग्य नही बतलाते थे, उसने तो अपनी बुराई को छोड 
दिया, पर तुम लोग जो प्रपने को उससे श्रेष्ठ मानते हो, भ्रपनी बुराई नही छोड पा रहे हो । तुम लोगो से उसकी सकत्प- 
शक्ति प्रधिक तीत्र रही । 


वास्तविक प्रोफ़ेसर 


पिलाती-विद्यापीठ में प्रवचन करते हुए झाचायंश्री ने कहा--'जो झनुभव स्वय पढ़ते समय नही हो पाता, वह 
विद्यार्थियों को पढ़ाते समय होता है, भ्रत' वास्तविक प्रोफेसर तो विद्यार्थी होते हैं।” झाचायंश्री भाषण देकर भाषे, तब 
एक परिचित विद्यार्थी ने उनसे पूछा--भव प्रापका प्रागे का कार्यक्रम क्या है? 
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प्रात्ायंश्री--भार बजे के लगभग प्रोफेसरों की सभा में भाषण है। 

छात्र ने हँसते हुए कहा---तब तो हम भी सम्मिलित हो सकेंगे ? क्योंकि प्ापने हमें भी प्रोफेसर बना दिया है । 

झाचायंक्षी---पर मेरे उस कथन के भ्रनुसार वह समा प्रोफेसरों की न होकर छात्रों की ही तो होगी । तब तुम्हारे 
सम्मिलित न होने का प्रश्न ही कहाँ उठता है ? 


कोई तो चाहिए 


ग्राचायश्री नवीगज जा रहे थे । मार्ग मे रघुवी रसिहजी त्यागी का प्राश्रम भाया । त्यागीजी ने भाचाय॑श्री को 
वहाँ ठहराने का बहुत प्रयास किया। प्राचार्यश्री का कार्यक्रम भागे के लिए पहले से ही निश्चित हो चुका था, प्नत. वहाँ 
ठहर पाना सम्मय नहीं था। 

त्यागीजी ने झपना अ्रन्तिम तर्क काम में लेले हुए कहा--यहाँ तो प्रमुक-अमुक भाचाये ठहर चुके हैं। भच्छा 
स्थान है, क्‍प्रापको किसी प्रकार का कष्ट नही होगा । सभी तरह की सुविधाएं यहाँ उपलब्ध हैं। 

प्रायायंश्री ने भी उसके विरुद्ध अपना तर्क प्रस्तुत करते हुए कहा--जहाँ सभी अकार की सुविधा होती है, वहाँ 
तो सभी ठहरते ही हैं। जहाँ सुविधाएं न हों, वहाँ भी तो ठहुरने वाला कोई चाहिए। 

त्यागीजी के पास इसका कोई उत्तर नही था । भ्राचायंश्री ने भपने पुर्व-निर्धारित कार्य क्रम की प्रनिवायंता बत- 
लाते हुए उनके श्राग्रह को प्रेमपूर्षक शान्त किया । 


नोंद उड़ाने की कला 


प्रातःकालीन प्रवचन मे कुछ साधु भपकियाँ ले रहे थे। प्राचाय॑ भ्री ने उनकी शोर देखा भौर भपने चालू प्रकरण 
में कष्ट-सहिष्णुता का विवेचन करते हुए कहने लगे---साधना करने वाले को कष्ट-सहिष्णु बनना प्रत्यन्त प्रावदयक है। 
यह उनकी साधना का ही एक भ्रग है। मुनि-जन कितना कष्ट सहते हैं, यह देखने या सुनने से उतना नहीं जाना जा 
सकता, जितना कि स्वयं प्रनुभव करने से । गर्मी का समय है। रात को खुले झाकाष् मे सो नही सकते । प्यास लगने पर 
भी पानी नहीं पी सकते । ऐसी स्थिति में नीद कम भ्राये, यह सहज है। ग्राप समझ रहे होंगे, मपकियाँ लेने वाले साधु 
प्रवचन सुनने के रसिक नही हैं, किन्तु वास्तविकता यह नही है; प्रवचन सुनने के लिए श्लाने पर भी रात की नींद प्रात.- 
काल के ठण्ड समय में सताने लगती है। इन भपकियों का मुख्य कारण यही तो है । 

झाचायंश्री के इस विवेचन ने ऐसा चमत्कार का काम किया कि सबकी नींद उड़ गई । कुछ व्यक्तियों ते सोचा 
कि यह प्रवचन के प्रसंग मे ही फ़रमाया गया है। कुछ ते सोचा कि यह सींद उड़ाने की एक नई कला है। नींद लेने वालो 
ने प्रपनी स्थिति को संमालते हुए सोचा कि झ्रब नींद नहीं लेनी है । 


यह तो सुविधा है 

गर्मी के दिम थे, फिर भी फतहुंगढ़ से साढ़े तीन बजे विहार हुप्ना । सूर्य तप रहा था। घृप बहुत तेज़ थी। 
सड़क के उत्ताप से पैर भुलसे जा रहे थे। कुछ दूर तो वृक्षों की छाया भाती रही, किन्तु बाद में बह भी नहीं रही । एक 
साधु ने कहा--धरूप इतनी तेज़ है भौर वक्ष कहीं दिखाई नहीं पड़ रहे हैं। बड़ी मुसीबत है। 

ध्राचार्यश्री ते इस निराशावादी स्थिति को उलटते हुए कहा--भ्राज इतनी तो सुविधा है कि सूर्य पीठ की झोर 
है। यदि मह सम्मु| होता तो कार्य भौर भी कठिन होता । 


बिचार-प्र रणा 


भ्राचामंभ्री की कार्य-प्रेरणा जितनी तीमद़ है, उतनी ही विचार-प्रेरणा भी । वे ऐसी स्थिति पैदा कर देते हैं कि 
जिससे व्यक्तित को उनके विचारों को जानते की उत्सुकता हो । यश्षपि वे बहुत सरल-सुबोध भाषा में बोलते हैं, फिर भी उस 


श्शड ] ग्राचार्यभो ठुलसो भ्भिनन्‍्दन प्रन्‍्थ [ दिलीब 
सुबोधता में एक ऐसा तत्व भी रहता है जो प्रयासगम्य होता है। उनकी सहज बात दूसरो के लिए मार्ग दर्शक बन जाती है। 


झाज्या से भर वबिया 


एक बार दिल्‍ली अणुव्त समिति के भ्रध्यक्ष श्री गोपीनाथ 'प्रमन' अ्णुत्रत-प्रधिवेशन में सम्मिलित होने के लिए 
गये, तब किसी कारणवद्य काफी निराश थे , किन्तु जब लौटकर दिल्ली ग्राये, तब ग्राश! से भरे हुए थे । मैंने उनते इसका 
कारण पूछा तो उन्होंने बतलाया--प्रभी दिल्‍ली तगर-निगम के चुनावो मे मेरे अपने ही मुहल्ले मे वोट खरीदे गए थे । यह 
कार्य मेरी पार्टी वालों ने ही मुझपे छिपा कर किया था। इस प्रकार की प्रचद्धन्न भ्रनैतिकताओं से मुझे बडी ग्लानि है । 
भ्रत, निराश हीना स्वाभाविक ही था। इसी निराज्ञा की स्थिति मे मैं श्रधिवेशन मे भाग लेने गया था। मैंने जब इस 
घटना को प्राचार्यश्री के सम्मुख रखा भौर कहा कि जब देश में इस प्रकार की प्रनतिकता व्याप्त है, तब कुछ व्यक्तियों के 
प्रणव्रतों होने का कोई श्रषिक प्रभाव नहीं हो सकता । मुझे भ्रपनी प्रभावहीनता पर बडा दु ख है कि मेरी पार्टी बालो 
पर भी मेरा कोई प्रभाव नही है। प्रधिक व्यक्तियों द्वारा की जाने वाली भ्रष्टाचारिता के साथ जो सम्मिलित होना नही 
चाहता, उसे समाज के पन्य व्यक्तियों से अलग-थलग रहना पडता है। उसका जीवन जाति-बहिष्कृ त-जैसा बन जाता 
है। मेरे साथी जब यह जान गए कि मैं उनकी इन बातों में सहयोग नही दूंगा, तो वे उन बातों के विषय में मुकसे विमर्षण 
किये बिना ही झपना निर्णय कर लेते है । 

ग्राचायंश्री ने मुझसे कहा--क्या यह कम महस्त्वपूर्ण बात है कि श्रनेक व्यक्ति किसी एक व्यक्ति की सचाई का 
भी सामता नहीं कर सकते । उन्हें छित॒कर काम करना पडता है । 

बस, झावचाय॑श्री की इसी एक बात ने मुझे ग्राश। से भर दिया । 


मेरा सद उतर गया 


सुरेस्द्रनाय जैत आचार्यश्रो के सम्पर्क में प्राये । भ्राचायंश्री ने उनसे पूछा--धर्म-शास्त्रो का नेरन्तरिक प्रम्यास 

चालू रहुता होगा ? 
उन्होंने कहा--मैंने दस वर्ष तक दिगम्बर धर्म-शास्त्रो का अ्रभ्यास किया है। 

भाषायेश्री--तब तो मोक्षशास्त्र, राजबातिक, इलोकवार्तिक, परीक्षा-मुख प्रादि ग्रर्थ पढ़े ही होगे ? 

सुरेदद्रनाथजी--हाँ, मैंने इन सबका भच्छी तरह से पारायण किया है। 

भाचायंश्री--भात्म-तत्त्व का विश्वास हुआ कि तही ? 

सुरेतद्रनाथजी--जितना निविकल्प होना चाहिए, उतना नही हूँ। 

झाशचायेश्री--हो भी कंसे सकते हो ? पुस्तके झात्म-तत््व का विश्वास थोड़े ही कराती हैं ? वे तो केवल उसका 
ज्ञान देती हैं । 

सुरेन्द्रनापजी--तो विद्वास कंसे होता है ? 

प्राचायेश्री--साधना से। भले ही कोई ग्रन्थ न पढ़े, पर आात्म-साधना करने वाले को प्रात्म-दशंत अ्रवध्य 
होगा । केवलज्ञान की प्राप्ति पुस्तकों से नहीं, किन्तु साधना से ही होती है। फेवलज्ञान के लिए कही कालेज में भर्ती 
नहीं होना पड़ता, उसके लिए तो एकान्त में बैठकर अपनी ग्रात्मा को पढाना होता है। उसी से ग्रतभ्य भ्रात्म-बोधि की 
प्राप्ति हो जाती है। 

श्राचायंश्री की उपयुक्त बातो का श्री सुरेद्रनाथजी पर जो प्रभाव पड़ा, उसको उन्होंने इस प्रकार भाषा दी 
है--“इतनी बडी बात झौर इतने सरल ढंग से ! मेरा ज्ञानी होने का मद क्षण-मर जें उतर गया। तभी मुझे लगा कि 
हजार शास्त्रघोट्‌ पण्डितों से एक साधक सहस्रो गुना प्रधिक ज्ञानवान्‌ है।''' 


१ जैत भारती, १६ दिसम्बर ५४ 


हष्याय |] जीबन-कतइल [ १९४ 


हिन्दू या मुसलमान ? 

बिहार प्रदेश मे किसी ने भाचार्य श्री से पूछा--भाप हिन्दू हैं या मुसलमान ? 

प्राचायंश्री ने फहा--मेरे चोटी नहीं है, प्रत. मैं हिन्दू नहीं हें । मैं इस्ल!म-परम्परा में नहीं जन्मा, भ्रत' मुस्तल- 
मान भी नहीं हूँ। मैं तो केवल मानव हूँ। 


भोजन का शिकार 


'गोडता' गाँव मे झ्राचाय॑ श्री के पास मृत्यु-भोज के त्याग का प्रकरण चल पड़ा। प्ननेक व्यक्तियों ने मृत्यु-मोज 
करने तथा उसमे सम्मिलित होने का परित्याग किया। भ्राचार्यश्री ने वहाँ के सरपंच से भी त्याग करने के लिए कहा । 

सरपच ने कहा--मैंने भ्रभी कुछ दिन पहले मृत्यु-मोज किया है। चार हज़ार रुपये लगाकर मैंने सब लोगो को 
भोजन कराया है तो प्रब उनके यहाँ का मृत्यु-मोज कैसे छोड दूँ ? कम-से-कम एक-एक बार तो सब के घर भोजन करने 
का भ्रधिकार है। हाँ, यह हो सकता है कि मैं भव मृत्यु-मोज नहीं करूँगा । 

प्रावायंश्री ने प्रपने तके को नया मोड़ देते हुए कहा--परन्तु जब तुम मृत्यु-मोज नहीं करोगे तो तुम्हें फिर 
क्यों कोई अ्रपने यहाँ बुनायेगा ? सब सोचेगे---यह हमे नहीं बुलायेगा, तब फिर हम ही क्यो बुलायें ? भौर फिर यह भी 
सोचो कि जब सब लोग इसका परित्याग करते हैं तब तुम्हे भोजन करने के लिए बुलायेगा ही कौन ? 

सरपच के पास इसका कोई उत्तर नही था । प्रावार्येश्री के तकों ने उसे प्रपने मन्‍्तव्यों पर पुन' विचार करने को 
प्रेरित किया। एक क्षण उसने सोचा और फिर गाँव वालों के साथ खडा होकर प्रतिज्ञा मे सम्मिलित हो गया । 


हमारा प्रनुभव भिन्‍न है 


एक सस्यातो को प्राचायंश्री ने भ्रणुब्रत-प्रान्दोलन का परिचय दिया। उसने पूछा--क़्या लोग भ्रापकी बाते 
मान लेते हैं ? हमने तो देखा है कि प्राय लोग ब्रत के नाम से ही भागते हैं । 

झ्राचायंश्री ने कहा--हमारा झनुू भव आप से भिन्‍न है। ब्रतों का उद्देश्य भौर उतकी मावता को ठीक ढंग से 
समभाने पर प्रधिकाश लोग ब्रतों के प्रति निष्ठाशी ल होते पाये गए हैं! भागते तो वे तब है, जब कि स्वय प्रेरक उन ब्रतो 
को अपने जीवन मे न उतार कर केवल उपदेश बघारने लगता है। 


शंकर-प्रिया 


श्री बी० डी० नागर को ग्राचायंश्री ने अ्रणुत्रतों की प्रेरणा दी, तो वे बोले--मैं शकर का उपासक हूँ। शकर 
को भाँग बहुत प्रिय थी, अतः मैं उन्हे भाँग चढाता हूँ। जो वस्तु अपने इृष्टदेव को चढ़ाता हूँ, उसे प्रसाद के रूप मे स्वय 
भी स्वीकार करता हूँ। भ्रणुत्रती बनने से उसमें बाधा प्राती है। 

ध्राचायंश्री--अ्राप तो एक बौद्धिक व्यक्ति हैं। योडा स।चिये, क्या बिना भाँग के शंकर की पूजा नही हो सकती ? 

श्री नागर---हो तो सकती है, किन्तु प्रत्य वस्तुए उनकी सर्वाधिक प्रिय वस्तु का स्थान तो नहीं ले सकती ॥ 

भ्राचार्यश्री --ईएवर को भक्त अपना ही रूप देना चाहता है । वह स्वय जिन वस्तुप्रों को प्रिय मानता है, उन्हीं 
वर भगवान्‌ की प्रियता का झारोपण कर लेता है। गाँजा प्रादि पीने वाले भी हकर के नाम की भाड़ लेते है। इस क्रम 
से तो भगवान्‌ के निर्मेल स्वरूप में बाधा ही पहुँचती है । भ्राप इस विषय पर गम्भी रता से सोचियेगा । 

श्री नागरं--हाँ, यह बात सोचने की भवद्य है। नशे के रूप में भाँग छोड़ देने में भुक्के कोई भ्रापत्ति नही है । 
प्रत्य बातों पर जब तक पूर्ण मनत न कर लूँ , तब तक के ख्िए इतना संकल्प भी काम देगा। 


- ११६ | श्राचांशो तुलसो अतिनत्दन प्रन्थ [ ट्वित्तीम 


शुद्ध : गंगाजल से भो पवित्र 


प्रकरायाद मे एक ब्राह्मण गंगाजल लेकर धाया ग्रार प्राचाय॑श्री से उसे स्वीकार करने की हठ करने लगा। 
आचार्यश्री ने उसे समफाया कि कच्चा जल हमारे उपयोग में नहीं भाता । 

पडितजी बोले--यह तो गगाजल है। यह कभी कच्चा होता ही नही। मैं इसे प्रभी-प्रभी लेकर प्राया हूँ । 

प्रन्तत प्राचायेश्री ने उसके बढ़ते हुए झाग्रह को देखा तो झ्पनी बात का रुख बदलते हुए कहने लगे---पंडितजी ' 
श्रद्धा पानी से बड़ी होती है, मैं आ्रपकी श्रद्धा को सादर ग्रहण करता हूँ । वह इस गगाजल से भी पवित्र वस्तु है। 


सब से समान सम्बन्ध 


उत्त रप्रदेशीय विधान सभा के सदस्य श्री ललिताप्रसादजी सोनकर की प्रार्थना पर प्राचायंश्री ने दलित वर्ग 
सघ के वाषिक झधिवेशन में जाना स्वीकार कर लिया । उनके कुछ विरोधियों ने आचारययश्री से कहा “सब दलित-वर्गीय 
लोगों का इसमे सहयोग नहीं है, श्रत' श्रापका जाना उचित नही लगता । 

आचार्य श्री ने कहा--सबका सहयोग होना भ्रच्छा है, फिर भी वह न हो, तब तक के लिए मैं श्रपनी बात न कहूँ, 
यह उचित नहीं। सत्यास्वेषण या सत्य-प्रापण में यदि सबके सहयोग की शर्त रहे, तो शायद सत्य के पनपने का कभी भ्रव- 
सर ही न झाये। जो इस संगठन मे हैं, थे मेरे विचार भ्राज सुन ले भर जो इस सगठन मे नही है, वे भ्राज वहाँ भी सुन 
सकते हैं, तथा भ्रन्यत्र कही भी । मेरा इस या उस किसी भी संगठन से कोई सम्बन्ध नहीं है, भौर जो सम्बन्ध है वह सभी 


संगठनों से एक समान है। 
सरण-स्पर्श कर सकते हैं ? 


रेल से उतर कर प्राये हुए कुछ व्यक्तियों ने भ्राचा य॑ श्री का चरण स्पर्श करना चाहा । परन्तु उन्हे रेल के धंए से 
मलिन हुए प्रपने वस्त्रो के कारण कुछ सकोच हुप्रा। यह विचार भी शायद मन में उठा हो कि एक पवित्र ग्रात्मा के 
सम्पर्क में ग्राते समय तन भ्रौर वसन की पवित्रता अनिवायंतया होनी चाहिए। दूसरे ही क्षण मन ने एक दूसरा तरक॑ प्रस्तुत 
किया कि उनसे सम्पर्क करने मे तन भौर वसन से कही प्रधिक श्रद्धा माध्यम बनती है । बह तो सदा पवित्र ही है । ग्राखिर 
उन्होने पूछ लेना ही उचित समझा । वे प्राचायंश्री के पास झ्राये और बोले--क्या हम इस प्रस्नात स्थिति भे आपका 
चरण-स्पर्श कर सकते है ! 

प्राचायंश्रो ने कहा--क्यो नही ? वस्त्रो की मलिनता भ्रपेक्षणीय न होते हुए भी गौण वस्तु है। मत की मलिनता 
नहीं होनी चाहिए। 


विनोद 


कभी-कभी प्रवसर ग्राने पर भ्राचायंश्री विनोद की भाषा में बोलते सुने जा सकते हैं। उतका विनोद केवल 
परिहास के रूप मे नही होता, प्रपितु श्रपने मे एक गहरा श्र्थ लिये हुए होता है। उनके विनोदो का व्यंग्यार्थ बाण की तरह 
वस्तुस्थिति के हा को विद्ध करने वाला होता है। 


एक घड़ी 


लाइनूं मे गुवक-सम्मेलन की समाप्ति पर एक स्वयं-सेवक ने सूचना देते हुए कहा--७क घड़ी मिली है; जिन 
सज्जन की हो, वे चिह्न बताकर कार्यालय से ले लें। 

वह बैठ भी नहीं पाया था कि श्ाचायंश्री ते कहा--मैंने भी भ्राप लोगो मे एक घड़ी (समय-विशेष) खोई है। 
देखें, कौन-कौन उसे वापस ला देते हैं 


अध्याय ] जोबन-अतदल [ १२७ 
हँसी का वह क़हकहा लगा कि पण्डाल में काफी देर तक एक मघुर संगीत की सौ कार छायी रही । 
पर्दा-समर्थकों को लाभ 


भरतपुर से विहार कर भ्रावायंश्री पुलिस-चौकी पर पधारे। भ्र्थात्‌ निकट की एक वाटिका में 5हरे । वहाँ एक 
वृक्ष पर मधुमबिलयों फा एक छत्ता था। भोजन पकाने के लिए जलायी गई भाग का धुन्नां सयोगवशात्‌ वहाँ तक पहुँच 
गया । उससे क॒द्ध हुई मघुमक्श्लियों ने बहुत से भाई-अहिनो को काट लिया। उस काण्ड में पर्दे वाली बहनें साफ बच गई। 

झाचाय॑श्री को जब इस बात का पता चला तो हँसते हुए कहने लगे---चलो ! पर्दा-समर्थंक व्यक्ति उश्षकी एक 
उपयोगिता तो प्रब निविवाद बता सकेगे। ह 


यह भी कट जायेगी 


झाचायंश्री कानपुर पधार रहे थे । विहार में मील-पर-मील कटते जा रहे थे। मील का एक पत्थर झ्राया, वहाँ 
से कानपुर चौरासी मील शेष था। एक भाई ने कहा--अ्रभी तो कानपुर चौ रासी मील दूर है। 

भ्राचायंश्री ने इस बात में प्रपने विनोद का रस भरते हुए कहा-- “यह चौरासी भी कट जायेगी ।” इस छोटे-मे 
वाक्य के साथ ही सारा वातावरण मधुमय हास से व्याप्त हो गया । 


फुँ्रा--प्यासे के घर 


झावायंश्रों ने विभिन्‍न बस्तियों मे जाकर व्याख्यात देना प्रारम्भ किया । तत्र भ्रालोचक प्रकृति के लौग कहने 
लगे--प्यासा कुएं के पास जाता है, पर कुश्रा प्यासे के पास क्यों जाये ? 

झात्ायंश्री ने इस बात का रस लेते हुए कहा--परे भाई, क्या किया जाये ! युग की रीति ही विपरीत हो गई 
है। भ्रब तो नलों के द्वारा कुझ्माँ भी तो प्यासे के धर जाने लगा है । 


भाग्य की कसौटी 


एक बहिन प्राचायेश्री को प्रपना परिचय दे रही थी । प्रन्यान्य बातो के साथ उसने यह भी बतलाया कि उसके 
एक बहिन विदेधश गयी हुई है ! 

ग्राचार्यश्री ने कहा--तुम विदेश नही गयीं 

उसने उदासीन स्वर से उत्तर दिया--मेरा ऐसा भाग्य कहाँ है ! 

श्राचार्यश्री ने मुस्कारते हुए कहा--तस, यही है तुम्हारे भाग्य की कसौटी ! 


प्रेंधेरे से प्रकाश में 


राति के समय खुली छत पर दुग्ध-घवल चन्द्रिका मे प्रणुश्नत-गोष्ठी का कार्यक्रम प्रारम्भ होने बाला था । वहाँ 
पास में एक पाल बंधा हुपता था। लगभग भ्राधी छत पर उसकी छाया पड़ रही थी। कुछ भ्रणुत्रती चन्द्र के प्रकाक्ष में बैठे 
थे, तो कुछ उस छाया मे । प्रकाश वाला कुछ भाग यों ही खाली पड़ा था । कुछ व्यकितों ने पीछे छाया! मे बैठे भाइयों से 
भ्रागे भ्रा जाने का भनुरोध किया । पर वहाँ से कोई उठा नहीं । 

ब्राचायंश्री ने हसी स्थिति को विनोद की भाषा में यो प्रभिव्यक्ति दी--प्रकाश में प्राने के बाद हर बात में 
जितनी सावधानी बरतनी पड़ती है, भ्रैधेरे में उतनी नहीं। सम्भबत: यही सुविधा प्रैघेरे के प्रति झ्ाकर्षण का कारण हो 
सकती है। प्रस्यथा प्रकाश को छोड़ भँधेरे को कौन पसन्द करेगा ?” बातावरण में चारों भोर स्मित भाव छलक उठा। 
वीडे बैठे हुए भाई किसी के भ्रनुरोध के बिता स्वयं ही उठ-उठकर प्रागे भरा धए। 


श्श्द ] शा्यार्यभी तुलसी समन गो [ द्वितीय 


जो झाज्ञा 


प्रवचन चल रहा था। एक छोटा बालक घूमता-फिरता उधर धाया और पझ्ाचारयश्री के पैरों की तरफ हाथ 
बढ़ाते हुए बोला---पेर दो !” प्राचारययश्री भ्रपने प्रवाह में बोल रहे थे। जनता विमुग्ध भाव से सुन रही थी। बालक को 
इसकी कोई परवाह नही थी। प्राचार्यश्री का प्रवाह रुका । लोगो की दृष्टि बालक की झोर गयी, ब्राचायंश्री ने भ्रपने पैर 
को उसकी औ्रोर भागे बढ़ाते हुए हंसकर कहा--'जों प्राज्ञा ! ” बालक भ्पनी मस्ती से चरण-स्पर्श कर चलता बना । 


झच्छाई-बराई की समझ 


झलीगढ़ के एक वृद्ध एडवोकेट निधीशजी आचार्य श्री के सम्पक में प्राये। बातचीत के प्रसग मे उन्होंने कहा-- 
मैं यदि बुराई भी करता हूं तो उसे भ्रच्छी समझ कर ही करता हूँ । 
ग्राचायंश्रो ने छटते ही कहा--श्रौर जब भ्रच्छाई करते हैं तो शायद बुरी समझ कर करते होगे ! 


प्रामाणिकता 


ग्राचार्यश्री श्रपने कार्य में परिपूर्ण प्रामाणिक्रता का ध्यान रखते है। भ्रपनी तथा अपने साधुझ्ों की कार्य-वृत्ति 
से किसी को दुधिधा न हो तथा किसी की वस्तु का दुरुपयोग न हो, इसमें भी वे पूर्णत जागहूक रहते है। किसी (ूर्बाग्नह 
तथा न्यूनता लगने के भय से भी वे अपनी प्रामाणिकता को श्राँच भ्राने देता नही चाहते। 


होनता की बात 


एक विद्वान्‌ ने ग्ाचायंश्री से कहा--प्राचांजी ! भविष्य में इतिहास का विद्यार्थी जब यह पढेगा कि भारत 
में छोटी-छोटी बुराइयो को मिटाने के लिए ब्रत बनाने पड़े और झ्रान्दोलन चलाना पडा, तो क्या यह बात भारत की 
हीनता प्रकट करने वाली तही होगी ? 

झाचार्यश्री--हो सकती है, किन्तु वस्तुस्थिति को छिपाना भी तो झच्छा नहीं है। भारत शताब्दियों तक 
परतन्त्र रहा, यह घटना भी तो हीनत।! की दयोतक है, पर क्या इस वस्तु-स्थिति को बदला जा सकता है २ इतिहास मे 
उत्कर्ष श्रोर प्रपकर्ष प्राते ही रहते हैं, उनके कारण से हमे वस्तु-स्थिति छिपाने का प्रयास कर, श्रप्रामाणिक नही बनना 
चाहिए। 


श्रद्धा का सदुपयोग करें ! 


भाषायंत्री श्राहदर कर रहे थे । उसी कमरे में एक पेटी पर पानी से भरा पात्र रखा था । प्राचायंश्री ने देखा तो 
पूछने लगे--यहाँ पानी किसने रखा है ” यदि थोडा-सा भी पानी नोचे गिरा तो वह पेटी के ग्रन्दर चला जायेगा । इसके 
प्रन्दर कपड़े भी हो सकते हैं तथा प्रावश्यक कागजञ-पत्र भी । हमारी अ्सावधानी से वे खराब हो, यह लज्जा की वात है। 
लोग हमे जिस श्रद्धा से स्थान देते है, हमे उनकी वस्तुग्रो का उतनी ही प्रामाणिकता से ध्यान रखना चाहिए। उन्होने 
उस पानी को तत्काल उठा लेने का निर्देश किया । 


पाँच मिनट पहले 


उत्तरप्रदेश की यात्रा के पहले दिन में साथ भ्ाचायंत्री भ्रछनेरा पधारे। इप्टर कालेज में ठहरना हुआ । 
परीक्षाएं चल रही थीं, भ्रत प्रिसिपल ने प्रार्थना कौ--रात को तो श्राप प्रानन्द से यहाँ ठहरिये, परन्तु प्रातः यदि सूर्योदय 
से पाँच मिनट पहले ही खाली कर सके तो ठीक रहेगा, भ्रन्यथा परीक्षार्थी लडको के लिए थोड़ी दिक्कत रहेगी। 

श्राघायेश्री ने उस बात को स्वीकार कर लिया प्रौर दूसरे दिन प्रात. वैसा ही किया। सूर्योदय से पाँच मिनट 


झध्याय ] जोवस-शतदल [ १२६ 


पूर्व ही सब सन्‍्त सड़क पर भा गए झौर सूर्योदय होने पर बहाँ से विहार कर दिया। इस प्रामाणिकता पर कालेज के 
झधिकारी गदगद हो गए। ह 
वक्‍तृत्व 
झाचार्यश्री की प्रन्य श्रभेक प्रबल शक्तियों में से एक है उनकी वक्‍्तृत्व-शक्ति । किस व्यक्तित को कौन-सी बात 
किस प्रकार से कही जानी चाहिए, यह वे बहुत भच्छी तरह से जानते हैं। विद्वानो की सभा में जहाँ वे ध्रपनी प्रखर विद्वत्ता 
की छाप छोडते हैं, वहाँ ग्रामीणों पर उनके उपयुक्त सहज भौर सुबोध बातों की । आपके उपदेशों से सहुन्नो जन मद्य, 
मांस, भाँग, तम्बाकू तथा प्रपमिश्रण आदि श्रन॑तिकताग्रो से विमुक्त हुए हैं। प्रनेक बार ग्रामों मे ऐसे दृद्य भी उपस्थित 


होते रहते हैं जब कि वर्षों तक मद्य तथा तम्बाक्‌ पीने वाले व्यक्ति आधायंश्री के सामते भ्पती चिलमे फोड देते हैं तथा 
झ्रपते पास की बीडियो का चरा करके फेंक देते हैं । 


बाणी का प्रभाव 


डा० राजेन्द्रप्रसाद जब २१ श्रवदूद र '४६ में आचायंधी से मिले थे, तवद उनकी वाणी से इतने प्रभावित हुए 
थे कि उन्होने श्रपने एक पत्र मे उसका उल्लेख करते हुए लिखा है 

“उस दिन झापके दर्शन पाकर बहुत प्रनुगृद्दीत हुप्ना। इस देश में ऐसी परम्परा चली प्राई है कि धर्मोपदेशक धर्म 
का ज्ञान भ्रौर ग्राचरण जनता को बहुत करके मौखिक ही दिया करते हैं। जो विद्याध्ययन कर सकते है, वे तो ग्रन्थों का 
सहारा ले सकते हैं, पर कोटि-कोटि साधारण जनता उस मौखिक प्रचार से लाभ उठाकर धर्म-कर्म सीखती है। इसलिए 
जिस सहज-सुल भ रीति से झ्राप गूढ तत्त्वो का प्रचार करते है, उन्हे सुनकर मैं बहुत प्रभावित हुआ भर झाशा करता 
हें कि इस तरह का शुभ अवसर मुझे फिर मिलेगा।” 


उनकी ग्रात्मा बोल रही है 


ग्राचायंश्री साधारण जीवनोपयोगी बातो पर ही प्रभावशाली ढग से बोलते हो, सो बात नहीं । वे जिस विषय पर 
भी बोलते है, उसी मे इतनी सजीवता ला देते है कि उन विषयो से विशेष सम्बद्ध न होने वाले व्यक्ति भी प्रभावित होने 
देखे जाते हैं। स ० २००८ दिल्‍ली में भिक्ष-चरमोत्सव के प्रवसर पर अजमेर के भूतपूर्व मुख्य मत्री श्री हरिभाऊ उपाध्याय 
उसमे सम्मिलित हुए । प्राचायंश्री ने स्वामी भीखणजी के विषय मे जो भाषण दिया, उससे वे इतने प्रभावित हुए कि झपने 
स्थान पर जाकर उन्होने एक पत्र भेजा । श्राचायंश्री की वक्‍त्त्व-शक्ति पर प्रकाश डालते वाला वह पत्र इस प्रकार है . स्‍ 

महामान्य श्री ध्राचायंजी, 

सादर प्रणाम | इधर तीन दिनो से प्रापके दर्शन भौर सतसग का जो भ्रवसर मिला, वह मुझे सदैव याद रहेगा। 
मुझे बड़ा खेद है कि भ्राज कुछ मित्रों के प्रनुरोध करने पर भी मैं वहां कुछ बोल न सका। इधर मेरी प्रवृत्ति बोलने की 
कम होती जा रही है, लिखने की भी । ऐसा लगने लगा है कि मनुष्य को प्रपने जीवन से ही लोगो को भ्रधिक देना चाहिए, 
जिससे हमे ध्पने जीवन को मॉजते रहने का झवसर मिले । 

प्‌ज्य स्वामी भिक्ष॒जी के चरित्र ग्लौर श्रापका श्राज का तद्विषयक व्याख्यान मुझे बहुत प्रभावकारी मालूम 
हुआ । ऐसा लगा, मानो उनकी प्रात्मा भ्राप मे बोल रही है। भाप भपने क्षेत्र के 'युगपुरुष' है। जैन-धर्म को मैं मानव- 
धर्म मानता हूँ; उसके ग्राप प्रतीक बनेगे, ऐसा विव्वास है। मैं दिल्‍ली फिर आऊँगा, तब भ्रवश्य मिलूँगा । झाप ग्रपने इस 
जीवन-कार्य में मुझे श्रपना सहयोगी सम सकते है । इति । 


बिनीत 
हरिभाऊ उपाध्याय 


१ विशेष विधरण 


१३० | प्राद्यायंभो तुससी घमिमन्दन प्रत्थ [ द्वितीय 


विविध 


झ्राचार्यश्री का जीवन विविधता के ताने-बाने से बना है। उत्की महत्ता घटनाओं में तिखरी पड़ी है। घटनाएं 
भी इतनी कि समेटे नही सिमटती । भ्रादि से ही विविधता उनके जीवन का प्रमुख सूत्र बतकर रही है, इसीलिए उनके 
जीवन से सम्बन्धित घटनाभ्रो के सकलन में भी अपनी भ्रभिव्यक्तित हुई है। 


मैं प्रवस्था में छोटा हूँ 


मध्याह्लन में एक किसान प्राया भौर प्ाचायंश्री के पास बंठ गया। झ्राचार्यश्री ने उससे बातचीत की तो उसने 
बतलाया--मैं क्षेत पर काम कर रहा था तब सुना कि गाँव मे एक बडे महात्मा प्राये है। मैने सोचा--चल्‌, कुछ सेवा- 
बन्दगी कर भाऊँ। किसान ने भ्राचारय श्री की भोर हाथ बढाते हुए कहा--लाइये, थोडा-सा चरण दबा दूँ । 

ग्राचायंश्री ने श्रपती पलथी को झ्नधिक समेटते हुए कहा--नहीं भाई, हम किसी से शारीरिक सेवा नही लेने । 

किसान ने कहा --आ्प क्यो नही दबवाते * मैंने तो अनेक सन्‍्तो के पैर दबाये है । 

झाचायंश्री ने कहा--यह हमारा नियम है। दूसरी बात यह भी है कि मेरी अ्रवस्था तुम्हारे से छोटी है। मैं 
तुम्हारे से पैर क॑से दबवा सकता हूं पैर मेरे दु खते भी नही । युवा हूँ, तब पर दबवाऊँ ही क्यो ? 


भेंट क्या चढ़ाओोगे ? 


झाचार्यश्री एक छोटे-से गाँव में ठहरे । ग्रामीण उनको चारो प्रोर से घेर कर खडे हो गए। ग्राचार्यश्री ने विनोद 
में उनसे कहा--खडे तो हो; मेट में क्या-क्या चंढाओगे ? 

बेचारे किसान सकुचाये झौर कहने लगे--महाराज | भेट के लिए तो हम कुछ नही लाये । 

झाचायंश्री---तो वया तुम लोग नही जानते कि दर्शन करने के बाद कुछ चढाना भी झ्रावश्यक होता है ? 

किसानो ने बडे सकोच के साथ कहा--हम तो सब गरीब है, भ्रापके योग्य भेट ला भी क्या सकते है ! 

प्राचायंश्री ने उन्हे भौर भी विस्मय मे डालते हुए कहा--सुम सबके पास चढ़ावे के उपयुक्त सामग्री है तो 
सही; परन्तु उसे चहाते का साहस करना होगा । 

वे लोग विस्मत हो एक-दूसरे की भ्रोर ताकने लगे। प्राचायंश्री ने उतकी दुविधा को ताइते हुए कहा--डरो 
मत, मैं तुम्हारे से रुपया-पैसा माँगने वाला नही हूँ । मुझे तो तुम्हारी बुराइयो की भेट चाहिए। तम्बाक्‌, मद्यपान, चोरी 
श्रादि की, जिसमे जो बुराई हो, वह मुझे भेट चढ़ा दो। 

यह सुनकर उनमे प्रसन्‍तता की लहर दोड गई | उन लोगो ने सचमुच ही प्राचायंश्री के चरणों में काफी सारी 
भेंट चढायी । 


फ़ोस भी लेता हूँ झ्नोर पद भी देता हूँ 


एक भाई ने ग्राचायंश्री से कह्--ऐसे तो मेरी सन्‍्तो मे कोई विशेष श्रद्धा नही रहती , किन्तु इस बार कुछ ऐसी 
भावना जगी कि प्रतिदिन तीनो समय झ्राता रहा हूं। मुझे श्रापके सघ को दो बातो ने विशेष प्राकृष्ट किया है. एक तो 
सदस्यता की कोई फीस नही है, दूसरे, पदों का ऋगडा नही है। 

झाचायंश्री ने उनकी भाशा के विपरीत कहा--पुमतने सम्भवत गहराई से ध्यान नही दिया । यहाँ तो फ़ीस भी 
सगती हैं श्रौर पद मी दिया जाता है। 

वह भाई कुछ भ्रसमजस में पडा झौर पूछने लगा--कहाँ ? मेरे देखने मे तो कोई ऐसी बात नही झायी । 

भाषायंश्री---अब तक नही प्रायी होगी, पर लो, श्रब लाये देता हूँ कि हम भ्पने सम्पर्क में भ्राने वाले व्यक्ति 
से संयम की फ़ीस लेना चाहते हैं प्रौर भ्रणृश्रती का पद देना चाहते हैं। क्यो, है न स्वीकार ? 


भ्रष्याव ] जोचन शतदइल [ १३१ 
भौर तव उस भाई को न फीस की शिकायत हुई, न पद की । उसने सह फोस भी दी झौर पद भी लिया । 
झापका चरणामृत मिले तो 


एक व्यक्ति भ्रपने भानजे को साथ लेकर भाया । वह श्पने साथ गरम जल का पात्र तथा चाँदी की कटोरी भी 
लाया था। प्राचारयंश्री को वन्दन कर वह बोला--महाराज ! यह मेरा भानजा है। इसका दिमाग कुछ भ्रस्वस्थ है। 
कुछ समय पूर्व एक मुनि भाये थे। मैंते उनका अगृष्ठ घोकर इसे चरणामृत पिलाया था। तब से यह कुछ-कुछ स्वस्थ हुम्रा 
है, परन्तु रोग पूर्ण रूप से गया नहीं । मैंने सोचा, इस बार यदि प्रापका चरणामृत पिला दूँ तो यह भ्रवश्य ही पूर्ण स्वस्थ 
हो जायेगा । 

प्राचायश्री ने कहा---मैं प्रपना भ्रगृष्ठ नही धुलवाऊंगा । प्रगुष्ठ-धोये पानी से रोग में कुछ लाम होता है, इसका 
मुझे तनिक भी विश्वास मही। मैं इसे एक अ्रन्ध-विश्वास मानता हैं । श्राप इसे चरणस्पर्श करा सकते हैं, उसमे मुभे 
कोई आपत्ति नहीं। उससे प्रधिक कुछ नही । 

उस भाई ने अपने भानजे का भ्राचार्यश्री का चरणस्पश कराया भ्रौर बडी प्रतन्‍नता से भ्रपने घर लौट गया। 


छोटे का बड़ा काम 


प्राचायंश्री की सेवा मे भ्राये हुए एक परिवार की मोटर के पीछे बंघी हुई कपडो की गठरी मार्ग मे गिर गई, 
उसमे लगभग पाँच सौ रुपये का कपड़ा था। पीछे से एक तंँगे वाले ने उसे गिरते देखा तो मोटर के नम्बर ले लिये। गठरी लेकर 
खोजता हुग्ना वहाँ पहुँचा जहाँ श्राचार्य श्री की सेवा मे ग्राये हुए भ्रवेक परिवार ठहरे हुए थे। उसने वहाँ लोगों को बतलाया 
कि ग्रमुक नम्बर की मोटर वाले की यह गठरी है। पूछताछ के बाद पता चलते ही गठरी यथास्थान पहुँचा दी गई । 

कोई भाई उसे झ्राचार्य श्री के पास ले ग्राया । झ्राचायंश्री ने सारी घटना सुनकर परिचय के रूप मे उसमे उसका 
माम पुछा--उसने प्रपता नाम 'छोटा' बतलाया | इस पर आाचायंश्री ने सत्यनिष्ठा के प्रति उसका उत्साह बढ़ाते हुए 
वाहा--छोटे ने बडा काम किया है। जनता की ओर उन्मुख होते हुए उन्होंने कहा--इस घटना से पता चलता है कि 
भारतीय मानस की पवित्रता मरी नही है । 


उपसंहार 

झाचारयश्री विश्व की एक विभूति है। उनका जीवन व्यक्तिगत से बढ़कर समष्टिगत है। उन्होंने अपने व्यक्नित्व 
से समष्टि को प्रभावित किया है। जो केवल झपने मे हो समाकर रह जाता है, वह विद्वान तो हो सकता है, पर महान्‌ 
नही। महत्ता को इयत्ता के किसी भी वलय से घेरा नही जा सकता । उन्मुक्त परिव्याप्ति ही उसकी सार्थकता है। यद्यपि 
महत्ता के मार्ग मे इयत्ताए ग्राती है, परन्तु उनका घेरा हर बार ट्टता है। कौन कितना महान्‌ है--यह परिमाण इयत्ताओ 
की ही प्रपेक्षा से होता है। निरपेक्ष महत्ता सदा भ्रतुननीय ही रही है। ससार के हर महापुरुष की गति उसी निरपेक्ष 
महत्ता की श्रोर रही है। इसीलिए हर इयत्ता के साथ उनका सर्देव सघषष चाल रहा है। 

प्राचायंश्री ने इयत्ताओो के भ्रनेक वलय तोडे हैं । वर्तमान इयतता से भी उनका संधर्ष चालू है। धाज नही तो 
कस--यह वलय प्रवह्य ही टूटने वाला है। चरमरा तो वह अभी से रहा है । भविष्य के गर्भ मे न जाने कितने बलय और 
हैं तथा उनके साथ होने वाला भावी सथर्ष समय की कितनी झह्वधि घेरेगा, कहा नहीं जा सकता। आज उसकी 
आवश्यकता भी नही है, वह 'कल' की बात है। 'कल' ही उसे भ्रधिक स्पष्टता से बतलायेगा। यहाँ केवल प्राचार्य श्री के 
वर्तमान का दिग्‌-दर्शन कराया गया है। वर्तमान की जड़ भूतकाल की भूमि मे गहराई तक घेसी रहती है। कोरा वर्तमान- 
टिक नही पाता, इसी लिए उससे सम्बन्धित भूतकाल की भूमिका पर ही उसे देखा जा सकता है। श्राचायंश्री का वर्तमान 
काल प्रवस्था की दृष्टि से संतालीस और आाचायेत्व की दृष्टि से पच्चीस वर्ष-प्रमाण भूतकाल को प्रवगाहित किये खडा है। 
£सी परिप्रेक्ष्य में यहाँ उसका ध्रकन किया गया है। 


११९ ] धाचाय भी तुलसो प्रभिमसदन प्रत्य [ हिलीय 


लगभग तीस वर्ष के प्रत्यक्ष सम्पक में मैंमे ग्राचायंश्री के जीवन मे जो विविधताए देखी है, उन्हे इस जीवनी में 
यथास्थान दिखाने का प्रयास किया है| यदि उन विशेषताशो को किसी एक ही शब्द मे प्रभिव्यक्ति देने के लिए मुझे कहा 
जाये तो मैं उसे 'जीवन का स्थाद्वाद' कहना चाहूँगा । प्राचायंथी के इस स्याद्वादी जीवन का प्रत्यक्ष दर्शन उनके साथ 
रहने बाला हर कोई कर सकता है। जैन-दर्शन का प्राण स्थाद्वाद जिस प्रकार परस्पर विरुद्ध दिखायी देने वाले धर्मों मे 
भी अविरोध पा लेता है, उसी प्रकार झ्राचायंश्री भी हर परिस्थिति मे से समन्वय के सूत्र को पकडने के भ्रम्यासी रहे है । 
उनकी हस प्रवृत्ति ने प्रनेक व्यक्तियों को प्रतिशयता से प्रभावित किया है । सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जैनेन्द्रकुमारजी के 
निम्नोक्‍्त उद्गार इसी बात के साक्षी है| वे कहते है--” “' “मैंने बहुत नजदीक से अध्ययन करके पाया है कि श्राचायंश्री 
मे बहुत-से श्रपूव॑ गण हैं। वे विरोधी-से-विरोधी वातावरण मे भी क्षुब्ध नही होते शोर न विरोध का प्रतिकार विरोध से 
ही करते हैं। वे प्रपनी प्रात्म-अद्धा से विरोध-शमन का कोई-न-कोई रास्ता निकाल ही लेते है । ' 

झ्ाचाय॑श्री के जीवन-ब्यवहार तथा प्ररूपण मे कुछ ऐसी सहज व्यावहारिकता श्रा गई है कि उससे प्रभावित 
हुए बिना रह सकना कठिन है। कोई ग्रध्यात्म मे विश्वास करे या न करे, परन्तु श्राचायं श्री जिस पद्धति से झ्राध्यात्मिकता 
को जीवन-व्यवहार मे उतारने की प्रेरणा देते हैं, उससे कोई इन्कार नहीं कर सकता । सूुप्रसिद्ध उपस्यासकार कामरेड 
यशपाल का प्ननुभव इस बात को अधिक स्पष्ट करने वाला होगा। वे कहते है--“मै साधु-सन्ता और श्रध्यात्म से दूर 
रहता हूँ । इसमे भी एक कारण है--मैंने देखा है वे समाज से दूर है । जो हमसे दूर है, हम भी उनसे दूर है। झाचाय॑श्री 
जैसे जो सन्‍्त-महात्मा समाज के नजदीक है, मैं उनसे उतना ही नजदीक हूँ । हम ममसारी है, ससार में रहते है, ससार से 
हमे काम है। साधता चमत्कार के लिए नही, कार्यों के लिए है । जहाँ तक मैं समभ पाया हु प्रौर भ्राचायंश्री के निकट 
श्राया हूँ, उसका श्रेय प्रणब्रत-प्रान्दो लन को है। भ्रणुत्रत मेरी दृष्टि मे व्यक्ति को परोक्षवादी नहीं, प्रत्यक्षवादी बनाता 
है । वह स्वार्थ मुखी नही, ध्यक्ति को समाजमुखी बनाता है | 

वे जीवन को जड़ देखना नही चाहते । जीवन में परिष्कार और सस्कार को वे सितान्त आवश्यक मानते है । 
उनकी यही भावना कार्य-रूप मे परिणत होकर सस्कृति का उन्नयन करने वाली बन गई है। भारतीय सस्कृति के प्रन्यान्य 
प्रहरियों के समान झ्ाचार्य श्री भी उसको पल्‍्लवित, पृष्पित व फलित करने में दत्तावधान रहे है। उनकी इसी कार्य-पद्ध नि 
से प्रभावित होकर सुप्रसिद्ध कवि स्वर्गीय श्री बालक्ृष्ण शर्मा नवीन' ने श्रपती कविता-पुस्तक 'क्वासि' की भूमिका मे 
श्राचार्य श्री को सस्कृति का उन्‍्तयनकर्त्ता या परिष्कर्ता ही नही, श्रपितु श्रभेदोपचार से स्वय सस्क्रृति हो कहा है। वे 
लिखते है---“तब सस्क्ृति क्‍या है ? मेरी मति के अ्रनुसार सस्क्रति गाधी है, सस्कृति विनोबा है, सस्कृति कबीर, तुलसी, 
सर, ज्ञानदेव, समर्थ तुकाराम है, सस्कृति भ्रणृत्रत-प्रचारक जैन मुनि चाय तुलसी है । सस्कृति रमण महर्षि है कोपे 
हँसेंगे, पर हँसने की बात नही है। सस्कृति है भात्म-विजय, सस्कृति है रागवशीकरण, सस्क्ृति है भाव-उदात्तीकरण । 
जो साहित्य मानव को इस ओझोर ले जाये, वही सत्साहित्य है।* 

इस प्रकार मैंने देखा है कि आ्राचायंश्री के स्थाद्गादी जीवन ने विविध व्यक्तियों तथा विविध विचारधाराधो 
को झ्पनी झोर आ्राकष्ट किया है। वे उनकी पारस्परिक प्रसमानताओ मे भी समानता के झ्राधार बने है । उन्होंने जन-जन 
को विश्वास दिया है, भ्रत वे उनसे विश्वास पाने के भी अधिकारी बने है। वस्तुत जो जितने व्यक्तियों को विश्वास 
दे सकता है, वह उतने ही व्यक्तियों का विश्वास पा भी लेता है । उन्होंने निश्चित ही वह विदवास पाया है। यह जीवनी 
उसी विश्वास का एक सश्षिप्त परिचय है। 


है 


रे हि | 


१ नक्भारत टाइम्स, ३१ घकतुबर ५४ 
२ अंग भारती वर्ष €, प्रंश ४१ 
३ 'क्वासि' को भूसिका, पृष्ठ २५ 





नेतिकता का आधार 
मुनिञश्री नयमलजी 


मनुष्य भर मानस दोनो भिन्‍न, साथ ही झ्रभिन्‍न भी है। मनुष्य इसी लिए महिमाशाली है कि उसका मानस 
विकासशील है। उसमे चिन्तन है, तकंणा है, ऊहापोह भौर गवेषणा है । मन ने जो उपलब्ध किया है, उसमे अनुपलब्ध 
प्रनन्‍्त है, फिर भी उसका रहस्योद्घाटन मन ने बड़ी पटुता से किया है। वह केवल पौदगलिक जगत्‌ की शल्य- 
चिकित्सा मे ही कुशल नही है, भ्रान्तरिक मर्मोद्घाटन भी उसने बहुत प्रमावक पद्धति से किये है। भ्रध्यात्म उन्ही मे से 
एक है| नैतिकता उसी का प्रतिबिम्ब है । 

हमे जो ज्ञात है, वह सत्‌ है। जो सत्‌ है, वह प्रनादि-अ्रतन्‍्त है । जो है, वह था भी और होगा भी । जो नहीं 
था, वह होगा भी नहीं श्रौर हे भी नहीं । इस तकं-दृष्टि से हम किसी भी सत्‌ को शाइवत मान लेसे है। पर जो है, वह 
इसी रूप में था ग्लौर इसी रूप में होगा, यह प्रावश्यक नहीं। इस रूप-परिवर्तन की दृष्टि से हम किसी भी सत्‌ को सादि- 
सान्‍्त मान लेते है। निष्कर्ष की भाषा में इतना होता है कि सत्‌ शाग्वत है, रूप अ्रशाव्वत। शाश्वत सत्‌ अभिव्यक्‍त 
नही होता । शाइवत और ग्रशाइवत दोनो शभ्रविभकक्‍तस होते है, तब सत्‌ व्यक्त होता है। इसी दाशनिक भित्ति पर हम 
अध्यात्म और नैतिकता का विमर्श करना चाहते है। प्रध्यात्म सत्‌ है और शाइवत है; नैतिकता उसका रुप है भ्ौर 
श्रशाशवत है। अध्यात्म स्वयभू है, नैतिकता परस्पराश्रित है। कंस्ब्रिज प्लेटोनिट्स का नेता कडवर्थ नैतिकता के 
प्रस्तित्व को वस्तुगत मानता था। उसके अ्रभिमत में नेतिक विभक्ितयाँ पदार्थ के भ्रान्तरिक गुणो की सूचक है । इस 
मान्यता में कुछ तथ्य भी है और कुछ चिन्त्य भी । चिन्त्य इसलिए कि कुछ न॑तिक विभक्तियाँ मान्यता-निर्भर भी होती 
है । प्रध्यात्म से प्रतिफलित नैतिकता निदिचत ही सहज होती है ! १२ नतिकता का बिचार, जो बौद्धिक होता है, बह 
असहज भी होता है। बुद्धिवाद के क्षेत्र मे निर्णायक ज्ञान प्रमाण होता है, किन्तु अ्न्तर-जगत्‌ में सम्यगू-ज्ञान प्रमाण 
होता है। निर्णायक शक्ति ज्ञान मे होती है, पर सम्यग्‌-शक्ति नहीं भी होती । प्रभावित दशा मे जितना निर्णय होता है, 
वह सम्यक ही नही होता, अ्रप्रभावित दशा में जो ज्ञान होता है, वह सम्यक्‌ ही होता है। हमारा प्रन्तर-जगत मोहाणग्रो 
से प्रभावित है। इसलिए नंतिकता का मूल स्रोत, यद्यपि वह एक है, विभक्‍त हो जाता है। एक व्यक्त का निर्णय दूसरे 
व्यक्ति के निर्णय से भिन्‍न हो जाता है। इसी प्रकार विभिन्‍न देश और काले के निर्णय भी भिन्‍न होते है। इस विभाजन 
का हेतु नैतिकता का मूल त्रोत नही, किन्तु निर्णायक बुद्धि का तारतम्य है। झज्ञान, ज्ञान, मोह और निर्मोह--ये चार 
रेखाएं है । ज्ञान का भ्रावरण हो प्रज्ञान होता है । वह टूटता है, ज्ञान व्यक्त हो जाता है। बीत राग या समभाव का 
बाधक परमाणु-वलय ही मोह होता है। वह विलीन होता है, चैतन्य में बीतरागता व्यवत हो जाती है। मनुष्य का चेतन 
सहज मे ज्ञानी है भ्रोर बीतराग है। जहाँ ज्ञान भी है श्लौर बीतरागता भी है, वहाँ भ्रन॑तिकता होती ही नहीं। मनुष्य में 
प्रनेतिकता होती है, इसका भ्र॒थ यह है कि उसका ज्ञान प्रावत है भौर दृष्टि मूढ है| नैतिकता अ्रध्यात्म का सहज प्रति- 
बिम्ब है और ग्रनेतिकता उसका भ्रस्वाभाविक रूप है। जो सहज है, वह ग्रसहज लग रहा है, शिक्षण-यापेश्ष हो रहा है, 
श्रौर जो असहज है वह सहज लग रहा है, यही है सम्यग्‌-ज्ञान का श्रभाव। 

अध्यात्म एक सचाई है, पर जब तक हमारा घरीर ग्रात्मा से प्रधान है, तब तक व्यवहार प्रमुख होता है भ्रौर 
सचाई गौण | और इसी परिस्थिति मे हमारे सामने नेतिकता का प्रश्न ज्वलन्त होता है। मनुष्य में भ्रच्छी और बुरी दोनो 
प्रकार की प्रवृत्तियों के बीज सचित रहते है। वे सामग्री का योग पाये बिना भ्रकुरित नही होते । ग्रध्यात्म-दर्शन यही तो 
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है कि मनुष्य अ्न्तर-दर्शन ले, तो वह उस तत्व को पा सकता है,जिसकी उसे कल्पना तक नही हैं। झानन्द और सुख, गुरुत्व 
और प्रतिष्ठा, तृप्ति और परितोष, जो भी प्राप्य है, वह सब भ्रपने भ्रन्तर मे है। किन्तु वह सब भ्रन्तर में है, यह दष्टि की 
स्पष्टता ही सर्वाधिक निगूढ है। इसीलिए मनुष्य का विश्वास नैतिकता की भ्रपेक्षा अ्रतेतिकता में श्रधिक है। अध्यात्म को 
आस्था पुष्ट हुए बिना नैतिकता साधार नही होती । पौदृगलिक श्राकर्षण से दूर रहने की वृत्ति भ्रध्यात्म हैं ओर पार- 
स्परिक सम्बन्धो मे पवित्र रहने की वृत्ति नैतिकता । पौदूगलिक आकर्षण का सयम किये बिना कोई भी व्यवित पारस्परिक 
व्यवहारों को पवित्र रख नही सकता । सकोच, भय, लज्जा और कानून---ये सब ग्रनैतिकता के प्रतिषेध है, और इन सबका 
प्रतिषेध है--परोक्ष । उसका प्रतिषेध केवल श्रघ्यात्म ही हो सकता है। मै अध्यात्म को इसलिए जीवन का सर्वोच्च प्रहरी 
मानता हूँ कि वह सब प्रतिषेधों का प्रतिषेध है । उसमे से जो बिधि फलित होती है, वही हमारे जीवन का विशुद्ध नैतिक 
पक्ष होता है। भौगोलिक और जातीय विभवितयाँ भी नैतिकता के ग्रकुरण मे निमिस बनती है, पर वे प्रसीम झौर स्थायी 
नही होती । परिस्थित-जनित सारी फल-परिणतियाँ स्वय मे निर्मुल्य होती है। मूल्य वही स्थिर होता है, जहाँ स्वरूप 
व्यक्षित पाता है। मान्यता-निर्भर नैतिकता भी अपने-पाप मे निर्मुल्य है। साम्राज्यवाद भी नैतिक झ्राचरण माना जाता 
था । शक्ति की भाँति उसका प्रयोग भी सम्मत था। किन्तु परीक्षा करने पर उसकी नैतिकता निर्ममता से नष्ट हो जाती 
है। मचाई यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने-आप मे पूर्ण है। पूर्ण श्र्थात्‌ स्वतन्त्र है। स्वतन्त्र भौर पूण में कोई प्रर्थ-भेद नहीं 
हे। भपूर्ण होकर कोई स्वतन्त्र नही हो सकता और स्वततन्त्र होकर कोई श्रपूर्ण नही होता । उन व्यक्तियों को पराधीन 
करने का जो यन्त्र है, वह मूल में भ्रनेतिक है। अर्थात्‌ सत्ता और उसे केन्द्र मानकर चलने वाली राज्य-सस्थाए विशुद्ध प्र्थ 
में नेतिक नही हो सकते। अपहारकता में नेतिकता नही समाती । सत्ता-केन्द्रित शासन सदा श्रपहारी होते है, इसलिए वे 
नेतिक नही होते । किन्तु हमने मान लिया कि भ्रकेले मे काम नही चलता, इसलिए व्यबित को समाज बाँध कर चलना 
होगा । नियन्त्रण के बिना बहुत लोग एक साथ नहीं रह सकते, इसलिए राज्य को मान कर चलना होगा। जहां पू्णता 
समाप्त हुई, वहाँ मान्यता का उद्भव हुप्ना । फिर हमारी सारी व्याख्याए भी उस पर निभर हो गई । नैतिकता के शुद्ध रूप 
मे व्यक्ति ही है। वह अध्यात्म है, स्वतन्त्र है, इसीलिए उसके चरित्र मे कोई विकार नहीं होता । समाज में मान्यतापरक 
नैतिकता का उदय होता है, इसीलिए वहाँ अपूर्णता है, पारतन्ध्य है और चरित्र-विकार हे। पहले परिस्पर्श में कोई भी 
व्यक्ति प्रकेला नही होता--पूर्ण श्राध्यात्मिक नही हो सकता । इसलिए वह अध्यात्म-परिशोधित नैतिकता को स्वीकार 
करता है । दूसरे, व्यक्ति समाज, जाति, राज्य या राष्ट्‌ के लिए नही, श्रपितु अपने हित के लिए यह नैतिक बनता है। 
न तिकता जब स्वहित के साथ जुडती है, तभी वह प्रत्यक्ष बन पाती है। फिर व्यक्ति के लिए नेतिकता का अर्थ स्वहित 
श्रौर स्वहित का प्र्थ नेतिकता हो जाता है । दोनो अभिन्‍न बन जाते है। यही भ्रध्यात्म का पहला परिस्प्श है। 
नेतिकता जब मुभसे भिन्‍न वस्तु है, तो वह मभसे परोक्ष होगी। परोक्ष के प्रति मेरा उतना लगाव नही 
होगा, जितने की उसे पपेक्षा होती है। वह मुझसे अभिन्न होकर ही मेरे स्व' मं घुन सकती है। सात्म्य हुए बिना कोई 
प्रौषध भी परिणामजनक नही होता | तब नैतिकता की परिणति कंसे होगी ? इस भाषा मे जब सोचता हूँ तो लगता है 
नैतिकता उपदेश्य नही है, वह स्वय-प्रसृत है। श्रध्यात्म को दृष्टि स्पष्ट होते ही वह व्यक्त हो जाती है। जैन-दर्शन का 
सर्वोपरि प्राधार श्रात्मबाद है। इसीलिए उसकी रेखा का पहला बिन्दु सयम, चरित्र या नीति है। उसकी भाषा मे जो 
अनात्म है, वह मोह है, और जो मोह है, वह प्रनात्म है। आत्मा की जितनी दूरी, उतना मोह, प्रात्मा का जितना 
सामीष्य, उतना निर्मोह । जितना मोह, उतनी भ्रन॑तिकता , भ्रौर जितना निर्मोह, उतनी नैतिकता । तो उपदेश्य है, प्रध्यात्म । 
रण या स्वतत्त्र, प्ररकता इसी मे है। जो ग्रकेले मे, प्रेघेरे मे और नीद में श्रन्याय नही करता, यानी जिसकी प्रवृत्ति पर 
दिन भौर रात, परिषद्‌ भौर भ्रकेलेपन तथा नींद झौर जागरण का प्रत्यक्ष या परोक्ष प्रभाव नही होता, बह भाध्यात्मिक है । 
विवशता मे जो प्रेरकता है, वह दूसरो के प्रत्यक्ष होती है प्रौर स्वय के परोक्ष । इस स्प-परोक्षता का नाम ही भन्‌-प्राध्यात्मिकता 
है। इसकी परिधि मे व्यक्ति पूर्ण नैतिक बन ही नहीं पाता । इसीलिए भगवान्‌ महावीर ने कहा था--.'जितना प्रात्म- 
रमण है, वह झहिसा है, और जितना बाह्य रमण है, वह हिसा है ।” इसी सत्य की इत शब्दों मे पुनरावृत्ति की जा सकती 
है--“जितनी प्रात्म-प्रत्यक्षता है, बह नैतिकता है, और जितनी प्रात्म-परोक्षता है, वह ग्रन॑तिकता है ।" विशुद्ध न॑तिकता 
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देश-काल से खण्डित नही है। एक धर्म की गौणता व दूसरे को प्रमुखता, दूसरे की गौणता व पहले की प्रमुखता--यह 
एक क्रम है, जिसे सापेक्षयाद या नय के नाम से झ्भिहित किया जाता है। यह वस्सु-सत्य है। हमारे ज्ञान का क्रम यही 
है। इसी समन्वय में से जो बोध उद्भूत होता है, वहू भ्पूर्ण होने पर भी सत्य होता है। लोकततन्‍्त्र का आधार यही दृष्टि 
है। पर, सापेक्षता जैसे वस्तुगत है, बसे लोकतन्त्र वस्तुगत नहीं है, इसीलिए उसमे झसमन्वय भी फलित हो जाता है । 
पर्याय की भाषा भी एक नही है। जिस समय जो उपयोगिता रहती है, वही भाषा बन जाती है। न्याय, वस्तु का भ्रन्तस्तल 
है, संविधान मानवीय मस्तिष्क की उपज श्रौर परिस्थिति-जन्य परिणति । सत्ता के जगत्‌ में संविधान में न्याय होता 
है, न्याय मे संविधान नही । समाज मे उपद्रवी भ्रध्चिक होते है, तो दण्ड-नीति प्रबल हो जाती है । दण्ड नीति भी है, न्याय 
भी है और मान्यता-निर्भर नैतिकता भी है। और इसीलिए है कि वह सविधान-सम्मत है। सच्चाई यह नही है । किसी 
ब्यक्तित को कोई दण्ड दे, यह न्याय नही है, व्यक्ति श्रपने पाप का स्वय प्रायश्चित्त करे, न्याय यही है। हम व्यक्ति को पूर्ण 
ग्रौर एक इकाई मानकर चलते हैं, तो हमारी सारी व्यवस्था श्रात्म-निर्भर हो जाती है । उसमे से जो समाज फलित होता है 
यही स्वस्थ और नेतिक सम्पदा से सम्पन्त होता है। भ्रणृत्रत-प्रान्दोलन के माध्यम से झाचायंश्री तुलसी ने यही सन्देश 
दिया है। मनुष्य-जाति उनकी सदा ऋणी रहेगी। 





अणुब्नरत-आन्दोलन और चरित्र-निर्माण 


श्रो सुरजित लाहिडी 


मुख्य स्यायाधोश, कलकत्ता उच्च न्यायालय 


अणुन्नत-भ्रानदोलन का सूत्रपात जैन द्वेताम्बर तेरापथ के ग्रधिशास्ता ग्राचायंश्री तुलसी ने किया है। यह मरा 
परम सौभाग्य है कि मुभे अपने देश के एक आध्यात्मिक नेता के व्यक्तिगत सम्पर्क में श्राने का ग्रवसर मिला है। तेरापथ 
जनो के तीन सम्प्रदायो मे से एक है । दूसरे दो सम्प्रदायों मे एक मूरतिप॒जक सम्प्रदाय है और दूसरा स्थानकवासी सम्प्रदाय । 
तेरापथ सम्प्रदाय लगभग दो सौ वर्ष पूर्व स्थापित हुआ था और पृज्य आ्राचायंश्री तुलसी इस सम्प्रदाय के वतमान नव 
आध्यात्मिक गरु है। 


ज्ञान, द्ोन और चारित्र 


जैन,दर्शन का मेरा ज्ञान ग्रत्यन्त सीमित है, फिर भी मैं श्रपनी कल्पना के भ्रनुसार अणुृष्रत-ग्रान्दोलन के महत्व 
की चर्चा करने का प्रयत्न करूँगा। जैन धर्माचायों के अनुसार योग का आचरण करने से ग्रात्मा मोक्ष प्राप्त कर सकती है 
और योग में ज्ञान (वास्तविकता का ज्ञान), श्रद्धा (आ्राध्यात्मिक नेताओ को शिक्षाओं पर श्रद्धा) ओर चारित्र (समस्त 
धुराइयो से दूर रहना) इन तीन बातों का समावेश होता है । 
लारित्र प्राध्यात्मिक श्रनुशासन के पालन का नाम है। उसके पांच प्रग है 
१ सन, वचन और काय मे भश्रहिसा । 
२ सत्य। 
३ अ्रस्तेव--चोरी न करना! 
४. ब्रह्मचय---इन्द्रिय-भोग की वासनाओं से मुक्ति । 
५ अपरियग्रह अर्थात्‌ पाथिव वस्तुग्रों मे निरासक्ति । 
सद्यपि चरित्र के ये पाँच भ्रग है, किन्तु उनमे अ्रहिसा प्रधान है और दूसरे चारो झगे का उसी से उद्भव हुआ है । 
इन पाँच सद्गुणो का दो रूपो मे पालन किया जा सकता है---एक महात्नतों के रूप मे भर दूसरे प्रणब्रतों के 
रूप मे । महाब्रतों के पालन के लिए अधिक कडा प्नुशासन झ्रावश्यक होता है और उनका साधुओं के लिए निर्देश किया 
जाता है, जो ससार को त्याग देते है और मोक्ष की साधना करते है। इसके विपरीत प्रणुत्रत मे कम कडा ग्रनुणासन है 
और वह गृहस्थो और साधारण व्यक्तियों के लिए निर्धारित किया गया है। 'श्रण' विशेषण का श्र्थ छोटा' और 'ब्रत' 
दब्द का प्रथ प्रतिज्ञा होता है । भ्रणब्रतो का शाब्दिक पर्थ हुआ, छोटी प्रतिज्ञाए । चरित्र के पाँच भ्गो के रूप मे अणुब्रत 
का श्रर्थ होता है--भ्रहिसा, सत्य, भ्स्तेय, ब्रह्म चर्य और अपरिय्रह का ग्रणु से प्रारम्भ कर क्रमश पुर्ण की और बढनता । महाबस 
के रूप में भ्रहिसा-पालन के लिए यह झ्रावक््यक होगा कि किसी भी जीवित प्राणी को किसी भी प्रकार की हानि न पहुँचाने 
की सतत जागरूक चेष्टा की जाये, श्रौर भ्रणब्रत की दृष्टि से किसी भी प्राणी की हिसा न करना ही पर्याप्त होगा। महाव्रती 
यदि किसी मानव प्राणी को मन, बचनन और कम से हानि पहुँचाता है, तो वह ब्रत-भग का दोषी होगा । किन्नु अणब्रती 
किसी प्राणी को मारने पर ही भ्रहिसा के श्रत को तोड़ने का अपराधी होगा। इसी प्रकार महांश्रत के अनुसार क्द्वेचय का 
प्र्थ जीवन-भर ब्रह्मच्य का पालन करना और काम-वासना पर पूर्ण विजय प्राप्त करना होगा। ग्रणुत्नत के अ्रनुसार 


भ्रष्याव ] झ्रभुत्त ध्राम्दोलन क्षौर अरिञ्-मिर्माण [७ 
ब्रह्मा जय का प्र्थ यह है कि मनुष्य परस्भी-गमन न करे भौर एफ पत्मी-व्र॒त का पालन करते हुए सयभ से रहे । 


नेतिक प्रकृति का रूपान्तर 


भ्रत: भ्रणुन्रत-प्रान्दोलन का उद्देश्य गृहस्थो का नैतिक और ग्राध्यात्मिक उत्थास करना है और इसके लिए बह 
उन्हे भ्रहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्म च्य भ्रौर अपरिग्रह की एक निर्धारित सीमा तक प्रतिज्ञाए लेने की प्रेरणा देता है। यह इस 
ठोस सिद्धान्त पर भ्राधारित है कि केवल बौद्धिक प्रतिभा से कोई लाभ नही हो सकता, जब तक मनुष्य अपनी प्रकृति का 
नंतिक रूपान्तर नहीं कर लेता । महान्‌ सन्‍्तो ने बहुधा यह कहा है कि हम कल्पनाए कंसी भी कर सकते है, किन्तु श्रसली 
महत्त्व की बात यह है कि हम वास्तव में है कैसे । और बह धर्म धर्म नही, जो मनुष्य की नतिक प्रकृति का रूपान्तर नहीं 
करता । अणब्रत-झान्दोलन का उद्देश्य नेतिक उत्थान है, इसलिए वह सब के मानस को छुता है । वह भ्रसाम्प्रदायिक, 
अ्रजातीय श्र प्रराजनीतिक है। कोई किसी जाति या सम्प्रदाय से सम्बन्धित हो, किसी भी धर्म को मानता हो शौर किसी 
भी राजनीतिक दल के प्रति निष्ठा रखता हो, भअणुद्रती बन सकता है। उसमे हिन्दू श्रौर मुसलमान, ईसाई भौर बौद्ध, 
सिख और जैन सभी का समावेश होता है। अ्रणुव्रत-पभ्ानदोलन, जो मानव-प्रकृति के सर्वव्यापी तत्वी पर आधारित है प्रौर 
जिसका उद्ृष्य नेतिक मूल्यों की पन'स्थापना है, राष्ट्रीय एकता मे सहायक ही हो सकता है। 

सबसे उल्लेखनीय बात यह है कि श्रणब्रत-आ्रान्दोलन के सूत्रधार आचार्यश्री तुलसी स्वय एक महाब्रती है। ये 
गऔ्रर उनके निकटस्थ शिष्य चरित्र-नियमों का भ्रधिक कडाई के साथ पालन करते हैं। वे प्रपने पास फोई पंसा नही रखने 
ग्रौर न किसी प्रकार के वाहन का ही उपयोग करते है, रेलगाडी का भी नहीं। वे और उनके शिष्य सदा पैदल यात्रा करते 
है । इसी प्रकार झ्राचार्य श्रौर उनके शिष्य किसी डॉक्टर-बद्य की सहायता भी नही लेते । उनकी फीस नही दे सकते और 
बिना फीस दिये सहायता भी नही ले सकते। प्राचायंश्री और उनके निकटस्थ शिष्य जिन आादशशों का पालन करते है 
उनका हम जैसे साधारण गृहस्थो के लिए पालन करना कठिन है और इसीलिए वह साधारण व्यक्तियों से श्रणुश्नत की 
प्रतिज्ाए लेने का भ्रनुरोध करते हैं । 


भारत का शाइवत पश्ादर्श 


बतंमान नास्तिकता के युग मे, जब कि धन कमाना हो मनुष्य का एकमात्र गुण समझा जाता है, इस विचार- 
धारा का भ्रस्तित्व वास्तव मे स्फूतिदायक है, जो भारत के इस शाश्वत ग्रादर्श को प्रकट करती है कि रुपये का मूल्य ही एक- 
मात्र मूल्य नही है भ्रौर रुपये के मूल्य को भन्य झ्राध्यात्मिक झ्रोर नैतिक मूल्यों के भ्राधीन करना होगा। वे मूल्य पाथिव 
लाभालाभ से ऊपर है तथा उनकी प्रपनी श्रेणी है । 
झ्राचायंश्री जिस जैन-सम्प्रदाय के आचार्य है, वह श्वेताम्बर तेरापथी सम्प्रदाय कहलाता है । तेरापथ का भर्थ 
होता है, भगवान्‌ के पथ का ग्रमुसरण करने वाला समुदाय । इस सिद्धान्त से बहुत-कुछ मिलता-जुलता सिद्धान्त गीता मे 
भगवान्‌ कृष्ण ने इस प्रसिद्ध इलोक मे प्रतिपादित किया है 
सर्दधर्मान परित्यक्य सासेक शरण व्ज़। 
प्रहूं त्थां सबे पापेभ्यो मोक्षयिव्यामि मा झुचच ॥। 
प्र्थात्‌, सब धर्मों का त्याग कर केवल मेरी शरण मे प्रा, मैं तु के सभी पापों से मुक्त रखंगा । 


अणुब्रत : विदव-धर्म 
श्री चपलाकान्त भट्टाथायं, एम० पी ० 
भ्रध्यक्ष, झ० भा० समाघारपत्र सम्पादक सम्मेलन, नई दिल्‍ली 


सामाम्यतया किसी भी धर्म मे तीन तत्त्व होते है--एक सिद्धान्त, दूसरा करंकाण्ड और तीसरी उसके ग्रनु- 
यायियों की भ्राचा र-सहिता। यदि हम विभिन्‍न धर्मो का तुलनात्मक प्रध्ययन कर, तो हमे पता चलेगा कि उदके सिद्धान्तो 
और कर्म-काण्ड में परस्पर प्रन्तर हो सकता है, किन्तु जहाँ तक श्राचार-सहिता का सम्बन्ध ह, सभी धर्मों के सामान्य 
झौर बुनियादी तस्‍्वो मे काफी समानता होती है। इसका कारण यह है कि आचार-सहिता नैतिकता के उम नियमों पर 
श्राधारित होती है, जो सभी व्यक्तियों के लिए समान रूप से प्राचरणीय होते है भौर प्राय सभी समाज उसको स्वीकार 
करते है । न 

प्रणब्रत-आान्दो लन के प्रवर्तक है--पभाजाय॑ श्री तुलसी । ये जन श्वेताम्बर तेरापथ-सम्प्रदाय के भ्राचार्य है । प्रण- 
ब्रत-ग्रान्दोलन जैन धर्म द्वारा प्रतिपादित सहिता पर ग्राधारित है। इस भ्राचार-सहिता में मुख्यत पांच सिद्धान्त है--- 
यथा--प्रहिसा, सत्य, भ्रचौयं, ब्रह्मचय श्रौर भ्रपरिग्रह । इनके प्रनुसार हिसा ने करते, प्रसत्य न बालने, चोरी न करने, 
सयम रखने भ्रौर सग्रह न करने की प्रतिज्ञाए लेनी होती है । ग्राचायंश्री तुलसी इन सिद्धान्ता का उपदेश केवल जैन धर्म 
के प्रनुयायियो को ही नही देते है, परन्तु विभिन्‍न धर्मानुयायियों को भी इनकी शिक्षा देते रह है | बरतुत तो यह सिद्ध हो 
चुका है कि यह झ्रान्दोलन केवल इस देश में ही नही, भ्रपितु दूसरे देशा मे भी समाज के सभी वर्गों के नतिक पृतरुत्थान 
का श्रान्दोलन है । 

प्रघन उठ सकता है कि ऐसा किसलिए हो सकता है और कैसे हो सकता है कि एक धर्म-विश्वेष के श्रनुयायियों 
की श्राचार-सहिता के सिद्धान्त भ्रन्य ब्यक्तियो के लिए भी मान्य झौर भ्राचरणी य हो ” इसका उत्तर सरल है। यह सम्भव 
हो सकता है भोर सम्भव है भी | कारण, स्वतन्त्र रूप मे ये सिद्धान्त नैतिक झाचरण के सिद्धान्त है, जिनको सारी मानव- 
जाति स्वीकार करती है। वस्तुत तो थे सिद्धान्त मनुष्य की सहज नेतिक वृत्तियों का ही ब्यक्त रूप है। यदि विध्व मे 
प्रचलित वर्तमानकालीन विभिन्‍न धर्मों का तुलनात्मक ग्रध्ययन किया जाये तो पता चलेगा कि वे सभी धर्म एक या 
दूसरे रूप मे इन्ही सिद्धान्तों को स्वीकार फ रते हैं । इतना ही नही, सब धर्मों के महान्‌ सन्‍्तो शौर मानव जाति के सुप्रसिद्ध 
पथ-प्रदद्दंको ने इन सिद्धान्तो को मान्य किया है, स्त्रय उनका पालन किया है प्ौर दूसरों को पालन करने की शिक्षा दी 
है । ऐसा उन्होने इस विशेष उद्देश्य से किया है कि इससे प्रत्येक व्यक्ति का जीवन-स्तर ऊँचा हो सकता है भौर इस प्रकार 
ग्रन्ततोगत्वा सारे समाज का भी उत्थान हो सकता है। प्रत्येक धर्म भौर उसके सस्थापको भर ग्रात्षार्यों ने कर्म-काण्ड 
भौर परम्परा की भ्रपेक्षा इन प्राचार-नियमों पर विशेष बल दिया है। इसलिए श्रणुव्रत-प्लान्दोलन को सब धर्मो का 
नवनीत कहा जा सकता है । 

दूसरे शब्दों मे, एक प्रकार से ये सिद्धान्त विदव-धर्म के साकार रूप है। मुझे भाशा है कि मेरे इस कथन का 
उचित श्र्थ ग्रहण किया जायेगा । यदि हम विभिन्‍न धर्म-दास्त्रो का समीक्षात्मक भ्रध्ययन करे और उनके उपदेक्षो भौर 
शिक्षाओं के समान तत्त्वो को लोज निकालने का प्रयत्न करे, तो हमे व ही सिद्धान्त प्राप्त होगे जिनका अणुत्रत-पभान्दोलन 
प्रतिपादन करता है। 

यद्यपि ये सिद्धान्त हमारे धामिक जीवन की पूर्ति और भ्राध्यात्मिक मुक्त के लिए निर्धारित भौर प्रचारित हुए 
है, फिर भी वे हमारे दैनिक जीवन के लिए भी उपयोगी और भ्रनुकरणीय है। इन सिद्धान्तो को स्वीकार करके झौर उन- 


भध्याय | ग्राचार्यओ तलसो ध्भिनग्दस प्रत्थ [६ 


का पालन करके साधारण मनुष्य श्रधिक मला मनुष्य शौर क्‍्रध्चिक भ्रच्छा सामाजिक प्राणी बन सकेगा। उनसे जीवन के 
उतार-चढावो में खडा रहने की वास्तविक एक्ति उसे प्राप्त होगी गौर इस शक्ति के सहारे वह जीवन थी परीक्षाझो भे 
अपने नेतिक व्यक्तित्व को कायम रखते हुए उत्तीर्ण हो सकेगा। इन नेतिक नियमों का पालन करने वाला व्यक्ति, इन्हे 
नहीं पालन करने वाले को अपेक्षा मे जीवन के सामान्य श्रौर अनिवाय उतार-चढाबो मे भ्रधिक ग्रच्छा उदाहरण रख 
सकेगा । 

प्रस्तुत लेख में मेरा प्रयत्न प्रणुब्नत-श्रान्दोलन की दाश॑निक पृष्ठभूमि की चर्चा करने का नही है, जिसके भीतर 
से इन सिद्धान्तो की निष्पत्ति हुई है, प्रपितु भान्दोलन के व्यावहारिक परिणामों और द्वैतन्दिन के जीवन मे उसके सिद्धान्तों 
के श्रावरण का भहन्व प्रकट करने का है, क्योकि सामान्य जनो के सामने श्रान्दोलन के व्यावहारिक पहल को प्रमाणित 
करने की आावध्यकता है। विशिष्ट गणो के रूप मे इन सिद्धान्तों का प्रचार करने से सर्वसाधारण उनको ओर इतने 
ग्राकषित नहीं होंगे, जितने कि उनको यह विष्वास कराने से होगे कि अपनी दुर्बलताओं और मर्यादाग्नों के होते हुए 
भी वे इन नियमों का स्वीकार और पालन कर सकते है और ये उनके दैनिक कार्यों मे उपयोगी व सहायक सिद्ध होगे। मैं 
तो यह सच्चाई के साथ मानता हूँ कि ग्रण॒क्नत-प्रान्दोलन के सिद्धान्त हमारे नैतिक जीवन में भी वस्सुत ही प्रभावकारी है । 

वर्तमानयुगीन भारतीय राजनीति में गाधी वादी आन्दोलन के रूप मे हुए हन सिद्धान्तों के सफल प्रयोग ने इन 
की प्रभावकता को प्रत्यक्षतया प्रमाणित कर दिया है। गाधीजी ने भी अपने राजनंतिक झान्दोलन वो चलाने और उसमे 
आग लेने बालो के श्राचार को सयमित करने के लिए ये हो सिद्धान्त निर्धारित किये थे। उस श्रान्दोलन के प्रारस्म में 
शकाशील व्यक्तियों ने सन्देह प्रकट किया था कि क्‍या हस प्रकार का आन्दोलन चल पायेगा और सफल होगा तथा 
साधारण मनुष्य, जो दुर्बलताओ का पुतला है, इन सिद्धान्तों की कमौटी पर खरा उतर सकेगा ? किन्तु बाद मे यह सिद्ध 
हो गया कि गाधीजी का विचार सही था भौर शकाशील व्यक्ितयों का सन्देह निराधार था। इन्ही मूलभूत सिद्धान्तों के 
कारण गांधीजी ने अपने श्रान्दोलन को राजनैतिक आन्दोलन नही बताकर, ग्रात्म-शुद्धि का आन्दोलन बताया था। इसी 
प्रकार उन्होंने यह भी कहा था कि वह राजनीति को आध्यात्मिक रूप देना चाहते है। 

केवल मनुष्य के व्यक्तिगत जीवन में ही नही, प्रपितु समष्टिगल जीवन में भी इन सिद्धान्तों के सफल प्रयोग 
को देखने के बाद मेरा यह दुढ विश्वास हो गया है कि इन सिद्धान्तो का प्रचार व्यक्ति एव समाज के लिए अ्रस्यन्त 
कल्याणकारी होगा । इस झान्दोलन के द्वारा हम वर्तेमान प्रशासनिक क्षेत्र की भ्रनेक कष्ट-साध्य कठिनाइयों और सम- 
स्थाग्रों को हल कर सकंगे। मानव को अपनी नैतिक प्रकृति का जान कराना होगा। यदि यह सम्भव हो गया, तो निः्चय ही 
नैतिक स्तर पर कार्य करने वाली शक्तियाँ राजनंतिक क्षेत्र में काये करने वाली शक्तियों से किसी प्रकार कम प्रभावशाली 
नही रहेगी । गाधीजी ने हमे सिखाया कि यदि नैतिकता के नियम सम्यकतया श्राचार में उतारे जाये, तो उतना ही 
सूनिश्चित परिणाम झ्रा सकता है, जितना कि न्यूटन के गति-नियमो के भ्रनुसार निकाला जाता है । उन्होंने यह भी घोषित 
किया था कि उनका प्रान्दोलत सारे विश्व के लिए है। मैं गाधीजी का उल्लेख इसलिए कर रहा हूँ कि उन्होने नैतिक 
सिद्धान्तों का ध्यावहारिक जीवन मे व्यापक प्रयोग करने का साहसिक कदम उठाया था । मेरी यह धारणा है कि गाधीजी 
के प्रयोग ने सारे विश्व मे मनुष्य के नैतिक भ्रन्‍्त करण को जागृत किया है। 

श्रणुब्रत-प्रात्दोलन के सिद्धान्त मानव के प्राचरण को मार्ग दिखाने वाले सिद्धान्त है, चाहे वह किसी भी धर्म 
ग्रथवा राष्ट्र से सम्बन्धित क्यो न हो। इस रूप में झ्रणुब्रत-प्रानदोलन को विश्व-धर्म का प्रतीक माना जा सकता है। मै 
भ्राणा करता हूँ कि इस प्रान्दोलन को इसी व्यापक दृष्टि से चलाया जायेगा शोर यह समस्त मानवता का उत्थान करेगा । 


औ॥औ डऔ॥ न 


नेतिकता और समाज 


६ डा० ए० के० मजूमदार एम० ए०, पी-एच० डी० 
निदेशक, भारतीय विद्या-भवन, नई विलली 


क़ानून श्रौर नेतिकता 


राज्य का ग्राधार कानून की सत्ता पर होता है जब कि समाज नैतिक सिद्धात्तों पर प्रपना श्राधार रखता है। 
ये ही सिद्धान्त कभी-कभी कानून का रूप भी ले लेते है, किन्तु किसी भी जीवित समाज मे ऐसे सिद्धान्तों की व्यापक सहिता 
का होना आवश्यक है, जिलका अधिकाश लोग बिना किसी दण्डतीय कारंवाई के स्वेच्छा से या स्वभावत पालन करे। 
उदाहरण के लिए, कोई आदमी जघन्य-से-जघन्य ग्रपराध करने पर भी कानून द्वारा प्रदत्त उसका दण्ड भगत लेने के बाद 
कानूनी तौर पर सामान्‍य नागरिक बन जाता है, किन्तु समाज मे तो उसकी प्रतिष्ठा सदेव के लिए ही समाप्त हो जाती है। 

कानून तब तक ही कार्यान्वित होता है, जब तक समाज की सहमति उसे प्राप्त होती है। उदाहरण के लिए, 
बहुपत्नीत्व-विरोधी कानून पर आज अ्ासानी से अमल हो रहा है, क्योकि समूचा भारतीय समाज बहुपत्नीत्व के विरुद्ध 
है । हम लोग नैतिक रूप में इस बात को अनुचित समभते है कि एक झ्रादमी के एक से भ्रधिक पत्नियाँ हो । किन्तु मद्य- 
निषेध सम्बन्धी कानून उतना कार्यान्वित नहीं है, क्योकि अ्रल्पसख्यक होते हुए भी एक ऐसा शक्तियाली लोकमत है जो 
उसे ग्रपराध तो क्‍या, अनैतिकता भी नहीं मानता। 

बहुपत्नीत्व और मद्यपान, दोनों भारत में प्राचीन काल से प्रचलित २हे है। वर्तमान में बहुपत्नीत्व के विरुद्ध 
उतना प्रचार-कार्य नही हुआ, जितना मद्यपान या शराबखोरी के विरुद्ध किया गया है। इतना होते हुए भी मद्यनिषेध- 
सम्बन्धी कानून को समाप्त कर ने को मॉग बरावर बढ रही है। बहुत-कुछ इसका ही यह परिणाम है कि मद्यनिषेध अ्रभि- 
यान को पूरी सफलता नहीं मिल रहो है ग्रौर लुक-छिपकर शराब बनायी जाने तथा पीने की बुराई फंल रही है । मद्यपान 
झौर बहुपत्नीत्व-सम्बन्धी श्रभिप्राय मे यह जो विरोध है, उसका वंज्ञानिक अनुसन्धान किया जाना चाहिए । 


परिवर्तनशील नियमन 


कभी-कभी कहा जाता है कि सामाजिक नियम एक पीढी से दूसरी पीढी में नहीं, तो कम-से-कम एक युग के 
ग्रनन्तर दूसरे युग मे अवश्य बदल जाते है। वास्तव में इसका श्रर्थ यही है कि लोगो के बात-व्यवहार बदल रहे है, क्योंकि 
सम्य समाज का मूल ग्राधार, जो सत्य और भ्रहिसा है, उसमें परिवर्तन के लिए कोई ग्रवकाश नही है । प्रत्येक समाज 
का आधार भ्रति प्राचीन काल से चले झा रहे इन सिद्धान्तों पर ही अवलम्बित है। एक नागरिक का भ्रधिकार बही 
समाप्त हो जाता है जहाँ कि दूसरे नागरिक का प्रारम्भ होता है । श्रत जब दो नागरिक अपने-अपने प्रधिकारों की सीमा- 
विभाजक रेखा को न खोज सके तो उन्हें उसका कोई बाल्तिपूर्ण ममाघान खो जना चाहिए। प्रगर समाज उन्हें कानन पपने 
हाथ में लेकर लडाई द्वारा इसका फैसला करने की छूट दे दे, तो उसका भ्र्थ सभ्य सम।ज के अस्तित्व का भ्रन्त ही समभतों 
चाहिए। दूरदर्शी राजनीतिज्न विविध राज्यों के बीच विद्यमान मतभेदों के निप्टाने के लिए श्राज इसी सामाजिक सिद्धान्त 
को लागू करने का प्रयत्त कर रहे है। 

लेकिन भ्रहिसा से भी महत्त्वपूर्ण सत्य है; क्योंकि सचाई के बिना किसी भी समाज का श्रस्तित्व सम्भव नहीं है। 


ध्रष्याय ] सेत्रिकता झौर समाज [ ११ 


सभी सामाजिक मान्यताशों का स्रोत सत्य है, जो कभी नहीं बदलता | जब किसी समाज का ग्रध पतन प्रारम्भ हो, ते 
प्रनुमन्धान में यह ज्ञात होगा कि उस समाज के सदस्य पूरी तरह सच्चे नही रहे । उदाहरण के लिए, किसी भी पतनोन्मुल 
समाज में दुराचार या लेगिक सम्बन्धो की शिधिलता एक सामान्य बात है। इसका श्र्थ है पति-पत्नी के बीच सचाई का 
प्रभाव, क्योंकि विवाह-बन्धन में बेंघते समय ली गई प्रतिज्ञाभ्ों के श्रनुसार उनका एक-दूसरे के प्रति निष्ठाणील होना 
झ्रावश्यक है । 

दुराचार या लेगिक शिथिलता पतनोन्मुख समाज का एक स्पष्ट चिह्न है, किन्तु एकमात्र यही ऐसा चिह्न नही 
है, भ्रपितु सत्य का श्रभाव भौर भी विविध रूपों मे लक्षित होता है। यह भवश्य है कि भारतीय लोकमत दुराचार या 
लेगिक शिथिलता की जितनी तत्परता भौर तीव्रता से भत्संना करता है, उतनी और किसी भ्रनियमितता की नही, किन्तु 
इसका यह मतलब नही कि ऐसी भ्रनियमितताए समाज के लिए कम खतरनाक या कम निन्‍्दनीय हैं। 


शिक्षकों का नेतिक दायित्व 


उदाहरण के लिए भारत का भविष्य बहुत-कुछ शिक्षा के विस्तार पर निर्भर है भौर शिक्षा का प्राधार विद्या- 
थियो तथा शिक्षकों पर है। विद्यालयों व महाविद्यालयों की जो स्थिति भारतवर्ष मे श्राजादी के पहले थी उससे श्रत्र 
कही भ्रच्छी है, लेकिन विद्यार्थियों मे श्रनशामनहीनता भ्रौर उच्छू खलता बढ रही है । जहाँ तक विद्यार्थियों का सम्बन्ध है, 
इसका कारण यह है कि उनमे से बहुत कम वस्तृत विद्याध्ययन या पढाई के लिए भ्राते हैं, उनका तो प्रयोजन केवल डिग्रो 
प्राप्त करने से होता है, जिससे उन्हे भ्रच्छा काम-धन्धा मिल सके । परिणाम यह होता है कि पहले तो वे श्रधिका रियो को 
पढ़ाई का स्तर नीचा करने के लिए विवञ करने का प्रयत्न करते है; फिर वे या उनमे से निश्चित ही कुछ विद्यार्थी क्रमण 
बढ़ती हुई सख्या मे परीक्षा पास करने के लिए भ्रनुचित मार्गों का उपयोग करते है । इस तरह श्रपना मार्ग निश्चित कर 
लेने के बाद वे शिक्षा-सस्था में प्रध्यपन का समय व्यर्थ ही उथली बातो मे तथा शिक्षा-सस्था को कारखाने का रूप देने 
के प्रयत्न मे बिताते है और अपने शिक्षकों से श्रमिकों की तरह भ्रधिकारो की माँग करते है । 

शिक्षको की स्थिति भी सन्‍्तोषजनक नही है। शिक्षक का व्यवसाय प्रत्येक देश मे तुलनात्मक रूप में दूसरे व्यव- 
सायों से कम आय का है श्लौर यह ऐसी स्थिति भ्राज की नही, बल्कि भ्रतिप्राचीन काल से ही चली आ रही है। लेकिन 
कुछ समय से, खास तौर से भारत मे, शिक्षकों ने न केवल यह शिकायत ही भ्रारम्भ कर दी है कि उन्हें वेतन बहुत कम 
मिलत। है, बल्कि कह सकते है कि इसी झ्राधार पर जान-बुभकर पढाने का स्तर भी घटा दिया है। इस तरह इस प्रश्न के 
नेतिक पहलू को भुला दिया गया है। शिक्षक के ध्यान में यह बात नही ग्राती कि प्रमुक वेतन पर यह कतंव्य पालन करने 
का दायित्व उसने स्वेच्छापूर्वक ग्रहण किया है। जो वेतन मिल रहा है,वह पर्याप्त न हो,तो वह पद-त्याग करके किसी ग्रच्छे 
व्यवसाय मे लग सकता है | वह प्रधिकारियों अथवा समाज से वेतन-वृद्धि का श्रनरोध कर सकता है, किन्तु जब तक वह 
उस पद पर बना हुप्ना है, तब तक यदि वह ग्रनेतिक और भूठा नही है तो वह ग्रपनी योग्यतानुसार पूरी तरह भ्रपना काम 
करने के लिए बाध्य है। शिक्षा का स्तर घटाने की बनिस्पत तो वेतन-वृद्धि के लिए हडताल करना अच्छा है, क्योकि ऐसा 
करना कितना ही खतरनाक क्यो न हो, किन्तु उसमे सचाई होगी। शिक्षको के वर्तमान श्राचरण का तो कोई भ्रौजित्य 
नही है । जो कुछ हो रहा है, उससे तो उच्छ खल विद्याथियों तथा श्रयोग्य शिक्षको की बुराई मे फेंसकर हमारी समूची 
शिक्षा-पद्धति बुरी तरह विकृत बन रही है श्रौर देश का भविष्य खतरे मे पड रहा है। 


नेतिकता अनास धनाजं॑न 


शिक्षक का व्यवसाय कम प्राय का होते हुए भी भारतवर्ष मे प्राचीन काल से समाज के सर्वोत्तम व्यक्ति इसकी 
शोर आकषित होते रहे हैं। कारण यह है कि हमारे समाज मे गरीबी के कारण नतिक व्यक्ति की प्रतिष्ठा को कभी प्राँच 
नही भ्रायो । इसके विपरीत शिक्षक के लिए, जो भ्रधिकांशत. ब्राह्मण ही थे, गरीबी और कठोर जीवन उसके व्यवसाय के 
स्पष्ट चिह्न ये--ऐसे स्वष्ट चिह्न, जिनके कारण उनका सम्मान किया जाता था। गरीबी मे स्वाभिमान, हिन्दू-समाण की 
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एक खास विशेषता है, जिसकी स्वतन्जता मिलने तक बराबर प्रतिष्ठा रही । किन्तु स्वतन्त्रता के बाद से भारतीय धन की 
उपासना करने लगे हैं। उसी से सन्‍्तोष, सुविधा, विलासिता, भोग, प्रसिद्धि धर प्रन्ततोगत्वा सत्ता की प्राप्ति होती है। 
घन कमाना ही प्राज मुख्य लक्ष्य हो गया है, फिर उसके लिए कैसे ही उपाय क्यो न करने पड़े । प्रधिकाधिक धनोपार्जन 
ही जब तक लक्ष्य है, तब तक करो की चोरी, रिश्वत के द्वारा सविधाए प्राप्त करना, माल का प्रकार घटिया करके कमाई 
करना या कोई भी ऐसा उपाय वर्जित नही है। इसी स्थिति का यह परिणाम है कि दुनिया मे भारत ही अकेला ऐसा देश 
है, जिसमें खाद पदायथों में मिलावट व्यापार का एक मान्य सिद्धान्त है। खाद्य पदार्थों मे मिलावट से राष्ट्र का स्वास्थ्य 
नष्ट होता है, इसकी व्यापारियों को कोई चिन्ता नहीं है, उनका तो एकमात्र मतलब अपनी प्राय बढाने से है 

यही सामाजिक नैतिकता की आवश्यकता है। कारण कि ऐसी भारी प्रनैतिकता के विरुद्ध कोई कानून तब तक 
कार्यक्षम नहीं हो सकता जब तक कि समाज स्वय ही समभपूर्वक उन समाज-विरोधी तत्त्वों से प्रपनी रक्षा के लिए तैयार 
न हो, जो झपने लाभ के लिए समाज का गला घोटने को तैयार है। ऐतिहासिक रूप मे भारतीय समाज ने सभी विदेशी 
झ्राकमणकारियो के श्राक्रमणों का सामना करके भी श्रपने अस्तित्व को सस्थिर रखा है, लेकिन ग्राज खतरा बाहँर से 
मही, बल्कि भन्दर से है भौर इस चुनौती को हमे स्वीकार करना चाहिए | 

भारतवर्ष सौभाग्यशाली है कि यहाँ समय-समय पर कोई युगपुरुष हमारी सृप्त चेतना को उद्‌बुद्ध करने %& लिए 
समाज मे झ्ाता रहा है। जब सामाजिक मान बदलने को होते है या उनकी ध्री हिलने लगती है, तब उनमे एक नया 
वर्चस्व उत्पन्न किया जाता है झौर उन जज रित तथा मृतप्राय मूल्यों में नयी प्राण-प्रतिष्ठा की जाती है। ऐसा ही ग्रनुष्ठान 
वर्तमान में झ्राचायंश्री तुलसी का प्रणृत्र त-आान्दोलन के रूप में है। वे प्रनेतिकता के विरुद्ध लोक मत तैयार करते है। 
उनकी यह प्रेरणा कितनी सामयिक शौर हितावह है कि बुराई को बुराई समभो | बुराई को जब तक बुराई समझा जाता 
है, तब तक बह समाज पर छा नहीं सकती । बुराई को भलाई मान लिया जाता है, तब उसकी सर्वत्र प्रतिष्ठा हो जाती है। 
समाज बुराई को बुराई समककर कभी स्वीकार नही करता । उसके सस्कारो में तो सर्वप्रथम वह अच्छाई की तरह श्राती 
है ग्रौर तब तक भ्पना ग्रासन जमाये रहती है, जब तक उसके विरुद्ध कोई ठोस कदम नहीं उठा दिया जाता । 

झाचायंश्री तुलसी चैतन्य को जागृत करना चाहते हैं। यह कार्य होने के भ्रनन्‍्तर समाज की बद्ध मूल प्रनेतिकताए 
चाहे वे व्यालमुखी क्यो न हो, स्वत ही मिरसन की ओर हो जाती हैं । 





नेतिकता : मानवता 
डॉ० हरिशंकर शर्मा एम० ए०, डी० लिद ० 


भनुष्य के मन में जब काम, क्रोध, भ्ौर लोम मोहजन्य दुर्गुणो का प्रवेश होता है, तब न वह मानव” कहा जा 
सकता है और न मानवता से उसका कुछ सम्पर्क या सम्बन्ध रहता है। 'मानवता' से नाता तोड़कर वह 'विद्वान्‌', वीर' 
'घनी' और उच्च पद-प्राप्त तो कहा जा सकता है, परन्तु 'मानव' नहीं। झाज मानवता का बडा ह्लास हो रहा है। 
अष्टावार, प्रपराध-प्रवृत्ति, दुख, सकट, प्रशान्ति आदि की वृद्धि इसीलिए हो रही है कि मानव, मानव नहीं रहा। उर्दू 
के महाकवि 'मीर' ने अरब से सौ-सवा सौ वर्ष पूर्व कहा था--“मौर साहब, गरफरिह्ता हो तो हो; भावी होना सगर 
बुश्बार है।” एक प्रादमी 'फरिए्ता' तो हो सकता है, परन्तु ग्रादमी नही । इसी प्रकार श्राज की मानवता मे यह खोज 
करने की भ्रावश्यकता है कि उसमे मानव-तत्व कितना शेष है। आज का मानव कहाँ तक मानव कहा जा सकता है। 
मानव या मनुष्य कौन है, इसकी स्थूल परिभाषा निग्नलिखित पक्तितियों मे बडी रपष्टला से की गई है -- 
विद्याविलासमनसो धृतशोलशिक्षा:, 
सत्यक्षता: रहितमानमलापहारा: । 
संसारदु:लदलनेन सभूषिता ये, 
घस्पा तरा विहितकस्मंप रोपकारा: ॥ 
इसी भाव को राष्ट्रभाषा हिन्दी से इस प्रकार व्यक्त किया जा सकता है -- 
विद्या के विलास में निमग्न रहता है सन, 
शिक्षा शोर शील का भहत्त्व प्रपनाया है। 
धारण किया है सरयत्रत बड़ी वृढ़ता से, 
सान, सद, सल जिसको मे कभी प्राया है। 
लोक-दुःल दूर करने में सुख पाता सदा, 
पर-उपकारी बन संकट सिटाया है। 
करके स॒कस्म प्थ्य सुयपश् कमाता रहा, 
ऐसा घीर-बीर घन्य 'मानव' कहाया है॥ 
उर्दू के महाकवियों ने भी 'प्रादमीयत' (मानवता) की इस प्रकार परिभाषा की है -- 
बरदें दिल पासे-बफ़ा शज्बए-ईमाँ होना, 
झादमोयत है यही भ्रोर यहों इन्साँ होता। 
यही है इधाइल मही दीसनो ईमाॉ; 
कि काम प्राये इसियां में इन्साँ के इन्साँ। 
काम भा सल्के-झूदा के, कि लदा के भजञदोक ; 
इससे बढ़कर न हुई है, न इबादत होगी। 
अर्थ स्पष्ट है; संबेधनाशील हृदय, प्रतिज्ञायालन, संदभावना, मनुष्य भौर प्राणि-मात्र (लल्के-खुदा ) की सेवा- 
खशहायता ही बास्तमिक मानतता है। इसी भाव को भग्रेजी में एक प्राचीन पंग्रेश सहाकवि ते, तिम्नलिखित पंक्षितयों भे 
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बड़ी सुत्दरता से ग्रभिष्यक्स किया है -- 
प्रणरह एाबय॥ फ़ांशा णी ॥6 
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भाव यह है कि कुविचारों और कुकर्मों से जिसका जीवन शुद्ध हो गया है, जो किसी को किसी प्रकार का 
कष्ट पहुँचने का विचार सर्वथा त्याग चुका है, जो सदा शान्त जीवन व्यतीत करता है, जिसे न तो ग्राशाए भ्रम में 
डालती हैं भौर न दु ख दुखी करते हैं, सुविचार ही जिसके मित्र एव सखा--साथी हैं, प्रौर सदभावना-सम्पन्न जीवन ही 
जिसकी सम्पत्ति है, पृथ्वी जिसका गम्भीर श्रौर शान्त प्रवास-स्थान है श्रौर शान्ति ही जिसकी तीर्थयात्रा है, वही व्यक्ति 
वस्तुत' मानव है, मनुष्य या प्रादमी है। 
उपर्युक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि जब मनुष्य कनिष्ठ होता है, तभी 'मानव' बनता है। विचारों--सद्विचारो 
का, मस्लिष्क में भरा रहना मात्र 'मानवता' नही है । जब विचार किया में प्राते हैं, तव ही वे भ्राचार कहलाते है ग्रौर इस 
'आचार' का जब दूसरो के साथ प्रयोग होता है तो वह व्यवहार बन जाता है। 'प्रा-चार' का ग्रथ॑ ही है, प्री तरह से अ्रमल 
में लाना । 'आ्राचार' का ही दूसरा नाम नैतिकता है। 'नीति' शब्द से नेतिक बना है। 'नीति' के जहाँ भ्रन्य अनेक श्रथ॑ हैं, 
वहाँ 'अनुष्ठान' प्रथवा 'प्रमल करना' भी एक श्रर्थ है। बिना 'ग्राचार' या 'नैतिकता' के कोई मनुष्य या मानव नहीं बन 
सकता । ससार मे जितने महापुरुष हुए हैं वे 'आचार' या 'नैतिकता' के कारण ही इतने महान्‌ बन पाये है। 'प्रनैतिक' 
श्र्थात्‌ श्राचारविहीन बड़े-बड़े दिग्गज पोथापथी विद्वानों को किसो ने कभी नहीं पूछा, परन्तु जो व्यक्ति ग्राचारयुक्त, 
नतिकता-सम्पन्न साधारण पढ़े-लिखे भी थे, वे देश, समाज और विश्व की विभूति बन गए । 
चरित्र, आचार शौर नैतिकता तीनो समानार्थक हैं। इन्ही को भ्ररबी म॑ 'भ्रखलाक और श्रग्नेजी मे 'मोरेलिटी' 
(7४०72)09 ) कहते हैं । मोरेलिटी का अर्थ भी कल्याणकारी विचारों को क्रिया में लाना है। विद्वद्वर रस्किन ने भी कहा 
है---/(03738०0$ ॥ ॥786300900॥ 0 0॥|6086 470 ॥०४०॥/ भ्रर्थात्‌ ज्ञान को क्रिया मे परिणत करना 
ही 'चरित्र' या ब्राचार' है। एक उर्द-शायर भी यही कहता है :-- 
खुदा का नाम जो प्रकतर, जवानों पर है ध्ा जाता, 
सगर काम उससे जब चलता कि वो दिल में समा जाता। 
इसी सम्बन्ध मे महाकथि शेक्सपीयर ने भी एक बहुत सुन्दर बात कही है -- 
रिशाहाणा ,ाता०परा ग्राण89 8 8 66 शांत0प्रा 77, 
हण॥ाए ज्यावणा तशाह्वाणा 78 8 ९6 जो07॥ 70० तर्चात्‌, “धामिक सिद्धान्त बिना अनुष्ठान 
(प्रमल ) के निष्फल हैं। साथ ही भ्रनृष्ठान या ग्रमल भी बिता धर्मं-भावना के निर्मुल है।” 
प्रभिप्राय यह कि मानवता का निर्माण नैतिकता से होता है। नैतिकता ही 'झ्राचार' या चरित्र का नाम है भौर 
आचार का प्र है, विचारों को क्रियात्मक बनाता छवा कार्यानविल करता । श्रज भ्रावट्यकता है--विचारों के विशुद्ध, 
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विमल या पवित्र होने की । यदि मनुष्य के मस्तिष्क में दूषित विचार भरे हुए है, तो उसके क्रिया-कलाप पर भी उनका 
बुरा प्रभाव पडेगा । प्रतएव यह बात अ्रनिवाय है कि हमारे मत--मस्तिष्क शिवसकल्प-युकत हो, उनमे मलिनता न रहने 
पाये | एक रिश्वतख्तोर या चोर अपने कुविचारों को प्रमल में लाता है तो वह झ्राचार नही, दुराचार है। चरित्र नही, 
दुश्चरित्र है। नैतिकता नहीं, ग्रनेतिकता है। 'शिवसंकल्प' या सद्विचार वे ही है, जो ्रपने और दूसरों के लिए भी श्रेय- 
स्‍्कर भ्र्थात्‌ हितकर हो । कुविचार या अशुभ चिन्तन तो 'मानवता' के लिए सर्देव ही कलंक-रूप है। 

प्राय' सांसारिक लोगो के मन काम-क्रोष-लोभ और मोह-जन्य दोषों से भरे होते है। जितने 'पाप' और “झप- 
राध होते है, वे इन्ही दुर्भाव-जन्य दोषों के कुपरिणाम है| प्रतएव भावष्यकता है कि हमारे मन-मन्दिर मे कभी हुर्भावना- 
भरे कुत्सित कुविचारों की ऋलक भी न पाने पाये । सवेदा सत्य का समावेश और भ्रहिसा का ही प्रवेश हो । श्रर्थात्‌ मन, 
वचन, कर्म--तीनो मे न तो हम कभी भ्रसस्य को प्रविष्ट होने दे श्रौरत भूलकर भी मन-वचन-कर्म से किसी का अभ्रहित 
करे । धर्म के इन दो तत्त्वों के अपनाने से मानसिक पवित्रता के लिए बडी सहायता प्राप्त होगी । जब मन मे शुद्ध भावना, 
वचन मे मृदुतापूर्ण सचाई भौर कर्म मे पवित्रता होगी, तो पाषो एवं भ्रपराधों के लिए स्थान ही कहाँ रह गायेगा ' 

प्रहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, भ्रपरिग्रह भौर ब्रह्म च्य, शौच, सन्तोष, सयम, तप, त्याग, ऋजुता, मृदुता, क्षमा, दया 
इत्यादि विचारधाराए मन की विशुद्धता, चरित्र की पवित्रता या नैतिकता की ही प्राधारभूत हैं। इन्ही के सहयोग या 
श्रनुष्ठान से वास्तविक मानवता का उदय होता है। ये ऐसे सर्बमान्य मौलिक सिद्धान्त है कि विश्व मे इनकी कोई व्यक्लि 
आवर्जना या प्रवमानना नही कर सकता। कभी-कभी कहा जाता है कि 'अहिसा' सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं है, क्योकि 
हिंसक लोग उसे नहीं मानते । ऐसे हिसक व्यक्तियों से हमे यही कहना है कि यदि 'हिसा' बुरी बात नहीं है, तो वे अपने 
परिवार, अपने मित्र-मिलापी भ्रौर श्रपने सगे-सम्बन्धियो को कोई कष्ट या ग्राधात पहुँचने पर क्यो दु खी होते है ? हिंसा यदि 
ग्रच्छी चीज है तो उन्हे स्वयं झपने ऊपर किसी प्रकार का कष्ट या पग्राघात झाने से हर्ष क्यो नही होता ? भ्रपना और भ्रपने 
परिवार का ग्राघात तो दूर रहा, ये हिसक तो श्रपने पालतू कुत्तों या उनके पिल्‍लो तक पर किसी प्रकार का प्रहार होने 
से चीख उठते है। ऐसी दशा मे वे हिसा के समर्थक भौर अ्रहिसा के विरोधी कैसे माने जा सकते है ! इसी प्रकार चोर, 
डाक, व्यभिचारी प्रपने यहाँ चोरी होने, डाका पडने या व्यभिचार करने से क्यो चीख़ पडते है ? स्पष्ट है कि हिसा, चोरी, 
डकक॑ती या व्यभिचार श्रादि को उचित समभने वालों की बुद्धि पर जब भयकर स्वार्थंवाद का पापपूर्ण पर्दा पड़ जाता है, 
तभी बे ऐसी कुत्सित क्रियाओं को करने का दुस्माहस करते हैं। वस्तुत मौलिक सिद्धान्त मौलिक ही रहेगे। उनमे किसी 
स्वार्थ-बृत्ति के कारण किसी प्रकार की भेद-भावना नही भरा सकती । 

भ्राज सबसे श्रधिक भ्रावश्यकता नैतिकता अर्थात्‌ चरित्र-निर्माण की है। यानी जीवन को उठाने वाले सिद्धान्त 
विचारों में ही न रहे, बल्कि क्रिया मे परिणत हो। बाह्य स्वच्छता की जितनी प्रावध्यकता है, उससे कही बढ़-चढ़कर 
आन्तरिक शुद्धता भ्रपेक्षित है। जब तक मन शिव-सकल्प से युक्त श्र प्रात्मा विशुद्ध न होगा, तब तक जीवन में पवित्रता 
नही भ्रा सकती और मानवता का उदय भी नहीं हो सकता | महाकवि अकब र ने ठीक कहा है 

सकाइयां हो रहो हैं बाहर भ्ोर दिल हो रहे हैं मेले; 
प्रेघेर! छा जायगा जहाँ में ग्रगर यही रोशनी रहेगो। 

सचमुच केवल बाहुरी सफाई का नाम तो पाखण्ड है। गगाजली कितनी ही शुद्ध, सुन्दर झौर सुहावनी क्यो न 
हो, यदि उसमे मदिरा भरी है तो बह गगाजलो भ्रपना प्रकृतार्थ नष्ट कर देती है। वस्तुत मानवता के लिए विमल 
विचार, पक्षित्र श्राचार शौर विशुद्ध व्यवहार तीनो की भस्यन्त प्रावश्यकता है । कोई डाक्टर या वैद्य कितना ही विद्वान, 
विशेषज्ञ, अनुभवी भौर पीयूषपाणि क्यो न हो, यदि वह रोगियों का उपचार नही करता तो उससे लोगो को क्या लाभ ? 
उपचार करना ही उसका व्यवहार है। इसी प्रकार कैसा ही विद्वान, पण्डित, मानव, महा-मानव, महात्मा क्यो न हो, यदि 
वह जनता की सेवा में सलस्न नहीं होता तो वहू किस काम का ! सर्वसाधारण की सेवा झौर उसका सत्पथ-प्रदर्शन ही 
तो उसका वास्तबिक ब्यवहार अथवा झपनी योग्यता तथा व्यक्तित्व का उचित उपयोग है । 


अपराध और नेतिकता 


क्री गुलाबराय एम ० ए्‌० 
पाप और भ्रपराष 


दिन-रात के युग्म की भाँति यह संसार भी पाप-पुष्य और गूण-दोषमय है। जिसको घामिक दृष्टि से पाप कहते 
हैं, उसे लौकिक भ्रौर सामाजिक दृष्टि से श्रपराध कहते हैं। किस्तु उन दोनो का पूरा एकीकरण नहीं हो सकता, उनमे 
दृष्टिकोण का भेद भी है। पुण्य-पाप मे ईश्वराज्ञा की भावना को, जो धर्म-ग्रन्थो मे निहित रहती है, प्रधानता मिलती 
है। भपराधो मे राजाज्ञा का प्रावल्य रहता है। भेद होते हुए भी दोनों मे 'मानवहिताय' की भावना परिलक्षित होती है । 
अपराधो की रोकथाम भौर सामाजिक सुव्यवस्था के प्रथं ही राज्य और राज्य-दण्ड की ग्रावश्यकता पड़ती है। किन्तु 
भ्रादशश समाज मे दण्ड की आवश्यकता न्यूनातिन्यून रहती है। गोस्वामी तुलसीदासजी ने रामराज्य में दण्ड को 'जतिन 
कर' भ्र्थात्‌ सन्‍्यासियों के हाथ मे सीमित कह दिया था । दण्ड जतिन कर' यह आदर्श तो बहुत कठिन है, किन्तु समार 
की दण्ड-व्यवस्था के झादशों और विचारों मे बहुत परिवर्तन होता भा रहा है । 


धण्ड की प्रावश्यकता 


पहले व्यक्ति, व्यक्ति से भ्रपता बदला ले लेता था। इसमे भ्रपराध की परम्परा पौढी-दर-पीढी चलती थी और 
सामाजिक भ्रव्यवस्था बढती ही जाती थी । व्यक्ति ढ्वारा बदला लिये जाने के स्थान में समाज ग्रपराधी का बदला लेने की 
भावना से दण्ड देने लगी । बदले की भावना फिर भी एक दूषित भावना है। दण्ड तो रहा, किन्तु तत्सम्बन्धी भावनाओं मे 
अन्तर प्राता रहा । एक भावना यह भी रही कि दूसरो मे दण्ड का मय उत्पन्न करने के लिए और उसकी रोकथाम के लिए 
दण्ड की ग्रावश्यकता है। दण्ड का एक उद्देश्य यह भी माना गया कि अपराधी को कारागृह में बन्द करके उसको अ्रपराध 
करने से रोका जा सके । प्राण-दण्ड देकर उसको हमेशा के लिए रोका जा सकता है। इसमे 'न मर्ज रहे न मरीज रहे' की 
लोकोक्ति चरिताथं होती है, इसलिए लोग इसके विरुद्ध होते जाते हैं । 


झ्रपराध और नेतिक उपदेश 


पहले तो साधारण अपराधों के लिए भी प्राण-दण्ड कौ व्यवस्था थी। अरब प्रधिकांश सम्य देशों में यह दण्ड 
सकल्पित हत्या के लिए ही सीमित कर दिया गया है। कुछ विचारक प्राण-दण्ड को बिल्कुल हटा देने के भी पक्ष मे हैं। 
अब दण्ड में अपराधी के सुधार की भावना का प्राधान्य होता जा रहा है। इसलिए अब कारावासों मे नैतिक उपदेश की 
भी व्यवस्था हो चली है। भ्रव कारावास एक प्रकार से स्वस्थ नागरिक जीवन के प्रशिक्षण-केन्द्र बनते जा रहे हैं। भ्रब 
भ्रपराधियों को वैध उपायो से जीवन-निर्वाह करने की शिक्षा दी जाती है। यह तो रोग उत्पन्न हो जाने पर उसके उपचार 
हैं। दण्ड से भी रोकथाम होती है, किन्तु दण्ड भयमूलक है। भयवश घर्मात्मा बनना धर्म की महत्ता को कम कर्मा है। 
अपराध को एक रोग समझ कर उसके कारणों को दूर करने भौर उसके रोकथाम की प्रवुत्ति बढती जा रही है। 


ब्रपराध के कारण 
पबद्यपि प्राचौत काल में दष्क की सुव्यवस्था के सिए राज्य कौ धावक्यकता मानो जाती थी, फिर भौ ऐसे बाल 
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ते थी कि भ्रपराध के कारणों पर ने विचार किया गया हो । नीति में कहा गया है. अुभिक्षत: कि न करोति पापस्‌, क्षोणा 
मरा: मिल्करणा भवर्ति प्रूगारी कवि बिहारी ने भी कहा है--सीन दबावत निसकत हो राजा पातक रोग पातक को रोग 
के समकक्ष रखने की भावना पहले भी थी। “बुमुक्षित' कि न करोति पापम्‌” के सिद्धान्त में भ्रब बुभुक्षित के बोध में कुछ 
विस्तार हो गया है। बुभुक्षा' मे पेट कौ भूख ही नहीं है, वरन्‌ सभी तरह की भूख शामिल है। घन की भूख, यश की भूख, 
इन्द्रिय-भोग की भूख, ये सब भूख के ही रूप हैं । ये भ्रपराध के कारण बनती हैं। भूख का वध मार्गों से मिटाना कोई पाप 
या अपराध नहीं है। समाज ने सभी भूखों के शमन के वैध मार्ग बनता दिये हैं। जन की भूख के लिए मेहनत-मज़दूरी, 
व्यापार झादि है| इन्द्रियों की भूख के लिए कला-कौशल का भ्रनुशीलन तथा विवाह है । श्रीमद्भगवद्गीता मे धर्माविरुद् 
काम को भी ईदवर का रूप कहा गया है । 

भ्रपराध भूख की तृप्ति न होने से होता है; किन्तु उसकी तुप्ति वैध मार्गों से भी होती है सौर भ्रवैध मागों से 
भी । श्रेय का मार्ग कठिन भ्रवध्य है, किन्तु प्रन्त में ब्यक्ति ग्लौर समाज के लिए सुखदायक है। इसके भ्रमुसरण के लिए 
उचित नैतिक शिक्षा चाहिए। इस नैतिक शिक्षा का प्रभाव होता जा रहा है। भ्रपराधों में कमी होने के लिए, व्यक्षित और 
समाज दोनो मे, सुधार की क्‍्रावश्यकता है। थ्यक्ति को यह शिक्षा दी जाये कि वह बंघ उपायों से उपारजित धन से यथा- 
काम सस्तुष्ट रहे गौर धनवानों को यह शिक्षा दी जाये कि वे तेन स्थेक्तेन भुझ्जीथाः की, पर्थात्‌ योग के साथ भोग की 
ईदशावास्यवृत्ति को ध्पनायें । एक झोर धन का प्रसमान वितरण है, दूसरी श्रोर उससे भ्रसन्तोष श्रोर समाज से बदला लेने 
की भावना प्रौर साथ ही सुलभ उपायो से बिना परिश्रम के धन बेभव भौर सुस्त उपलब्ध करने की उत्कट अभिलाषा-- 
यही प्रपराध का कारण बनती है। 


झपराध भौर साधत-शुद्ध 


गांधीजी ने इसीलिए श्रम को महत्ता भौर प्रावश्यकताओो की कमी पर बल दिया था कि दुनिया में पाप का 
मूल कारण नष्ट हो । यह जहाँ तक हो कम सघर्ष के साथ हो । गाधीवाद मे जो साधनों की शुद्धता पर बल दिया गया 
है, वह प्रपराधो की कमी के लिए ही दिया गया है। लोगो की यह अन्त धारणा है कि साध्य प्रच्छा हो तो बुरे साधनों के 
भ्रपनाने मे कोई हानि नही। बुरे साधनों के अपनाने से अपराधी की परम्परा बढती है, घटती नही है। 

अपराधों की रोकथाम के लिए नैतिक प्रचार और उसके उदाहरण उपस्थित करने के साथ, भ्रपराधी के साथ 
सहृदयता का व्यवहार झावध्यक है। धारमिक शिक्षा के प्रचार के भभाव के साथ नैतिक शिक्षा का भी ह्वास होता जा रहा 
है। इसके लिए शिक्षा संस्थाओं मे नेतिक शिक्षा की झ्ावश्यकता है। शिक्षा केवल संद्धान्तिक ही न हो, वरन्‌ बडे श्रादमी 
भौर सत्ता-सम्पस्न व्यक्ति ईमानदारी के प्च्छे नैतिक उदाहरण उपस्थित करे । जो सेध लगाता है वही चोर नही है, वरन्‌ 
वे लोग भी चोर भौर ड़ाक्‌ हैं जो धर्म भौर सामाजिक प्रतिष्ठा की झ्ोट मे दूसरो का माल हडपते रहते है या सरकार से 
झौर जनता से भ्रमभिकारपूर्ण लाभ उठाते हैं। 'पर-उपदेश कुशल' तो बहुत-से लोग हैं, प्राचरण करने वाले थोड़े है। उप- 
देश से प्राचरण की दिक्षा श्रेष्ठतर है । 


सामाजिक रोग 


भ्रपराधी को एक सामाजिक रोगी समझ कर उसके साथ सहानुभूति का बताव होना चाहिए । दण्ड भी दिया 
जाये तो सुधार के लिए और उसमें बदले और क्रोध की भावना न आने देना चाहिए। प्रपराध से भणा करन। चाहिए 
अपराधी से नहीं । भ्रपराधी को दण्ड भुगतने के पश्चात्‌ सम्मानपूर्वक जीवन व्यतीत करने मे सहायता दी जाये । इस कार्य 
में सरकार भौर जनता का सहयोग होता चाहिए। जनमत ही नही, वरन्‌ जन-व्यवहार भी ऐसा होता चाहिए कि अ्रप- 
राघी को सम्मानपूर्वक जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा मिले। जनता स्वयं स्‍्रबेध साधनों को छोडे, जिससे पर उपदेश 
ऋशल बहुतैरे की नात त चरित्तार्थ हो । 


साहित्य और धर्म 


डा० नगेनद्र, एम० ए०, डी० लिट्‌० 
अध्यक्ष-हिन्दी विभाग, विलसी विववविद्यालय 


इस देश में 'साहित्य' भौर धर्म का ऐसा प्रभिन्‍न सम्बन्ध रहा है कि ग्राधुनिक साहित्य-खष्टा और झालोचक 
को इन दोनों को पृथक्‌ करने के लिए परिश्रम करना पडा । पाहचात्य समीक्षकों ने जब यह कहकर भारतीय साहित्य 
को हेय सिद्ध करने का प्रयत्न किया कि वह शुद्ध साहित्य की ऐहिक विभूतियों से होन प्राय धर्म का ही श्रम है, तो भारत 
की प्रबुद्ध बौद्धिक चेतना के लिए अपने साहित्य की धर्म-निरपेक्ष सत्ता की स्थापना श्रनिवार्य हो गई । परिवर्तन-काल 
में मूल्यों मे कुछ ऐसी प्रस्थिरता था गई कि साहित्य और धर्म मे एक प्रकार से विरोध का ग्राभास होने लगा। इस 
धारणा का श्रभी श्रस्त नही हुआ है और इसका कारण यह है कि साहित्य और धर्म दोनो ही शब्दो के भर्थ भ्रत्यन्त प्रति- 
श्खित है। आज भी शब्दार्थ की यह ग्रगम्यता भ्रान्ति उत्पन्न कर सकती है, अत 'साहित्य' और 'धर्म' शब्दों के श्रर्थ का 
निश्चय हमारी पहली गश्रावश्यकता है । 


साहित्य 


भारतीय काव्यशास्त्र में प्रस्तुत प्रसग में दो शब्दों का प्रयोग होता है--१ वाइमय और साहित्य। परारिभा- 
षिक दृष्टि से वाहमय का अर्थ अधिक व्यापक है, उसकी परिधि में वाणी का सम्पूर्ण भालेख झा जाता है। वाइमय के 
दो प्रमुख भेद है इह बाइमबमभयथा शास्त्र काव्यअ्य (राजशेशर ) । ग्राधुतिक शब्दावली मे शास्त्र का श्रर्थ है, झान 
का साहित्य और काव्य का प्रर्थ है, रस का साहित्य । प्रस्तुत सदर्भ मे साहित्य का ग्रभीष्ट अर्थ है, रस का साहित्य । 
वस्तुत सस्कत में साहित्य शब्द का प्रयोग 'रस के साहित्य! के ग्र्थ मे ही होता है। उसका वर्तमान व्यापक रूप भ्रौर 
तज्जन्य प्रस्थिरता उसे अग्रेजी शब्द 'लिटरेचर' का पर्याय मान लेने का परिणाम है। संस्कृत में इसका स्वरूप और प्रयोग 
सर्वथा परिनिष्ठित है। काव्य साहित्य --रस का साहित्य ( क्रिएटिव लिटरेचर---अ्रग्नेजी )। साहित्य का झ/ब्दिक 
अर्थ है--सहित का भाव भप्रर्थात्‌ सहभाव । कुछ विद्वानों ने सहित का श्रर्थ हितसहित या कह्थाणमय करने का प्रयत्न 
किया है, किन्तु वहू वर्तमान वाग्विलास है, काव्य-शास्त्र से उसके लिए कोई प्रमाण नहीं मिलता । इसी प्रकार गरुदेव 
रवीखनाथ ने भी श्राधुनिक विचारधारा के सन्दर्भ में उसका श्रथ॑-विस्तार किया है. “सहित झब्द से साहित्य मे मिलने का 
एक भाव देखा जाता है। वह केवल भाव-भाव का, भाषा-भाषा का, ग्रन्थ-ग्रन्थ का मिलन नही है, अपितु 2 मनुष्य के साथ 
मनुष्य का--प्रतीत के साथ वर्तमान का मिलन है । किन्तु यह भी कवि के अपने वेदरध्य का चमत्कार है। शास्त्र में 
उसका एक ही निर्भन्त प्र्थ है--शब्द श्र्थ का सहभाव शब्दायंयों: यधावत्‌ सहभावेन विद्या साहित्यविद्या (राजशेखर )। 
सहभाव का यहाँ विश्विष्ट भ्र्थ है--पूर्ण सामजस्य, ऐसा समभाव, जिसमे दोनों मे से कोई न न्यून हो श्रौर न अतिरिक्त, 
यही साहित्य का तात्त्विक भ्र्थ है। भ्रत साहित्य से अ्रभिप्रेत है वाइमय का वह रूप, जिसमे शब्द और भ्रर्थ का पूर्ण साम- 
जस्य हो । यह एक झोर शास्त्र से भिन्‍न है, क्योकि उसमे श्रर्थ की गुरुता शब्द को भाराक्रान्त कर देती है भौर दूसरी शोर 
सगीत भ्रादि से भी, जिसमे शब्द की तरलता मे श्रर्थ का क्षय हो जाता है। , 

दूसरा शब्द है--धर्म । धर्म का व्युत्पतत्य्भ है-पियते भ्रमेन यः सः धर्म, जो धारणा करे वह धर्म है, वे मूल 
विशेषताए या गुण, जो किसी पदार्थ के ग्रस्तित्व को धारण करते है ( एसंशल्स )---संक्षेप मे प्राण-तत््व, मूल प्रवृत्ति 


धध्याथ ] साहित्य धौर धर्म [ १६ 


प्रकृति या स्वभाव । धर्म का एक दूसरा प्र भो है कतेव्य-कर्म, जो मूल प्र का ही विकास है, क्योकि प्रवृत्ति ही अनु- 
शासित होकर कर्तव्य का रूप धारण कर लेती है। भ्रतएवं धर्म का समन्वित भ्रर्थ होता है, प्रकृति प्रौर क्तव्य-कर्म । 

इस प्रकार साहित्य के धर्म के प्रन्तगंत हमारा विवेच्य विषय है--- प्राधुनिक प्रालोबनाशास्त्र की शब्दावलि में 
काव्य की झात्मा एव प्रयोजन । 

जैसा कि मैंने प्रभी निवेदन किया, साहित्य की प्रकृति या प्राण-तत्त्व है, शब्द और अर्थ का पूर्ण तादात्म्य । 
झर्थ का दब्द के साथ पूर्ण तादात्म्य वाणी की चरम सिद्धि है। तत्त्व-रूप मे प्र्थ श्रात्मा की भ्रनुभवज्ञानमयी स्थिति का ही 
नाम है और शब्द का श्र्थ है प्राकट्य , भत प्रर्थ का शब्द-रूप मे प्राकट्य झ्रात्म-साक्षात्कार कौ ही एक प्रमुख प्रक्रिया है । 
भारतीय काव्य-दर्शन में इसी तर्क के भ्राधार पर प्रर्थ को 'शम्भु' और शब्द को 'शिवा' या शवित' कहा गया 
है--धड्रो 5: प्रक्षरस्तो मा--भौर टन दोनो/के भ्रध॑ंनारीश्वर रूप मे साहित्य की कल्पना की गई है। प्रात्म-साक्षात्कार 
का ही नाम झानन्द है। प्रकृति के विविध उपादानों के द्वारा प्रात्मा भ्रपना साक्षास्कार करने का प्रयत्न करता रहता है। 
यह प्रयत्न या साधता ही जीवन है । साधना की सफलता-विफलता ही जीवनगत सुख-दु ख भ्रौर उसकी सिद्धि ही 'प्रानन्द' 
है, जो सुख भौर दू ख से श्रतीत पूर्ण आत्म-लाभ या सामरस्य की स्थिति है। आनन्द का मूल रूप एक श्रौर अखण्ड है । 
माध्यम भेद से उसके नामों में भेद हो जाता है। वाणी के माध्यम से जो झ्रात्म-सिद्धि प्राप्त होती है, उसका शास्त्रीय नाम 
रस है। इस व्याख्या के अनुसार ग्र्थ और शब्द का साहित्य सहज रसमय होता है। रस उसका भ्रन्तरग लक्षण है, बहिस्ग 
विशेषणमात्र नही है। एक शब्द में, साहित्य की प्रकृति या प्राण-तत्व है रस, श्रौर यही उसका प्रयोजन है । भारतोय 
काव्यशास्त्र का विवेचन इतना मामिक भौर श्राप्त है कि उसमे लक्षण और प्रयोजन, साधन और सिद्धि, शरीर और झात्मा 
का भेद मिट जाता है । 
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धर्म और नेतिक जागरण 


श्री स्वामी शिवानन्द सरस्वती 
संस्थापक-दिव्य जोवस संघ, ऋषिकेश 


जिस प्रकार वायु के बिना जीवित नहीं रहा जा सकता उसी प्रकार धर्म के बिना भी जीवित नहीं रहा जा 
सकता | ईइवरापित दैनिक जीवन ही धर्म है, या यो कहिये कि धर्म ही सच्चा जीवन है। तात्पयं यह कि सत्य के अनुरूप 
जीवन होना चाहिए। 


नैतिकता का आधार 


धर्म को जीवन की समस्याओं से पृथक नहीं किया जा सकता । सुख या नियमित प्रगति के लिए धर्म श्रावन्‍यक 
है । धर्म नैतिकता का भाधार है। उसमे समाज को सगठित रखने की प्रचण्ड शक्ति है। व्यक्ति श्रौर समाज के धामिक 
रुख पर ही नैतिक प्रगति का दारोमदार है। धर्म मनुष्य को सामाजिक जीवन में भ्रात्म-नियन्त्रण करने के लिए योग- 
दान करता है। धर्म मे भारी श्राक्षण झ्रोर नियन्त्रण की शक्ति है। बह मनुृप्य को सदाचार की प्रेरणा करता है श्ौर 
अ्रच्छे मार्ग पर ले जाता है। वह मानव-जीवन में ताने-बाने की तरह है। शासन के सभी तरह के रूपों और धर्म को 
विभश्रष्ट करने की विविध योजनाओो के बाद भी वह कायम रहेगा, क्योकि शाश्वत जीवन का निचोड ही घर्म है । 

धर्म मनुष्य के पाशविक रूप को बदल कर उसे दंवी रूप प्रदान करता है। धर्म भौर जीवन एक ही है। धर्म 
जीवन है झौर जीवन धर्म है। किसी भी घामिक के लिए जीवन भौर धर्म मे कोई भेद नही है। एक को दूसरे से पृथक नहीं 
किया जा सकता । जीवन मे धर्म महत्त्वपूर्ण, उत्कर्षकारक और ज्वलन्त योगदाता है। मानवता को उच्च प्राध्यात्मिक 
स्तर पर पहुँ चाना उसका उद्दृद्य है । 


नेतिक सिद्धास्तों की विदव-द्यापकता 


प्रत्येक धर्म के मूल सिद्धान्त मनुष्य को अच्छा बनने, सबके साथ भलाई करने, सबके प्रति कृपा-भाव रखने, 
ईमानदार बनने, सब प्राणियों के प्रति क्षमा-भाव रखने, मनुष्य-मनुष्य के बीच भेद न करने तथा पश्राध्यात्मिक एफरूपता 
की समान रूप से शिक्षा देते है। वे मनुष्य को बताते हैं कि कण-कण में भगवान्‌ विद्यमान है। प्रेमपूर्वक, निःस्वार्थ भाव 
से हर प्राणी की सेवा करो श्रौर यह समझो कि यह सेवा ही भगवान्‌ की प्राराधना है। कारण कि भगवान्‌ का निवास 
प्रत्येक की झात्मा में है श्रौर वही उसकी सब प्रक्रियाओं का सचालन करता है। 

सच्चा धर्म न तो कोई बेंधी-बंधाई प्राचार-विधि है, न रूढिवादिता । सच्चा धर्म तो वह है जिसके प्रति हर 
व्यक्ति प्राकषित हो, जिसे हर व्यक्ति प्रमल मे ला सके, जो सबके लिए एक समान ग्राह्म हो तथा सार्वभौम झौर 
एक ही उद्देश्य की श्रोर ले जाने वाला हो । 


आध्यात्मिक जीवन में नतिकता की श्रपेक्षा 


नैतिक जीवन प्राध्यात्मिक जीवन की बुनियाद है। नैतिक जीवन के बिना ग्राध्यात्मिक जीवन सम्भव नहीं । 
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दया, प्रात्म-नियन्जरण, सत्य, ईमानदारी, पवित्रता तथा तपस्या ही नैतिकता है। 

भनेक श्रद्धालु व्यक्ति पृजा-पाठ करते हैं भोर कण्ठी-तिलक धारण करते हैं, किन्तु ईमानदार नही होते। एक ओर 
चूजा करते हैं, दूसरी भोर घूस भी लेते हैं। मगवान्‌ की पूजा तो करते हैं, लेकिन गरीब लोगो के दु खो का उन्हे कभी 
खमाल नहीं भाता । धासिक जीवन की पहुली कसौटी भानरण है। आध्यात्मिक जीवन के लिए ऐसी नैतिकता जरूरी है 
जिसकी बुनियाद धर्म में हो । 


घर व्यावहारिक हो 


लोग धर्म के बारे मे केवल बाते ही करते हैं। उसको जीवन में ठालने यानी उसके भ्रनुसार भ्राचरण करने कौ 
उन्हें चिन्ता नहीं होती । यदि ईसाई भपने धर्मोपदेशों के प्रमुसार जीवन-यापन करें, बौद्ध भगवान्‌ बड़ के श्रेष्ठ प्रध्टां- 
गिक मार्ग का प्रमुसरण करें, मुसलमान भपने पैगम्बर के उपदेशो पर सचाई से भ्रमल करे, जैन महावीर स्वामी के उप- 
देशो को ग्रात्मसात्‌ करे भौर हिन्दू मगवान्‌, सन्‍्तो भौर ऋषि-मुनियो की शिक्षाओं के श्रनुसार भपना जीवन बनायें तो 
सबंत्र शान्ति रहेगी । 

धर्म जन्म-मरण के चक्र की नौका को धीरे-धीरे क्ेकर पार लगाने वाला है। वाद-विवाद और तकं-वितर्क 
के लिए वह नही है। वह तो ग्रहण करने झौर झमल मे लाने के लिए है। उसका व्यावहारिक होना प्रावश्यक है, क्योकि 
गोष्ठी-चर्चा का वह विषय नहीं है । 


स्वधर्म का पालन करो ! 


सभी धर्मों का मूलभूत सिद्धान्त नि.स्वार्थ-भाव है। यही देवी झालोक का प्रारम्भ है। प्रत्येक धर्म का स्वर्ण- 
सिद्धान्त यही है--“दूसरों के साथ वंसा ही व्यवहार करो ज॑से व्यवहार की झ्राप भ्रपने लिए दूसरो से भ्रपेक्षा रखते हैं।'' 

क्या ईसा के धर्मोपदेश, क्या भगवदुगीता की शिक्षा, यम-नियम, मैँत्री, करुणा, पतंजलि की, जैनो के पच 
महाब्रत और बुद्ध का भ्रष्टांगिक मार्ग सभी समान रूप से नैतिक तथ्यों पर जोर देते हैं। सदाचार, पविन्रता झौर सचाई 
का व्यवहार, नेतिक परिपूर्णता और दंवी गुणो की प्राप्ति ही ससार के सभी धर्मों का मूल भत्र है। 

धामिक जीवन मनुष्य के लिए सर्वोच्च वरदान है । यह मनृष्य को सासारिक दलदल, ग्रपवित्रता और नास्ति- 
कता से ऊपर उठाता है। बह बुद्धि निरर्थक है जो धर्म की ज्योति से प्रज्वलित न हो। धर्म मे वह सब करने की शक्ति 
है, जिसकी दर्शन से कदापि झ्पेक्षा नही की जा सकती । 


नेतिक जागरण 


हमारे पृवेजों को भाधुनिक कुरीतियों एव दोषों, जैसे चोरबाजारी, धूसलोरी को देख कर बड़ा भादवय होता 
होगा। ये सारी राक्षसी वृत्तियाँ हमारी ही सृष्टि हैं। भ्राध्यात्मिक दृष्टिकोण से च्युत होने के कारण ही इन दोषों का 
सुजन हुआ है। भोतिकवादी दृष्टिकोण, विलासमय जीवन के प्रति प्रेम ही इन सारी बुराइयो का मूल है। लोगो मे 
विलासिता के प्रति होड लगी है। पर्थ-सकट, परमाण बम का निर्माण तथा विनाश के अन्य साधन--ये सभी मानवीय 
प्रभिमान, लोभ, ईर्ष्या, सन्देह तथा घृणा के परिणाम हैं। एक राष्ट्र दूसरे को नष्ट करना चाहता है, प्रधिकाधिक 
विध्वंसकारी शक्ति प्राप्त करने के लिए होड़ लगी हुई है। सबो के मुख पर यही चिन्ता छायी हुई है कि इन बुराइयो के 
लिए कोई उपचार है प्रथवा नहीं। परन्तु किसी में भी इस बुराइयो को रोकने के लिए साहस तथा श्रद्धा नही है | हर 
शष्ट्र दूसरे राष्ट्रों की भोर देखता है, हर मनुष्य दूसरे मनुष्यों से भ्रपेक्षा रखता है। इस प्रकार बुराहयाँ बनी रहती हैं। 
भनुष्य को स्वयं इन बुराहयों को दूर करने के लिए कटिबद्ध होना होगा । हर व्यक्तित को भपनी शक्ति के प्रनुसार इस 
और संखस्त होता होगा । 
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सरल जोवन तथा उत्तल वियार 


जीवन के दृष्टिकोण को परिवर्तित करना इस ओर प्रथम कदम है। सारे भौतिकवादी विचार तथा दृष्टिकोण 
को बदल देना होगा। सारे देशो एबं समाजों मे जीवन के ग्राध्यात्मिक मूल्यों के प्रति श्रद्धा का सचार करना होगा । 
सरल जीवन तथा विचार 6रा इसका प्रधिकाधिक प्रसार करना होगा । हमारे पूर्वज इसी आदर्श पर चलते थे। वे ससार 
को सारी बुराइयो की जड लोभ तथा भय को सन्‍्यास द्वारा ही विनष्ट करते थे । 

इसके साथ ही बाल्यावस्था से ही हर व्यक्ति के भीतर निष्काम्य सेवा की भावना भरनी होगी। इस स्थल पर 
धर्म नीति तथा समाजशास्त्र से झा मिलता है, क्योकि धर्म यह बतलाता है कि सारे जगत्‌ में एक आत्मा ही परिव्याप्त 
है। प्रत दूसरों के लिए जो भी सेवा की जाये, उससे स्वय को ही लाभ प्राप्त होगा। जितना ही भ्रधिक हम मानवीय कर्मों 
के उन्नत झाधार को पहचानेगे तथा उनका साक्षात्कार करंगे, उतना ही अ्रधिक हम पूर्णता तथा ईश्वरत्व की ओर 
द्रत गति से प्रग्नसर होगे । 


सार्वभौसवाद 


अप्रधिकार पर बल न देकर कतंव्य पर बल देना होगा । जातिवाद, राष्ट्रवाद, ग्रादि सारे बाद स्वार्थ-रूपी राक्षस 
के ही विभिन्‍न सिर है। इनकी जगह व्यापक सा्वभौमवाद को स्थापित करना होगा। राष्ट्रीय सीमाए शर्ने -शने विलीन 
हो जायेगी । धर्म तथा भाषा, समाज तथा भाचारवा रत्र, सस्कृति तथा राजनीति--इन सबो के विभेद विनप्ट हो जाने 
चाहिए तथा सबो में एकता एद समरसता का प्रसार होना चाहिए । 

दूसरे राष्ट्र भले ही इस क्‍्रभीष्ट की प्रतीक्षा करते रहे । हमे साहसपूर्बक इस कार्य को आरम्भ कर देना चाहिए। 
स्ंप्रथम ग्रपनी ही बुराइयो को स्वत दूर करना चाहिए। सकीर्ण सीमारेखाप्रो को नष्ट कर हम अपने हृदय को विद्वात्म 
एवं व्यापक बनाये रखे। अपने कर्मों तथा उनके परिणामों द्वारा यह प्रमाणित करना होगा कि हम ऋषियों की सन्‍्तान 
है। हमारी पुण्य-भूमि हमे म्रधिकाधिक प्रकाश, स्वतन्त्रता एव पूर्णता की झोर मार्ग प्रदर्शित करे । 

सब के मन एवं हृदयों मे सच्चाई, सदाचार, तथा नीति की भावनाओं को भर कर प्राचीन सस्कृति का पुन- 
जागरण.करना ही करतंग्य है। इस महान्‌ समस्या को दूर करने के लिए स्तूपों के शिनालेखों से कुछ श्रधिक प्रयास करना 
पढ़ेगा। श्राधुनिक साधनों द्वारा आ्राधुनिक मन पर प्रभाव डालना होगा। स्तूप प्राचीन समृद्धि के स्मारक है, परन्तु 
वे आधुनिक समस्याभ्रो के निवारक नही। 

पुस्तकों तथा परिपन्नों द्वारा सदाचारमय जीवन की महिमा एवं आवश्यकता के ज्ञान का प्रसार करना समाज 
मे नैतिक चेतना को जागृत करने का महत्त्वपूर्ण साघन है । परन्तु इसके साथ ही अन्य साधनों को भी काम में लाना होगा। 
तभी इस उद्देश्य मे शी क्र सफलता प्राप्त की जा सकेगी । 


नेतिक प्रशिक्षण 


विद्यालयों में तेतिक शिक्षण अनिवाय होना चाहिए। इस ओर शिक्षको को भी विशेष प्रशिक्षा मिलनी चाहिए। 
उन्हें यह भ्रच्छी तरह समभ लेना चाहिए कि विद्यार्थी, उनके देनिक जीवन में सदाचार की भ्रपेक्षा रखेंगे तथा कक्षा के 
प्रवचन पर ही निर्भर नही रहेगे। तात्पर्य यह है कि शिक्षकों को विद्याथियों के लिए ग्रादर्श बनना होगा। हर विद्यालय 
को प्रात. तथा दोपहर के उपरान्त नेतिक शिक्षा के लिए ग्राध घटा देना होगा । विद्याथियो के ऊपर ही समस्त बिदव का 
भाग्य निर्भर है, झ्रत नैतिक शिक्षा के महत्व को वेयक्तिक जीवन एवं सामूहिक जीवन के लिए अच्छी तरह समझ लेना 
चाहिए। स्कूल के प्रारम्भ तथा प्रन्त में विशेष प्रकार की प्रार्थना हो, तो भौर भी भ्रच्छा है । 

स्कूलों में सुधार लाना सुधार-कार्य का झ्रावहयक अंग है। इससे सुधार-कार्य का तिहाई भाग सम्पादित हो 
जाता है। विध्वाथियों के लिए गृह का वातावरण, बाह्य जगत्‌ की वस्तुस्थिति तथा विद्यालय की शिक्षा का एक समान 
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ही महत्त्व रखती है। यदि पुस्तक की दुकान मे भ्रदलील साहित्य न रखा जाये, ती विद्याधियों को मन की शुद्धि बनाये 
रखने में बडी सहायता मिलेगी। अदलील चित्रों, साहित्य तथा चित्रपटो को बहिंष्छृत कर देना चाहिए। चलचित्रो मे 
विशेष सुधार की प्रावश्यकता है। भप्रश्लील चलचित्र युवकों के मन में गहरी छाप डालते हैं। चलजित्र-निर्माताओों को 
नैतिकता तथा धामिकता की ओर ध्यान देना खाहिए। शने.-शने' तम्बाकू, चाय, कॉफी झादि उत्तेजक पेय पदार्थों के 
सेवन को समाप्त करने का प्रयास होना चाहिए। शराबखोरी को भी सबसे पहले बन्द करना होगा । 

गृह की व्यवस्था अनुकूल होनी चाहिए। सयाने व्यक्तियों मे सुधार लाने की विधि में सर्वाधिक सावधानी लाने 
की झ्ावश्यकता है। नियमित प्रचार, साय सत्सग, प्रातः सत्सग झादि के द्वारा उनको बुराई से दूर किया जा सकता है। 

सुधार-कार्य की भोर साधु तथा सनन्‍्यासी गण सामान्‍य रूप से तथा सामाजिक नेतागण विशेष रूप से सरकार 
को सहायता देते हुए कार्य कर सकते हैं । दूसरे को प्रशिक्षित करने से पहले स्वय को प्रशिक्षित कर लेना होगा । वैय॒क्तिक 
उदाहरण के श्राधार पर ही दूसरो मे सुधार लाना सम्भव है। 

ग्राचायंश्री तुलसी का भणुब्रत-पभानदोलन बारह बर्षों से देश मै ऐसा ही वातावरण बना रहा है, यह प्रसन्‍नता की 
बात है । भारतवर्ष मे यह कार्य हमेशा ही ऋषि-मुनियो का रहा है । ऋषि-मुनि समाज के श्रद्धेय होते है प्रौर भारतीय 
संस्कृति के वाहक भी । उनका जीवन त्यागमय होता है, प्रत. जनता पर भी उसका प्रभाव पडता है। प्राचार्यश्री तलसी 
ने इस श्रोर कदम बढ़ाकर जनता को सत्य, शिव, सुन्दरम की शोर प्रेरित किया है, जिसके लिए वे बधाई के पात्र है। ईश्वर 
उनके इस प्रयत्न को सफल बनाये, यही कामना है। 

इसमे मुझे सन्देह नही कि नैतिक जागरण की समस्या कितनी हो जटिल क्यो न हो, देश मे चलने वाले विविध 
प्रयत्न भ्रवर्य ही सफल होगे, क्योंकि हमारा वास्तविक स्वरूप आध्यात्मिक है। भारतीय मूलतः पग्राध्यात्मिक व्यक्ति 
होता है । ये सारे दोष अ्ज्ञानमूलक है, ये सद्प्रयासो द्वारा अवश्य ही दूर हो जायेंगे। 






















न / ० पी 2 प्यी 8 2 
शक 4 
हे + | छाए मम 2 0 7 


' ; रे "अं: हैः | | प् डा 
दे जि जे के का बा कक 75 
का डे [ थक /ढ 





४ म 


पका ..2 ५ 2 टयिटलत च्क जा जा जा. “के, सर किस 3.० 
आप आप 5 5: 






अणुत्रत-आन्दोलन का रचनात्मक रूप 


श्री रघुनाथ बविनायक धुलेकर 
सभापति, उ० प्र० विधान-परिचव 


भ्रात्षायंश्री तुलसी द्वारा चलाये हुए भ्रणुत्रत-प्रान्दोलन ने इन बारह वर्षों मे भारत के विचारकों पर काफी 
प्रभाव डाला है। इतना ही नही, अ्रन्य देशों के प्रमुख विचारकों की भी दृष्टि इस झान्दोलन की झोर गई है। भ्रनेक रीति 
से इस प्रानदोलन कौ चर्चा की जा रही है । 

वास्तव में यह झाम्दोलन भपने ढग का भ्नूठा है। चरित्र-गठन, आध्यात्मिक उस्नति, भ्रात्म-निरीक्षण, प्रात्म- 
सुधार, सामाजिक सुधार तथा मगल-व्यवस्था झ्रादि-आदि सब प्रकार के आन्दोलन इस देश मे स्वतन्त्रता प्राप्स होने के 
बाद प्रारम्भ हुए हैं; और ऐसा नहीं है कि उनका उपयोग नही है, भ्रथवा जनता ने उन्हे नहीं भपनाया है। देश-देश की 
चनता ने परतंत्रता-रूपी तिद्रा से जाग कर अपनी उन्नति के लिए प्रनेक मार्ग अपनाये हैं भौर उनसे पर्याप्त लाभ हुआ 
है। भारत सेवक समाज ने तथा सन्त विनोबा के भूदान-प्रान्दोलन ने भारतीय जन-समाज पर प्रभाव डाला है और 
“अपने स्वार्थ से परे भी कुछ दायित्व है” ऐसा प्रकाश भारतीय जनता के मस्तिष्क पर पडा है। राष्ट्रीय सरकार के प्रयत्न 
भी भुलाये नहीं जा सकते, विशेषकर शिक्षा का प्रसार । 

किन्तु यह मानना ही होगा कि आाचायंश्री तुलसी ने भारतीय जनता का दृष्टिकोण इस ओर किया है कि मनष्य 
चाहे एक छोटा-सा प्रत, जो उसकी देनिक चर्या मे ठीक बैठता है, यदि ग्रहण करे तो वह रवय अ्रपनी उन्नति ग्रौर समाज 
की उन्नति कर सकता है। ग्रान्दोलनों में व्याख्यानों की भरमार इतनी भ्रधिक होती है गौर उन व्याख्यानों में इतनी पग्रन- 
गिनत प्रच्छी श्रौर उपयोगी बाते बतायो जाती है कि साघारण मनुष्य बालक, स्त्री, पुरुष--जो उन्हें सुनता है, समझ 
नही पाता कि वास्तव में किस उपयोगी बात को अपनाये । श्रपनाने योग्य बातों की लम्बी-चौडी सूची को सुन कर हो 
मनुष्य घबरा जाता है श्र मतिभ्रम होकर उसे ठीक रास्ता दिखायी नही देता । 

मुझे पूर्ण विष्वास है कि झादरणीय भाचार्यश्नी तुलसी मे इसी मम पर काफी समय तक गहराई से विचार किया 
झौर गम्भी रतापूर्वक विचार करते हुए इसी तस्‍्त्व पर पहुँचे कि प्रल्प-बुद्धि, असमर्थ मनुष्य को कोई ऐसा सरल ब 
व्यावहारिक मार्ग बताया जाये जो उसकी समझ मे झा जाये। उसकी समभ में यह बात सरलता से भ्रा जाये कि उसके 
देनिक व्यवहार मे भ्रमुक स्थान पर कुछ न्यूनता है, भौर यदि उसी छोटी-सी न्यूनता को वह हटा दे तो मन में कुछ 
ग़ान्ति भी हो सकती है और मन में कुछ शुद्धता भी भा सकती है । उदाहरणार्थ, छोटे व्यापारियों को लालचवश ऐसा प्रतीत 
होता है कि प्रत्पेक ग्राहक की सामग्री मे कुछ नगष्य मात्रा मे तोलते समय कमी कर दी जाये तो बहुत-से ग्राहकों से, थोडा 
थोडा एकत्र होकर काफी लाभ हो सकता है। प्राचार्यश्री तुलसी की तोक्षण बुद्धि मे (या कहिये दूरबीन ने) ब्यापारी 
की गहरी मनोवृत्ति को देखा और उस अ्रल्प-बुद्धि मानव को उन्‍्तति-पथ पर भ्रग्रसर करने के लिए यही उचित समझा 
कि उसे समझाया जाए कि अपनी अल्पन्ञता तथा प्रसमर्थता पर अधिक विचार करने की भावश्यकता नही है। एक छोटा- 
सा ब्रत भ्रणुत्रत ले ले कि में कम नही तोलूँगा; जब पूरे दाम लिगे है तो पूरा माल दे दूंगा। मेरा उसमे त्याग तो कुछ है 
नहीं । जिसका जितना माल है, उतना ही दे रहा हूँ । कोई अ्रपना माल तो ग्राहक को अधिक नही दे रहा हूँ । 

महात्माप्नो का हृदय दया झौर प्रेम का सागर है। वे इस जगत्‌ में प्रल्प-बुद्धि, मूढ, असमर्थ, मन के कझ्चे, सर्वे- 
साधारण जन के लिए ही भाते हैं। शास्त्रियों श्रौर पष्डितो के लिए, जिनमें प्रादयता भरी होती है, नहीं भाते । जिन्होंने 
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इस झाल्दोलन के सम्बन्ध से थोड़ा भौ साहित्य पढ़ा होगा, उन्हें यह ज्ञात होगा कि श्रणुत्रतों की सूची में हस प्रकार के 
छोटे-छोटे व्रत बालक-बालिकाझो के लिए, स्त्रियों के लिए, विद्यार्थियों आदि-मादि के लिए हैं, जो व्रत सरलता से 
प्रत्येक मनुध्य अपनी-अपनी भावश्यकतानुसार ले सकता है! 

जिस प्रकार शिशु को प्रारम्म मे ककहरा झौर पहाड़े ही बताये जाते हैं, भ्रौर वह उन्हे ही सीखकर प्रागे पण्डित 
बन जाता है, उसी प्रकार भाचायंश्री तुलसी का जगत्‌ प्रामारी है भौर रहेगा, जिन्होंने इस मानव-जाति को, प्रणब्रत- 
ग्रानदोलन सलाकर उन्नति के पथ पर खड़ा कर दिया है। यदि मानव जाति इस वथ पर चले, तो मेरा विद्वास है कि इस 
समय वह जैसी भ्रमित झोर दु.खी है, तब सुख प्राप्त कर सकती है। 

इसी को मैं इस झ्ान्दोलन का रचसात्मक रूप समभता हूँ। मन की विदेषता है कि जब वह भूल को सुधार 
लेता है, तो वह दूसरी भूलों को भी सुधारने का प्रयत्न करता है। बहुत-सी भूलें इकट्टी नही सुधारी जा सकती । जगत्‌ के 
साधु व सन्त, पहले अल्पज्ञ जीव फो उँगली पकड़ कर झागे चलाते है, फिर वे जीव स्वयं दौडने लगते हैं । 

झाचायंश्री तुलसी के हम झाभारी हैं कि इस जनसोवयोगी प्रान्दोलन को उन्होंने जन्म दिया झौर वे इसके लिए 
सतत भ्रथक परिश्रम कर रहे हैं । 





अणुव्रत से सच्चे निःश्रेयसू की ओर 


नरेन्द्र विद्यावाचस्पति 
सहसम्पादक, साप्ताहिक हिन्दुस्तान 


हम इस समय प्रगति के पथ पर झ्रग्नसर हैं या विनाश के पथ पर ?--यह प्रइन सामान्यतया सर्वत्र पूछा जाता है। 
यहाँ 'हम' दब्द से भ्रभिष्राय हम तथाकथित मानवो से है। प्रागैतिहासिक काल से श्राज तक मानवीय विकास के दो पहलू 
रहे हैं-“-एक भोर वह पशु से मानव बनने और देवत्व की भ्रोर बढ़ने के लिए प्रयत्नशील रहा है तो दूसरी श्रोर भ्रभी भी 
उसमे इस तरह के चिह्न विद्यमान हैं जिनसे मालूम पडता है कि श्रभी भी उसमे पशुता के सभी लक्षण है। इन्हे देखकर 
आहशका होती है कि वह किसी दिन मनुष्य से प्रा्गतिहासिक काल का पशु या उससे विकृत होकर कही दानव का ही रूप 
धारण न कर ले । 

सृष्टि के भ्रादि से ही एक देवासुर-संग्राम प्रचलित है । एक भोर मानव की वे प्रवृत्तियाँ हैं जिन्हे दँवी या दिव्य 
कहा जाता है, दूसरी ओर उसकी गआ्रासुरी वृत्तियाँ हैं। ससार में एक ओर बड़े-बड़े विजेता, श्राक्मणका री सम्राट और 
निरकुश् स्वेच्छाचारी हुए जिन्होने सुख या आनन्द-वैभव, की प्राप्ति के लिए 'स्व' के लिए इस ससार को जीतने का प्रयत्न 
किया, परन्तु वे कभी सच्ची शास्ति प्राप्त नही कर सके और न अपने पार्थिव साम्राज्य को अनन्त काल तक भोग सके । 
दूसरी श्रोर सृष्टि के प्रारम्भ से श्राज तक ऐसे भी मानव हुए जिल्होने भ्रन्तर-जगत्‌ में रमने का प्रयत्न किया । उन्होने भली 
प्रकार समझ लिया था कि झात्मनः प्रतिकलानि परेषां न समाचरेत्‌--प्रपनी प्लात्मा के लिए जो प्रतिकूल है, वह 
दूसरों के लिए भी नहीं करना चाहिए। हम समस्त विद्व को मित्र की श्रांखो से देखे--मिन्रस्य चक्ष॒ता समीक्षासहै' । इस 
ग्रकार का अतिमानव प्रण करता रहा है--धहमनृतात्‌ सत्यमृपेमि, अर्थात्‌ मैं अनृत से सत्य की श्र बढ'गा ।--'सत्यमेव 
जयते नानृतम', प्र्थात्‌ सत्य ही विजयी होगा, अ्रसत्य नही। इस प्रकार मानव सत्य का भ्रणु लेकर विराट सत्य की खोज में 
श्रागे बढता रहा है । 


मुक्ति का सार्ग 


सच्चे सत्य का श्राग्रही व्यक्ति इसलिए भ्रपनी प्रात्मा द्वारा 'भात्मा' को देखने के लिए प्रयत्नदील रहा है। वह 
ससार की कोटि-कोटि सम्पदाओ्ो, भोग, सत्ता, काम, लोभ, मोह को ठुकराकर उस नि'श्रेयस्‌ के मार्ग पर चलने के लिए 
प्रवृत्त रहा है, जिसे जान कर भ्रौर प्राप्त कर भ्रन्य कुछ प्राप्त करते के लिए भ्रवशिष्ट नही रह जाता । यह नि. श्रेयस्‌ या मोक्ष 
का मार्गे शारीरिक तप, कष्ट या गिरिगुहाशो, पर्वत-उपत्यकाशो मे समाधि से ही केवल नही मिल सकता, इसके लिए मुमुक्ष्‌ 
यदि कर्मयोगी बने तभी उसे भी लक्ष्य की प्राप्ति हो सकती है। उसे तो कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन किसी 
भी प्रकार के फल की आकांक्षा न करते हुए भ्रपने कर्तव्य-कर्मों मे सलग्न रहना चाहिए । 


सच्चा झरणुत्रती ही कमंयोगी 


जीवन में सच्छे कर्मयोगी बनते के लिए व्यक्ति को सच्चा प्रणुव्रती बनना होगा। उसे सही भ्रथों मे बाहरी 


लक्ष्यो मे न उलभते हुए प्रन्तर्मुती बनना होगा। सच्चे भ्रन्तर्मुखी बनने के लिए व्यक्ति को प्रपने जीवन की छोटी-से- 
छोटी बात पर भी ध्यान देना चाहिए। उसे अपने देनिक जीवन को शुद्ध, पवित्र और निष्कलंक बनाना होगा। उसे अपने 


ध्रष्याव ] प्रणुब्रत से : सफचचे निशेयस्‌ को प्रोर [ २७ 


जीवन मे सत्य, अ्रहिसा, प्रचौय॑, भ्रह्मचय, ग्रपरिप्रह के पालन का ब्रत लेना होगा । जीवन के इन पंच्रशीलो को श्रपना- 
कर ही व्यक्ति सच्चा महान्नती हो सकता है। 
योग-दर्शन मे मह॒षि पतझजलि ने कहा है : 
भाहिसा सत्पास्तेव ब्रह्मअर्यापरिप्रहा. यमाः। 
जातिदेश कालसमयानवच्िछस्ता: सावभौम महाव्तम्‌ ॥ 
झहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्म चर्य झौर प्रपरिप्रह भ्रादि पाँच यम या तथ्य हैं। ये देश-काल, जाति श्रादि की किसी 
मर्यादा से नहीं बाँधे जा सकते । जैन परम्परा में इन्हे पठ्च महाव्त व यथासाध्य की स्थिति मे भ्रणुत्रत कहा है भौर बौद्ध 
परम्परा मे इन्हे पच्रशील' कहा गया है। इस प्रकार वेदिक परम्परा के पाच यम, जेन-परम्परा के महाब्नत या भ्रणुत्रत 
और बौद्ध-परम्परा के पचशील वास्तव में मानवीय नि श्रेयस्‌ के पाँच सोपान है। इन पच महाव्रतों को यदि हम जीवन मे 
अपनाने का नि*चय करे और इन्हे सच्चाई से प्रपनाये तो सच्चे पंचणीलब्रती झौर भणुत्रती हो जायेंगे । 
प्रसन्नता का विषय है कि देश में पिछले कुछ वर्षों भे बढते हुए भ्रष्टाचार, प्रनेतिकता, घूंसलो री झ्ादि का प्रन्त 
करते के लिए नंतिक पुनरुत्थान झौर चरित्र-निर्माण के कार्यों पर बल दिया जा रहा है। ध्राचाराहलभते झायुः 
--आ्राचार या सदाचार से श्ायु की प्राप्ति होती है, सदाचार का जीवन व्यतीत करने वाला ही सच्चा साधु कहलाता है । 
सदाचार भ्रौर सद्विचारो से स्वास्थ्य और सौन्दर्य की प्रतिष्ठा होती है और सच्चे नि श्रेयस की ओर व्यक्ति का उत्थान 
होता है। पिछले दस-बारह वर्षों में देश मे अरणुवब्रत एवं चरित्र-निर्माण के जो भ्रान्दोलन प्रचलित हैं, उनके मूल मे वस्तुत 
मनुष्य को दिव्य गुणों से विभूषित सच्चा मानव बनाने का ही लक्ष्य है। वह झपने विचारो ग्रौर कार्यों से पशु या दानव 
न बने, वह मनुष्य भ्रौर देव बन सके, इसी के लिए ये झ्रान्दोलन प्रचलित हैं । 


झमरता का मार्ग 


अ्रन्धकार से काली रात मे एक दीपक की जोत ही सर्वत्र प्रकाश छा देती है। ठीक इसी प्रकार इस समय विश्व 
में जो आसुरी वातावरण व्याप्त है, उसे नष्ट करने के लिए पच महाव्रतो, पचशील एवं पच अ्रणुत्रतों से दीक्षित सच्चे 
करमंयोगियों के सकल्प, साधना झौर निष्ठा से पूर्ण जीवन की जोत जगमगानी चाहिए, जो विश्व मे व्याप्त भ्रनेतिकता को 
दूर कर दे | 
जब सूय प्रस्त हो जाता है ग्रौर रात भ्रेपेरी होती है, तब नन्‍हा दीया ही प्रकाण का सन्देश देता है। ग्राज के 
प्रमेतिकता, भ्रष्टाचार एव स्वार्थों से पूण ससार में सच्चा चरित्रवान्‌ व्यक्तित ही 
झसतो मा सव्‌ गमय 
तमतो भा म्योतिगेमय 
मुत्मोर्माईमुत गसय 
झ्रसत्‌ से सत की प्रोर, ग्रन्धका र से ज्योति की शोर झौर मरण से श्रमरता की धोर जनता को प्रघृत्त कर 
सकता है । 


हर जहर रा 





अणु-युग में अणुव्रत 
प्रो० शेलेखनाथ भीवात्तव 


झणु-युग में अरणुत्रत का नारा सचमुच चौंवाने वाला है। हिसा, द्ेष, घुणा श्र रक्तपात के कर्दम मे अणुत्रत 
एक पद्ुुज ही है। विश्व को अणुत्रत को परिकल्पना भले ही आइचर्यजनक प्रतीत हो, पर भारत-भूमि मे ही उसका उदय 
हुआ, यह विज्ेष चौंकाने वाला सत्य नहीं है। जब सम्पूर्ण ससार भ्रणु-बमों के निर्माण के लिए आकुल-व्याकुल हो, तब 
भारत भ्रणुत्नत ले रहा है, मह उसकी भूयसी, महिमामयी परम्परा के भ्रनुरूप ही है। हमारी सस्कृति ने सदा ही भौतिक 
के ऊपर भ्राधिभौतिक की विजय मे झास्था रखी है। भ्रणु-बम विनाश का भस्त्र है, अणुक्रत जीवन का सगलमय दर्शन । 
झणु-बम विष है, अणुव्रत प्रमुत । अणु-बम प्रलय का बाहक है, भ्रणुश्नत नव-जीवन का गायक । 


सनुकरण या नेतृत्व ? 


भारतवषं भ्रणु-वम नही बना" सका है, यह हमारी कमजोरी है, ऐसा कुछ लोगो का विचार है, पर मैं इसे इस 
देश की सबलता मानता हूँ | यदि हम श्रणु-बम के निर्माण मे सफल हो गए, तो यह इस बात का प्रमाण होगा कक पश्चिम का 
झ्रधानुकरण कर सकते हैं। प्रौर यदि अणुव्रत का श्रान्दोलन सफल हो गया तो यह प्रमाणित करेगा कि पश्चिम हमारा 
झनकरण कर सकता है श्र हम उसका नेतृत्व कर सकते हैं। मूल प्रश्न है कि हमारी इच्छा क्या है--भ्रनुकरण या नेतृत्व? 
एक जीवित-जागृत सप्राण भौर गतिशाल राष्ट्र की श्रेष्ठता किससे प्रतिपादित होगी--अनुकरण से या नेतृत्व से ? 
निश्चय ही, वैचारिक क्रान्ति द्वारा हम विश्व का नेतृत्व कर सकते है। सहस्नो वर्षों से हमारे ऋषियों प्रौर ऋषिकल्प 
साधको और चिन्तको ने यह कार्य किया है, भ्रौर श्राज श्राचायंश्री तुलसी भी यही कार्य कर रहे हैं। 
प्राचार्य श्नी तुलसी मानवता की उन विशभूततियों मे से हैं, जो संक्रान्ति भर दिग्भ्रम की वेला में दिदड्मिदेश किया 
करते हैं। प्रणन्नत-आन्दोलन भारतीय साधना भौर सस्कृति के मूल तत्वों का युगानुरूप समुच्चय है । युग बदलता है, पर 
सस्कृति झौर जीवन के कुछ मूल्य व मूलभूत तत्त्व होते हैं, जो सार्वभौम भौर सार्वकालिक होते हैं, जो प्रन्धका राच्छन्त और 
तमसाविष्ट मानव-मानस को प्रकाशित और उद्भासित करने मे समर्थ होते हैं। प्णुश्नत उन्ही तत्वों और मूल्यों का 
एक व्यवस्थित सद्भुलन है। प्राच्ार्यप्रवर की महानवा इसमे है कि उन्होंने प्राचीनता पर लिपटी ग्द को कराकर 
नवीन बनाकर समुपस्थित किया है, मात्र पूज्य को ग्राह्म बनाया है। 
झ्राज जब हम हर ऐसी चीज को, जो प्रत्यक्ष नहीं है, सामान्य लोकपंथी जीवन से जिसका समीप का सम्बन्ध 
नही है, उसे त्याज्य समभते हैं, भौर हर झराजनैतिक प्रान्दोलन को 'साम्प्रदायिक' या 'धामिक' मात कर घृणा की दृष्टि 
से देखने लगते हैं, तब ग्रणुत्रत को भी सन्देह की दृष्टि से देखना स्वाभाविक है। पर भ्रणुत्रत-पान्दोलन किसी भी प्र्थ में 
साम्प्रदायिक' नही है । भ्रणुश्रत का विश्वास है कि राष्ट्‌ की उन्तति केवल राजनैतिक प्रगति से ही सम्भाव्य नही है, उसके 
लिए नैतिक प्रम्युत्थान भी भ्रावश्यक है। इस देश में “राजनीति” (?0।॥008) नहीं है जिसे एक पश्चिमी विचारक ने 
7706 458 76६५६6 ० 06 ४०00507९$' कहा, बल्कि बह नीति पर ही ग्राजित है, 'नीति' का ही एक विशिष्ट रूप 
१ ब्रभी हक प्रधानमंत्री ने घोषणा को है कि गले दो ब्षों में मारत शणु-अम के निर्माण में सक्षम हो जापेगा, पर बहु 
बनापैगा नहीं। 


भ्रष्याव ] झरजु-युत में भ्रणुश्रत [ २६ 


है। मीति-तत्व का प्रभाव ही प्राणियों के धन्य वर्गों से मनुष्य को पृथक्‌ करता है। उसका प्रभाव तो हमे बुहसतर साम्य' 
की भोर पहुँचा देगा। यदि जीवन से नैतिक तत्वों का छास झौर जोप हो गया, तो हमारी राजनीति भी टूट कर बिखर 
जाएगी। झणुत्रत हमे जीवन और समाज से भलग हो जाने का प्रादेश नहीं देता, बल्कि उसके अग-रूप में अपने को रखते 
हुए भी हमें उदास भौर मह॒त्‌ की प्रोर प्रभिमुख होने के लिए प्रेरित करता है। 


झ्रणु : प्रविभाज्य इकाई 


श्रणु-युग के वैज्ञानिक कहते है कि भ्रणु की पहले वाली परिभाषा---अ्रणु भ्रतिभाज्य है--- प्रशद्ध है। श्रणु तोड़ा 
जा सकता है उसे खण्डित करके शक्ित प्राप्त की जा सकती है। अणुत्रत कहता है कि व्यक्ति---अ्रणु समाज की अविभाज्य 
इकाई है, उसे खण्डित करने पर हमारी वे सारी आध्याए और मान्यताए भी खण्डित हो जायेगी, जिनके हारा नव- 
निर्माण सम्भव है। शबित की उपलब्धि प्रणुप्रों के सयोजन से ही हो सकती है, उनके विधटन श्रौर विस्फोट से नहीं । 
प्रत्येक ग्रणु जैसे 'एलेक्ट्रोन' भ्रौर 'प्रोटोन' से परिपूर्ण है, बैसे ही प्रत्येक व्यक्ति के भीतर भी ऋणात्मक श्रौर धनात्मक 
विश्युत्‌ वर्तमान है । ग्रणुव्रत 'घनात्मक' विद्युत्‌ की अभिवृद्धि चाहता है। वैज्ञानिक श्ौर वैचारिक ग्रण का यह मूल प्रभेद 
ही प्रणब त-प्रान्दोलन की प्रनिवायंता और सार्थकता का प्रमाण है । 

प्रणब्रत जीवन का एक पूर्ण और निर्दोष दर्शन है। प्रणत्रत का पालन चौबीस घण्टे में मे कुछ मिनट पूजा-पाठ 
के लिए निकाल कर नहीं किया जा सकता, ग्रपित्‌ उसे श्रपनी प्रत्येक साँस में बसाना होगा। वह दर्शन हमारी प्रत्येक 
क्रिया का नियन्ता होगा । उसकी सुरभि का प्रभाव हमारे ध्राण पर ही नही, मन-प्राण पर भी पडना झावश्यक है। श्रणु- 
बरस किसी सखुरर्णता या लघुना को प्रश्नय नहीं देता, वहु हमारी उदारता भ्रौर विशालता का ही बृहत्‌ और विशद रूप 
है। वह एक विज्ञाल स्निर्धच्छाया तरु है, जिसकी ठडी छाँह में हमारी उष्णता, लघुता, और क्षुद्रसा श्षीतल हो सकती 
है। अ्रणब्रत मानव-मात्र के लिए एक सग्रथन-सृत्र है। वह हमे जाति, सम्प्रदाय या राष्ट्र के विभेदों में बैँध रह कर भी 
उनसे ऊपर उठने का पाठ पढ़ाता है। बह ऐसे मनुष्य का श्रात्मिक ऊर्ष्व-सचरण है, जिसके पर यथार्थ की धरती पर है । 
वह कल्पना और आ्रादर्शों द्वारा निमित शीश-महल नही, अत्यन्त दुह और कठोर भावना-स्फटिको का उत्तग-शग है। 
अणब्रत सन्यास का मार्ग नही, लौकिक जीवन का श्रलौकिक की दिशा में श्रारोहण का प्रयास है । 

स्वतन्त्रता के पर्द्रह वर्षों के पहचात्‌ श्राज हमारी स्थिति क्या है ” एक ओर राउरकेला और भिलाई की भीम- 
काय मशीने लोहा उगलती हैं, दूसरी भ्रोर खडगपुर का बाँध टूट कर भ्रद्ध॑रात्रि मे सेतीस गाँवों के सोए प्राणियों को बहा- 
कर ले जाता है । एक शोर मिन्दरी का कारखाना लाखो टन अमोनियम सल्फेट प॑ दा करता है, दूसरी श्रोर विदेशों से गेहूँ 
भ्रौर चावल का श्रायात बढाया जाता है। भावात्मक एकता की बात की जा रही है ग्रौर जातियो के क्राधार पर चुनाव के 
टिकट बाँटे जा रहे है । पुल बनते जा रहे है भौर झ्रादमी ट्टते जा रहे हैं। कथनी और करनी के उसी ग्रन्तर के कारण 
ही हमारी सारी प्रगति सतही और बनावटी बन कर रह गई है । हम मशीन बना रहे है, सडक वना रहे है, पर भला भ्रादमी 
नहीं बना पा रहे है। भला आदमी किसी कारखाने या मशीन से नहीं बनेगा, वह अणब्त जैसे श्रान्दोलनों से ही वन 
सकता है, इसमें सम्देह नहीं किया जा सकता । 

अ्रणुत्रत एक साथ ही सामाजिक, तेतिक और मानसिक क्रान्ति का सन्देश देता है। पर यह क्रान्ति उस उत्पात 
ग्रौर रक्तपात का पर्याय नहीं है, जिसे हम भ्रव तक क्रान्ति समभते झ्ाए है। अ्रणुक्नत उन्ही भ्रथों मे एक क्रान्ति है, जिन 
पथों मे भूदान-आन्दोलन । प्रणुत्रत या भूदाल से किसी रोग का निदान, किसी समस्या का समाधान हुश्मा या नही, यह 
विवादास्पद है, किन्तु इन दोनों प्रानदोलनों ने हमारे मासस को ककभोरा है, हमे लए ढंग से सोचने के लिए अभिप्रेश्ति 
किया है, यह क्या इनकी भोड़ी सफलता है ? 

प्रणु-दुग के प्राणी अणुश्तत को भ्रधिकाधिक भ्रपनाए तो सचभुच हमारी बहुतेरी प्राशकाए गल सकती है, 
हम निविध्त श्रौश शुक्षमय जीवन की झोर प्रग्नसर हो सकते हैं। अणुन्षत तो जीवन के महाव्त का एक ग्रणु ही तो है । 
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डिक्षा की आत्मा 
क्री स्वामी कृष्णानम्द, 
दिव्य जोबन संघ, ऋषिकेश 


देवी शक्तियों की श्रभिव्यक्ति 


शिक्षा वह प्रक्रिया है जिसके द्वारा मनुष्य की श्रास्वरिक देवी शक्तियों की ग्रभिव्यक्ति होती है। वर्तमान शिक्षा- 
प्रणाली को विदेशी शासकों ने इस देश में प्रारम्भ किया था। उन्होने यह प्रणाली इसलिए जारी की थी कि भोले-भाले 
भारतीय अपने शास की की सेवा करने की योग्यता प्राप्त कर सझे । इस प्रकार यह शिक्षा-प्रणाली शिक्षा के वास्तविक 
उद्देश्य का विपर्यास बन गई । शिक्षा-प्रणाली का उद्देश्य मनुष्य के भीतर छिपी हुई श्रेष्ठतम, उदात्त श्रौर महान्‌ शक्तियों 
का विकास करना है । प्ब वर्तमान शिक्षा-प्रणाली के दोषो को जान लेने प्नौर उसके दृष्टिकोण मे प्रावश्यक परिवतंन करने 
का समय आा गया है। देश के प्रशासको का वास्तविक और सच्चा उहेश्य श्राने वाली पीढ़ी को ऐसी शिक्षा देना होना 
चाहिए, जिससे वह धीरे-धीरे हमारी ग्रत्यन्त मूल्यवान्‌ सस्कृति के गौरव की व्यवस्थित प्रतीक बन सके। इस 
उद्देश्य को पूति के लिए शिक्षा-प्रणाली ऐसी होती चाहिए, जो नवयुवकों के मस्तिष्क से केवल लथ्य ग्रौर प्लॉक्ठ हो 
भरने का काम न करे, प्रत्थुत तरुण भारत के हृदय में हमारी प्राचीन परम्परा के स॒प्न श्रादर्शवाद को जागृत करने का 
सजीव साधन बन जाए। यह पझ्रादर्शवाद उसके हृदय में श्राज भी सुप्व श्रौर उपेक्षित दशा में पडा हुआ है। 


सत्य की खोज 


सही शिक्षा सत्य की खोज करने की प्रक्रिया है। यह सत्य घीरे-धी रे उद्घाटित होता है। शिक्षा मनुष्य को भौतिक 

स्तर पर शिक्षा देने मे लगा कर सामान्यत जीवन के भ्रन्तिम लक्ष्य को सिद्ध करने तक का शिक्षण देती है। शिक्षा का 
श्रन्तिम उद्देश्य उस देवत्व का ज्ञान प्राप्त करना है, जो सब प्राणियों मे आालोकित हो रहा है। हस प्रक्रिया से प्रजान रूपी 
कूडा-कर्कट को ग्रात्मानुशासन और भ्रात्म-शुद्धि की भ्रग्नि मे जलाना होता है। बाधाग्रो को भीतर से दूर हटाना होता है। 
सुप्त विवेक को जागृत करने के मार्ग की रुकावटो को दूर करने का नाम ही शिक्षा है। शिक्षा का भ्र्थ उन वृत्तियों पर 
भ्रकुश स्थापित करना है, जो शुद्ध ज्ञान भर जागृति के रास्ते मे रुकावट पैदा करती है। शिक्षा केवल बौद्धिक प्रनुधासन 
ही नही है, नैतिक सिद्धि उसका भ्रन्तरग है। सत्याचरण श्रौर नैतिक गुणों का वास्तविक शिक्षा के साथ धनिष्ठ सम्बन्ध 
है। वह शिक्षा व्यर्थ है जिसमे झ्राध्यात्मिक विकास ग्रथवा देवन्व प्राप्ति की भावना का समावेश नहीं होता। भले ही 
शिक्षा की प्रारम्भिक श्रेणियों में सर्वोच्च लक्ष्य की भावना स्पष्ट न हो, किन्तु किसी भी श्रेणी मे उसकी पूर्णतया उपेक्षा 

नहीं की जा सकती। जिस प्रकार यदि प्रारम्भ में कोई श्रक न हो तो भ्रनेक शून्यों का कोई मूल्य नहीं होता, उसी प्रकार 
इस जगत्‌ मे किसी भी सफलता का तब तक कोई वास्तविक श्रर्थ नहीं हो सकता जब तक कि उसमे कम-से-कम बीज रूप 

में ही सही ग्राध्यात्मिक भावना का समावेद न हो । 

विद्यालयों भ्रौर महाविद्यालयों को इसी प्रकार की शिक्षा देनी चाहिए। भ्रवध्य ही इसका यह प्र्थ नही है कि 

सभी विद्याथियों को एकदम उच्चतर जीवन का पूरा महत्त्व समझाया जा सकता है। किन्तु यह भ्रावश्यक है कि छोटे बासफो 

का भी इस प्रकार लालन-पालन किया जाये कि वे पूर्ण सदाचारी श्ौर नीतिवानू, सज्जन भ्रौर पाष-भीर बन सके । 


हष्याव ] शिक्षा की धात्मा [ ६३१ 


प्रत्येक को प्राचीन सस्कृति का शान कराया जाए। उस संस्कृति झौर संस्कारों की शिक्षा दी जाए, जो द॑वी पुरुषों की 
प्रकृति में प्रकट होते है। शिक्षा की कसौटी प्रात्म-ज्योति को प्रकाधशित करना है। 


झन्तर्मुखता 

सच्ची छिक्षा की प्रात्मा प्राचीन गुरुकुलवास में मिलेगी, जहाँ शिष्य पृर्ण मनुष्य की देख-रेख मे शिक्षा प्राप्त 
करता था। विद्यार्थी की बौद्धिक योग्यता कैसी भी हो, शिक्षण कला इस वात मे है कि ज्ञान की शक्ति को भन्‍्तर की झोर 
मोड़ दिया जाये। भअ्न्तर्मुख होते का भ्रनिवाय भर्थ कोई रहस्यपूर्ण साधना नहीं होता । सामान्यत' उसका प्र्थ होता 
है--अस्तदृष्टि से विजार करना । सब बस्तुों में प्रन्ततः एकस्ज है, इस कल्पना के भ्नुसार जीवन को सियन्त्रित करना । 
वह वास्तविक प्रस्तरंग पुरुष की खोज है। उन कार्य क्षमताप्मों भौर शक्तियों का ज्ञान प्राप्त करना है, जो एक वैज्ञानिक 
की तटस्थ खोज के लिए भी प्रावश्यक होती हैं। भौतिक विज्ञान की विधि झन्त मे विफल हो सकती है, यदि बहू ज्ञाता की 
गहराई को नापे बिना ही कुछ जानने का प्रयल्न करती है। चेतन पुरुष के भ्रनुभवों श्रौर दक्तियों के फलितार्थों को जाने 
बिना कुछ भी जानने का प्रयास करना व्यर्थ होगा । झ्राधुनिक शिक्षा प्रणाली सन्‍्तोषका रक नही हो सकती, कारण शिक्षा 
का जो सबसे महत्त्वपूर्ण तस्व भ्रन्तर सस्कार है, उस पर उसमे ध्यान नहीं दिया जाता । झागे हम क्या देख रहे हैं ? नवयुवक 
कई वर्षों मे प्रपना प्रव्ययन-क्रम समाप्त करते हैं और बडी पग्रवस्था मे कालेजो से निकलते हैं, फिर भी उन्हे जीवन के 
मौलिक सिद्धान्तों ग्रथवा उनके अ्राशव का ज्ञान नही होता । किसी विद्यार्थी से, यहाँ तक कि तथाकथित पढें-लिखे नव- 
युवक से पूछ देखिए, बहु जीवन के मुख्य तथ्यों के प्रति श्रपना भ्रज्ञान प्रकट करेगा। केवल यही नहीं, विद्याथियों मे 
वास्तविक सज्जनता और सदगुणों का भी झ्रभाव दिखाई देता है। उनमे नेतिक बल, भ्रान्तरिक दुढ़ता का अ्रभाव है, जो 
सुनियमित भौर प्रनुशासित जीवन से उत्पन्त होती है। प्राचीनकाल मे शिष्यो को अपने गूरु के कठोर भ्नुशासन मे रखा 
जाता था। उनकी ऐसे नियमों का पालन करना होता था, जिनसे इन्द्रियों की कामनाओो पर विजय प्राप्त की जा सके झौर 
उनकी मानसिक श्र बौद्धिक शक्ति का विकास हो सके। प्राचीन ब्रह्मचारियों मे प्रोजस शक्ति होती थी। वे श्रग्नि 
मानव होते थे प्लौर झात्म-शासन के फलस्वरूप उनके मुख पर ब्रह्मच्य का तेज चमकता था। शिष्य का गर के प्रति 
सम्पूर्ण समण उन स्वाभाविक वृत्तियो पर अकुश लगाता था, जो शिष्य की उच्च ग्राकाक्षाओं के रास्ते मे रोडा बनती 
है। गुरु के आधीन जीवन का उद्देश्य हा यह होता है कि स्वाभाविक प्रकृति से ऊपर उठा जाये झ्यौर ज्ञानमय भ्ाध्यात्मिक 
प्रकृति का जो बृहतर जीवन है, उसके प्रान्तरिक गुप्त साधनों के प्रकाश मे जीवन बिताया जाये। 


विद्यार्थो का क्तेध्य 


धर्म निरपेक्ष शिक्षा सच्चे मानव का निर्माण नहीं कर भकती । शारीरिक स्वास्थ्य, मानसिक शुचिता, बौद्धिक 
प्रखरता, नैतिक बल और जीवन के भाध्यात्मिक दृष्टिकोण के साथ-साथ लक्ष्य की दिशा मे सही प्रयास से पूर्णता प्राप्त 
की जा सकती है। विद्याथियों को पूर्ण ग्रह्मचारी होना चाहिए---शारीरिक और मानसिक ढोनो दृष्टियों से श्र सत्य 
तथा भ्रहिसा का पालन करना चाहिए । वस्तुत' यह भ्च्छी बात नही है कि झ्राज के विद्यार्थी प्रपने शिक्षा क्रम से बाहर की 
प्रवुत्तियों मे, राजनीति भौर सामाजिक भ्रान्दोलनों में प्रावश्यकता से प्रधिक भाग लेते है। यद्यपि ये सभी प्रवृत्तियाँ 
मल्यवान्‌ हैं, किन्तु वे बास्‍्तविक शिक्षा की भावना और उसके मूल ब्राशय को ही क्ण्ठित करती हैं। विद्यार्थी जब तक 
विज्यार्थी रहता है, उसे ऐसे कामों में भाग नहीं लेना चाहिए जिनसे उसका ध्यान बट जाये और उसका विद्यार्थी जीवन 
बिगड़ जाए। इसके प्रतिरिकत दिक्षा का ध्येय केवल मौतिक सुख प्राप्त करना नहीं है, प्रत्युत प्रान्तरिक विकास और 
सस्कारिता प्राप्स करना है, जिसे हमारे झाज के विज्या्ियों ने भुला दिया प्रतीत होता है। विद्यार्थी को विनय, प्रात्म- 
संयम, भाशा-पासन, पधात्म-समर्पण भौर प्रलर बुद्धि क| धनी होना चाहिए। उसका आचरण आदर्श झोर चरित्र निर्मल 
होना वाहिए। विज्ञार्थी न केवल भपने देश का प्रत्युत समस्त विश्व का भावी नागरिक होता है। वह विश्व तागरिक 
तभी बन सकेगा, जब वह मिःस्वार्थ भौर झ्रात्म-स्यागी, नीतियानू झौर पवित्र होगा। 


३२ ] ध्राचायभ्ो तुलसी ग्रसिनस्धषम प्रत्य [ हुतोघ 


बिद्यालय झ्ौर प्राध्यात्मिक शिक्षा 

यह समभना ठीक नही है कि ग्राध्यात्मिक भावना का विद्यालयों और महाविद्यालयों की शिक्षा के साथ कोई 
सम्बन्ध नही है। यदि शिक्षा ग्रन्तरात्पा के भ्रादेशों के प्रति सजग नहीं है तो वह एक कोरा छिलका ही होगी । यह अ्राव- 
व्यक है कि प्रतिदिन नहीं तो कम-से-कूम सप्ताह में एक बार नैतिकता और ग्राध्यात्मिकता पर एक पाठ झ्रवध्य पढ़ामा 
जाये। ग्राघ्यात्मिक भावना से शून्य लम्बे-चौड़े पाठ्यक्रम पढाना, बालू रेत पर महल खड़े करने सदृश होगा। परम प्रात्मा 
सब में विद्यमान है औौर इसलिए प्रत्येक व्यक्ति को उसके अ्रस्तित्व का ज्ञान होता चाहिए झ्लौर यह भी मालूम होता 
चाहिए कि वह क्‍या चाहता है। शिक्षकों, प्राध्यापकफो, ग्रभिभावकों और विद्याधियो--सभी को सांस्कृतिक नव- 
जागरण, मानव उत्थान और विज्व-बन्धुत्व की यह पुकार सननी चाहिए झौर सच्ची शिक्षा के ध्येय को झर्थात आध्या- 
त्मिक पूर्णता को प्राप्त करने का प्रयत्त करना चाहिए। 





दर्शन और विज्ञान में अहिंसा की प्रतिष्ठा | 
५० चेनसुखदास, न्यायतोर्थ 


व्रिसिपल---जेस संस्कृत कालेज, जम्रपुर 


दर्शन एक चिस्तनात्मक क्षारत्र है। बहू सृष्टि-स्थिति एवं प्रलय का विचार करता है। ईश्वर श्रौर झनीश्वर, 
प्रात्मा एवं ग्रनात्मा तथा परलोक झादि बिययो पर भ्रपता मत बतलाता है । प्रणु से लेकर ब्रह्माण्ड तक सम्पूर्ण विश्व 
इसका विषय है। 

दर्शन का धर्म से घनिष्ठ सम्बन्ध है। भारतीय दर्शनों का भ्रध्ययन हमे यही बतलाता है । सचाई यह है कि 
दान धर्म के लिए ही पैदा होता है। दर्शन का झब तक प्राय यही काम रहा है कि वह झपने स्वीकृत धर्म की मान्यताओं को 
सिद्ध करे | यही कारण है कि कोई भी दर्शन बिना खीचातानी के सही होता । इसमें श्रपवाद हो सकते है, पर यह सही है 
कि प्रपनी आत को सिद्ध करने के लिए अनेक बार उसमे आग्रह भरा जाता है। यद्यपि उसका भ्राधार ऊहापोह एवं तक 
वितर्क है। उसके सम्पूर्ण गरीर का निर्माण ही युक्तियों से होता है। उसका कोई प्रग-प्रत्यम ऐसा नही होता जो तर्क 
लिमिन ने हो । 

दर्शन का एक विभाग है--तक पद्धति । इसमे हेतु, हेल्वाभास, छल, जाति, मिग्रहस्थान एवं वितण्डा आदि का 
आश्रय लिया जाता है। ये प्रकरण दशन की उक्त कमजोरी की ओर स्पष्ट इग्रित करते है। अपनी मान्यताओं को सिद्ध 
करने के लिए इन प्रकरणों को प्राधार बना कर उसे खण्डन-मण्डन का झ्राश्नय लेना पड़ता है। श्रन्यथा उसके प्रस्तित्व का 
कोई उपयोग नहीं है। पड दर्शन, वंदिक दर्शन, भव दिक दर्शन, प्रास्तिक दर्शन, नास्लिक दर्शन, जैन दर्शन, बौद्ध दर्शन 
आदि उसके गास ही इस बात को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त है कि उसका क्षेत्र अपना-अपना धर्म है, चाहे वह (दर्शन) 
कितना ही उदार क्‍यों न हो । 

दर्न मस्तिष्क की उपज है और घम हृदय की, यही कारण है कि धर्म कोमल होता है ओर दक्शन कठोर | किन्‍्सु 
दर्शन श्रद्धा को उतना महस्व नही देता । वहू यद्यपि श्रद्धा को रक्षा करना अ्रपना कतंब्य समझता है। विश्वास थ्रौर तक॑ 
का प्रस्तर ही धर्म भौर दर्शन का अन्तर है। 

दुनिया में सबसे पहले धर्म, फिर दर्शन भौर इसके बाद विज्ञान आया होगा। विज्ञान भी मद्यपि विचारात्मक 
है, फिर भी उसकी मुख्यता एवं विशेषता उसके प्रयोगात्मक होने में है। वह प्राय भ्रयोगात्मक ही होता है। उसकी 
प्रपनी प्रनेक विशेषताएं हैं। बह दर्शन की तरह भ्रपरिवर्तनीय भी नही होता । वैशामिको की मान्यताए परीक्षणो के 
गराधार पर बदलती रहती हैं। वह दर्शन के समान झणु से लेकर बह्माण्ड तक का विचार करता है, किन्तु उसका विषय 
जड़ ( भौतिक ) पदार्भ है। उसके सामने किसी धर्म तस्व को सिद्ध करने की समस्या नहीं होती । बह स्वतन्त है--दर्शन 
की तरह परतत्थ नहीं । दर्शन की सीसा जहाँ खत्म होती है, वही से विज्ञान का प्रारम्भ होता है। इसका प्र्थ है-- दर्शन 
चिन्तमात्मक है भ्ौर विशान प्रयोगात्मक । 

झहिसा को भाधार बना कर दर्शन मे जो जगत की सेवा की है, वह जिर स्मरणीय है; पर विज्ञान ने ग्रब तक 
जसत को जो प्रपरिसीम जीगन-सुविधाए दी हैं, उनका भी महत्व स्वोपरि है। हिंसा के लिए किये जाने वाले भ्राविष्कारो 
के भतिरिक्त विज्ञान ने जो कुछ किया है, वह हृतना उपादेय, प्रशस्त गौर प्रादरणीय है कि उसमे कभी दो मत नहीं हो 
सकते; किम्सू कुछ दशकों ते विशान की समालोचता होने लगी है सौर भणुवम एवं हाइडोजन झादि बसों के निर्माण 
और उनके प्रमोसों के बाद तो बहू वस्भीर एवं कदु समालोचताभों का शिकार बन यया है। इनके ड्रारा जो प्रसीम हिसा 


झट ] ध्राचायंभ्री तुलसी झभितस्दत प्रस्थ [ तृतीय 


हुई है एव भौर भी होने को सम्भावना है, उसका आभास मात्र ही मनुष्य को कपा देने के लिए पर्याप्त है। इस दृष्टि से 
बहुत से विचारको का यह मत हो गया है कि विज्ञान वी प्रगति का अब झवरोध होना चाहिए । 

दर्शन कभी इतने झनादुत भाव से झ्राज तक नही देखा गया, जितना इस समय विज्ञान देखा जा रहा है। इसका 
कारण यह है कि मानव-समाज को दर्शन के कारण ऐसे विनाश कभी नही देखने पड़े, ज॑से विज्ञान के कारण हिरोशिमा 
और तागासाकी ने देखे है। 

यद्यपि दर्शन शौर विज्ञान सहोदर है। चिन्तन की ऊहापोहात््मक प्रणाली दोनों का झ्राधार है, भ्रत इन दोनों 
का स्वरूप भी भिन्‍न नही है। इन दोनो का प्रयोजन भी एक ही है--प्रन्येषण । किन्तु दर्शन का सम्पर्क हिसा से उतना नहीं 
होता, जितना विज्ञान का ग्राज हो रहा है । दर्शन एक शुद्ध चिन्तन है, इसलिए उसका रूप प्रहिसक है। किन्तु विज्ञात 
का हिंसक रूप भ्राज इतना भीषण एवं बीभत्स हो गया है कि इससे लोगों को घृणा होने लगी है । 

श्रगर दर्शन की तरह विज्ञान में भी ग्रहिसा की प्रतिष्ठा होती तो उसके प्रति लोगो की इस प्रकार भ्रनास्था न 
होती । श्राज ससार के चोटी के राष्ट्‌ विशान की शोर जगत कल्याण की पवित्र भावना से प्रेरित होकर नही, अपितु प्रति- 
दन्द्दी राष्ट्रों को दबाने के हेत प्रलयकारी ग्रस्त्रों का निर्माण करने के लिए अग्रसर होना चाहते है। यद्यपि विज्ञान स्वत 
बुरा नही है, क्योकि पदार्थ की शक्ति का परिज्ञान एवं उसका परीक्षण कभी बुरा नही होता, तो भी उसका प्रयोग हिसा 
के लिए किये जाने की भ्रधिक सम्भावना है, इसलिए विज्ञान के णस्त्रास्त्रों से श्रभिभूत एवं अस्त मानव अत इसको 
जगत कल्याणकारी नही समझता । जब तक विज्ञान को अ्रहिसा का अभय नही मिले, तब तक सानव समाज के लिए 
उसकी स्थिति भयावह ही बती रहेगी । श्राज तो विज्ञान के बढते हुए चरण जगत के लिए प्रभिणञाप ही बन रहे है । विधान 
बढ़ रहा है, इसका अर्थ आ्राज यह लगाया जा रहा है कि दुनिया विनाश की ओर जा रही है। अ्रगर विज्ञान ऐसा बस 
तैयार कर सकता है जो सारे जगत के प्रलय के लिए समर्थ हो तो इसका यही ग्रथ॑ है कि महाप्रलय का सामान जमा हो 
रहा है शौर जिस विज्ञान ने दुनिया को भ्रब तक ग्रगणित सुविधाए दी है, वही विज्ञान ग्रब क्षण-भर मे मानव एवं इसके 
साथी पशु-पक्षी तथा कीट-पतग, भू ग और वृक्ष लताभ्रो तक का विनाश कर डालेगा । इसमे कोई शक नहीं है कि विज्ञान 
ने जगत को ग्रधिकाधिक समीप लाने के लिए यातायात एवं सवाद-वहन के अ्राइचर्यकारी साधन झ्राविष्कृत किये 
है जिससे कि सारा जगत्‌ एक परिवार बन जाये, पर जब से उसका म्‌ह विनाश की ओर मुड गया है, तब से यह सम्भा- 
बना हो रही है कि उसका सारा किया कराया चौपट हो जायेगा । झाज मनृष्य बडा सत्रस्त है। उसके मन का भय कभी दूर 
नही होता । प्रतिद्वन्द्वी राष्ट्री की प्रजा सदा भयभीत ही सोती है और भयभीत ही उठती है। जिन राष्ट्रों के पास जीवन 
की सारी सुविधाए हैं, उनकी यह स्थिति है प्राज । यह सब विज्ञान की देन है। यह एक ऐसी समस्या है जिसका हल 
दूँढना है। इस हल में ही जगत का कल्याण है। पर इस समस्या का समाधान दूर नही है भ्रौर इसका रूप है--प्रहिसा । 
श्रहिसा से ही झत्र तक दर्शन को प्रतिष्ठा दी है। विज्ञान को भी यदि यह प्रतिष्ठा एव भ्रादर-सत्कार दिलाना है तो वैज्ञा- 
निको का कर्तव्य है कि वे एक मत होकर अहिसा को महत्त्व दे और ऐसा कोई दास्त्रास्त्र प्रविप्कृत न करे, जो किसी भी 
प्रकार की हिंसा को प्रेरणा देता हो एब जिसमे जन-कल्याण की भावना न हो । 

इस समय जगत-कल्याण न विज्ञान मे है, न दर्शन मे प्रौर न हिसा मे । उसका कल्याण तो केवल भगवती 
अहिसा में ही है। कभी हिंसा अहिसा पर विजय पाकर साधारण जन-मानस में भ्रादरणीय बन जाती है। कभी अहिसा 
हिसा पर विजयी होकर प्रतिष्ठित हो जाती है। पुराणों एवं इतिहासों मे सब के उदाहरण मौजूद हैं, किन्तु इस वैज्ञानिक 
युग का भला इसी मे है कि वह अपने प्रत्येक प्रयोग में प्रहिसा को सामने रखे और मनुष्य के हाथ मे कोई ऐसी चीज कभी 
न दे, जिसके भीतर प्रजय प्रधवा सहार छिपा हो । प्रायः मनुष्य के भीतर पशुत्व छिपा रहता है प्रौर बह किसी भी समय 
निमित्त पाकर उस पशुत्व का प्रदर्शत कर सकता है। उसे रोकने का एक ही उपाय है भ्रौर वह है जन-मानस में झहिसा 
की प्रतिष्ठा । 

जब तक वैज्ञानिक प्रहिसा के प्रकाश में अपने झाविष्कारों को न देखेंगे तब तक उनके भ्राच् 


है वप्कार जगत-फल्याण 
के कारण न बन सकेंगे। तये-तये सहारक बम निर्माण करने वाले वैज्ञानिको को यह समभना था न 


हिए कि वे बम उनकी 


श्रध्याव ] बशेन धोर बिलान में श्रह्िसा को प्रतिष्ठा [ ३४ 


कभी रक्षा नहीं कर सकेंगे; क्योंकि उनका उद्देश्य किसी की रक्षा करना नहीं, भ्रपित बिनाश करना है। वे यदि दूसरों 
का विताश करेगे तो उन्हे भी अपने विनाश के लिए तैयार रहता चाहिए। क्योकि ऐसे बम दूसरों के पास भी हो सकते है। 

प्रभी स्मुयार्क टाइम्स ने रूस द्वारा १०० मेगाटन बस विस्फोट करने के निश्चय पर टिप्पणी करते हुए ठीक 
ही लिखा है कि “कुछ प्राश्चर्य नही कि इस तरह बस विस्फोट से रूस झपनी ही खिड़कियाँ न तोड़ बैठे । इस पत्र ने यह 
भी लिखा है कि १०० भेगाटन से रूस को पहुँचने वाले नुकसान का ख्याल कर आदमी उससे अपना हाथ खीच लेने 
की समभादारी बरतेगा | वह अणुक्षमी के यूद्ध में वर्याद होने की सम्भावा को देखकर प्पने देश को उनसे बचाने के लिए 
अक्ल से सोचेगा । 

कहना यह है कि यदि विश्व को भीषण परमाणु विस्फोटो के तात्कालिक एवं भावी पीढ़ियों को क्षति पहुँचाने 
वाले महान खतरों से बचाना है तो न केवल विज्ञान, दर्शन एवं धर्स में श्रपितु जीवन की प्रत्येक प्रक्रिया में भगवती अहिसा 
का समन्वय करना होगा । 





ी हूँ 


प्राचीन व अर्वाचीन मूल्य 
श्री सादिकप्रली, एम० पी० 
महामत्री--भव्विल भारतीय कांग्रेस कमेटी 


भारत के सामाजिक और ग्राथिक ढाँचे में इस समय बहुत गम्भीर और दूरगामी परिवर्तन हो रहे है। इन 
परिवर्तनों का जहां बहुत से लोग स्वागत करते है, वहाँ कुछ इनको बुरा भी समभते है। जब प्राचीन व्यवस्था बदल कर 
नई स्थापित होती है तो कुछ लोगो पर उसका विपरीत प्रभाव पडना स्वाभाविक है। लेकिन नई व्यवस्था के लिए हमेशा 
झोौर हर परिस्थिति में यही दावा किया जाता है कि पुरानी व्यवस्था की श्रपेक्षा बह अ्रधिकर न्‍्यायपूर्ण है तथा मानव- 
समानता का उद्देश्य उससे ग्रधिक ग्रच्छी तरह सिद्ध हूगा। 

भारतीय ग्पनी पचवर्षीय योजना तथा दूसरे उपायो से इस समय जो वुछ कर रह है, उसका भी निश्चय ही 
यही दावा है। ग्क््सर यह पूछा जाता है कि लोइनत्र, समाजवाद, नया वैज्ञानिक और बौद्धिक युग क्या भारत वी उन 
नेतिक एवं झ्राध्यात्मिक मान्यता के भ्रनुरूप है, जिन पर कि हमारा देश ज्ञान इतिहास के कोई तीन हजार वर्षो से स्थिर 
है ” यह ऐसा प्रश्न नहीं है जिसका सरलता से और निश्चयात्मक उत्तर दिया जा सके। इन नैतिक मान्यनाशो की परि- 
भाषा कौन किस तरह करता है, इस पर बहुत कुछ निभंर है। भारत ने जो नैतिक और आ्राध्यात्मिक मान्यताए बनाई, वे 
एमे दाशतिक तथ्य नहीं है, जिनका जनसाधारण के जीवन से कोई सम्बन्ध न हो। बिक जो उनमे मार्ग-दर्शन प्राप्स 
करते है, उनके लिए तो वे प्रचण्ड सत्य है। प्रग्न यह है कि देश में लोकतत्र और समाजवाद की स्थापना तथा वैज्ञानिक 
युग का आरम्भ करते हुए क्‍या हम उनका परित्याग कर रहे है ? विनम्रता के साथ कर्हूँगा कि ऐसी बात नही है । 
हमारी सभी दर्शन शास्त्रीय व्यवस्थाशो मे तमाम भौतिक प्रौर मानसिक भवस्थाओं की परिवर्तनशीलना पर बहुत जोर 
दिया गया है। इन सब श्रवस्थाओं के पीछे वास्तविकता कभी नष्ट न होने वाला भ्रश चाहे हो, किन्तु वस्तुत उनमे परि- 
बर्तन और परिशोधन होता ही रहता है। न केवल सामाजिक जीवन में वल्कि राजनीतिक और आझाधिक मसस्थाग्रो के बारे मे 
भी यही बात है। जिस ससार में आज हम रह रहे है, वह बिलकुल वही नही है, जिसमे दो या तीन हजार बर्ष पहले 
हम लोग रहते थे। यह तो बिलकुल स्पप्ट है कि प्रारम्भिक कालो की श्रपेक्षा हमारी दुनिया भ्राज कही बडी श्र पेचीदा 
हैं। इस सारे समय में हमने जो ऊँबी मान्यताए स्थापित की है, उन्हें इस नये ससार पर लागू करना होगा। इसके भारी 
विचार भौर बहुत-सी नई बाते ग्रहण करने की आवश्यकता है। 

सभी महान्‌ धर्मों का मुख्य सन्देश यही रहा है कि जीवन मे, खासकर मानव-जीवन में, एकता स्थापित हो। 
लेकिन हमारे सामाजिक और प्राथिक संगठनों भे बहुन भ्रपर्याप्त रूप के पझ्तिरिक्त यह एकता स्पष्ट नही हुई है। लगभग 
प्रत्येक देश मे सुविधा-प्राप्त एव सुविधा-हीन, शासक झौर शामित,भ्रमीौर और गरीब, शिक्षित और भशिक्षित तथा ज्ञानी 
शोर प्रश्ञानी के वर्ग-भेद रहे है । मनुष्यों के बीच इस विभाजन से उत्पन्न कठिनाई को धर्मों द्वारा प्रतिपादित दान-पुष्य भौर 
नंतिक भान्यतापो हट द्वारा कुछ कम भ्रवश्य किया गया, लेकिन फिर भी बहुत कुछ प्रत्तर बाकी है। इसका बहुत कुछ 
कारण यह है कि दरिद्रता, रोग भौर निरक्षरता को दूर करते के कोई यांत्रिक साधन हमारे पास नही थे । यहाँ तक कि 
0 के साधन भी हमारे पास इतने कम थे कि उससे भी सवके एक होने मे रुकावट पड़ती थी। श्रब ये रकावर्ट नहीं 
है। प्राज की दुनिया में शान या मन की सीमा केवल कुछ लोगों तक सीमित नहीं रही है, बल्कि जनता के सभी वर्गों मे 
उसे फैलाया जा रहा है। लोकतन्त्र मे सना का विस्तार हो रहा है। यह सब देखने हुए मुझ तो ऐसा लगता है कि 
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हमारी नैतिक मास्यताझों के लिए पहले के यूग के बजाय झाज का युग अधिक उपयुक्त है । 

सधर्ष के लिए, मगर, एक दूसरा क्षेत्र भी है। वह है--व्यक्तिगत भ्राचरण का क्षेत्र । इसमे मान्यताए बदल गई 
है। पुरानी मान्यताओं की दुष्टि से झ्रात्म-प्रनुशासन, यहाँ तक कि इन्द्रिय-दमन भी, उचित था, स्वभावल उसका परि- 
णाम जरूरतें कप करना होता था। इन्द्रियों पर पूर्ण निवन्त्रग ही जीवन का सर्वोपरि रूप था । आवश्यकताओं को कम-से- 
कम करके भनुष्य मुकित का लक्ष्य साधता था | पर झाधुनिक युग की बौद्धिक हवा जीवन के इस मूल भूत दृष्टिकोण के श्रनु- 
कूल नहीं है। आधुनिक दृष्टिकोंग दमन के विरुद्ध और प्रावश्यकताए बढाने का है। इसका पहलू यह है कि इससे ज्ञान-बुद्ध 
झौर मांगव जाति के कंस्याण के लिंग तरह-तरह के विज्ञान की वृद्धि करने की प्रवुत्ति होती है। लेकिन यह भी सही है कि 
मनुष्य में सही दृष्टि भौर सही भावता न हो तो इस ज्ञान और शक्त के द्वारा वह अपना ही नाश कर लेगा। दस बुरी 
संभावना ने मनुष्य को कुछ गस्भीर नये विचार के लिए प्रेरित किया। फलत आ॥आन्तरिक जीवन की दाक्तियों का नये 
सिरे से श्रव्ययन शुरू हुमा है। वैयश्तिक श्रौर सामाजिक प्राधार पर ऐसे समन्वय की खोज की जा रही है जिसमे मनुष्य 
के जीवन में एकता अधिक हो सथा वह़ वास्तविकता एवं स्थायी आत्म-सतोष प्राप्त करे। मेरे विचार में जो ऊँची 
मान्यताए हमारी पुरानी सस्‍्कृ्‌ति की विरासत है, उन्हे इस नये और व्यापक समत्वय मे बहुल कारगर रूप में लागू किया 
जा सकता है। 





एकता की दिद्वा में 


श्रो हरिभाऊ उपाध्याय 
वित्तम्रंत्री-- राजस्थान 


फिर से इस बात ने जोर पकड़ा है कि देश मे---भारत मे--एकता पैदा की जाये। राष्ट्रीयस्तर पर एक आयोजन 
भी किया गया, जिसमे इस भावनात्मक एकता की ओर सबका ध्यान दिलाया गया है। तये सिरे से इस आवाज के 
उठने का कारण यह है कि पिछले दिनों भारत मे जगह-जगह जातिगत भंगड़े हुए। भगड़े झाये दिन होते रहते है। कभी 
यहाँ, कभी बहाँ-"कभी भाषा के सवाल को लेकर, कभी प्रान्त के सवाल को लेकर, कभी प्रधिकारों भ्लौर भनन्‍्यायो की 
शिक्रायत लेकर । इन भझगड़ो के मूल मे भाखिर वात क्या हं ? क्‍या ये लोग, जो झगडा खड़ा करते है, जावन के सिद्धान्तों, 
आदर्शों, नियमों, परम्पराप्रों, रीति-नीतियो को नही जानते है ” या जानते तो है लेकिन उनकी परवाह नहीं करते, पालन 
नहीं करते, न दूसरों से करवाते है ? या कोई झ्रौर बात मन में होती है और बताते दूसरी है। यदि ऐसा ही है तो 
ये ऐसा क्यों करते है? क्या जिन बातों का सहारा या बहाना लेकर ये झगड़े उठाये जाते है, वे वास्तव में इसनों बड़ी 
होती है कि जिनके लिए लडाई ग्रादि उपद्रव, मार-काट करना आवश्यक है ? फिर एक सवाल यह भी पंदा होता है कि थे 
उपद्रवकारी होते कौन है ? ऊपर के नेता लोग या नीचे के श्राम लोग---जनना । 

अ्रभी इस राष्ट्‌ की भावनात्मक एकता को लेकर प्रो० हुमायूं कबीर ने एक जगह कहा था--इसका मूल कारण 
यह है कि हम एकता का बौद्धिक झ्राधार तय नहीं करते या नही कर पाने । एक व्यक्षित जब यह देखता है कि मुभे, न्याय 
नहीं मिल रहा है, मेरे अधिकार छिने जा रहे है, मैं दबाया जा रहा हूँ, सताया जा रहा हूँ, तब उसके मन में बिद्रोह उठता 
है श्रौर वे कगड़ो के कारण बन जाते है। अत इन भंगड़ो को मिटाने या राष्ट्रीय एकता को कायम करने और निपटाने 
का उपाय यह है कि हम किसी के साथ अन्याय न करे और समानाधिकार के सिद्धान्त पर चले । जब लोगो को, जो उनके 
लिए उचित होगा, मिलता रहेगा, तो क्यो भ्रशान्ति और उपद्रव होगे ? विचार के क्षेत्र मे इस बात को मान लेने में कोर्ड 
दिक्कत नही है, पर प्राखिर इस पर अमल कंसे किया जाये ? इसे व्यवहार में कैसे लाया जाये। यह मान लेने मे किसी 
को क्या दिक्कत होगी कि भाई-भाई एक है, पति-पत्नी में कोई भेद नहीं है, पर यदि किसी के मन में यह एकता स्थिर नहीं 
रही तो कोरा न्याय या समता का उपदेश उस स्थिति को कैसे सुधार सकता है ? सुधार सका है ? सुधार सकेगा ? इसके 
लिए कोई व्यावहारिक योजना बनानी ही पड़ेगी, कुछ नियम--ार्ते तय करनी ही होगी । किसी-न-किसी रूप मे बटवारे 
की कोई तजवीज करनी पड़ेगी। केवल भावना को प्राघात पहुँचने से इतने बड़े दंगे भ्ौर मार-काट नहीं हो सकती | जब 
तक कि स्वार्थों मे टक्कर नहीं होती । फिर वह पद-सत्ता-सम्बन्धी हो,मान-सम्मान-सम्बस्धी हो,साम्पतिक यथा भ्राथिक अथवा 
सामाजिक जीवन से सम्बन्ध रखती हो, धार्मिक प्रवृत्तियाँ या श्रधिकार उसके मूल में हा, तव तक बड़े उपद्रव, मार-काट नही 
होते । बक; सकता है भौर भ्रक्सर होता भी है कि थोड़े लोगो के स्वार्थों मे टक्कर होती है. भौर वे उसे बहुतों का-- 
प्राम लोगों का सवाल बना देते है श्रौर उन्हे भड़का कर सगठित कर लेते है। वे भ्रज्ञान, भावुकता में बहुकर उनके 
फुसखावे में झा जाते हैं प्रौर पीछे जाकर पछताते भी है। 

प्रत. एकता के इस प्रइन के दो पहलू हो जाते हैं--भावभात्मक एकता और स्वार्थशत एकता । ये दोनों एक-दूसरे 
के पोषक है। यह कहना बहुत ही कठिन है, इनमे पहले कौन ? पहले बाप या बेटा ? बीज या फल, उत्पत्ति या प्रखय ? 
जैसा ही जटिल यह प्रश्न है। 
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मेरी राय में मानव-जीवन से प्रेरणा दायिनी शक्ति तो भावना ही है। बद्धि उसका नियन्त्रण करती है, सतुलन 
रखती है। स्वार्भों की एकता के श्राधार पर बोजना बनाने से समाज शौर राष्ट्र का जीवन श्षान्ति के साथ चलता है। 
ग्रत. भावना के क्षेत्र मं हम यह मानना होगा कि हम बेसे अलग-अलग हो, पर भीतर से एक हैं--एक प्रात्मा या एक 
मानवता से बँधे या गंथे हुए हैं, बुद्धि के क्षेत्र मे हमे यह सावधानी झ्ौर जागरूकता रखनी होगी कि हम इस भावकता 
में इतने तो नही बह गये है कि दूसरे की भावना या शभ्रात्मा को ठेस पहुँचाने के भागी बन गये हो या बन रहे हो । साथ ही 
व्यवहार के क्षेत्र मे हमे ऐसी योजना, कार्यक्रम, विधि-विधान बनाने होगे, जिनसे जन्म-सिद्ध प्रधिकारों या उचित स्वार्थों 
का किसी तरह अपहरण न हो, उल्लंघन न हो। साथ ही एक ऐसा वर्ग या दल बनाना होगा, जो इन सब बालो पर 
निगाह रखे भ्ौर इनके भग होने की अवस्था मे उचित नियन्त्रण रखे । 

मगर हन सब बातों को नये सिरे से करने की आवश्यकता नही है। हमारे भारतीय जीवन को स्थिति, रक्षा और 
विकास के लिए भारतीय सविधान' बना हुप्ना है। उसके अनुकूल और पोषक कई विधियाँ कानून-नियम श्रादि बने हुए 
है । स्वस्थ परम्पराए भी मौजूद है। भारतीय संघ शौर राज्य सरकारो के रूप में ऐसा प्रशासक वर्ग भी है, जिसपर देश 
को शान्ति और एकता की जिम्मेदारी है। ये सब बाते जनी-बनाई मौजूद है । आध्यात्मिक, धारमिक या नैतिक ज्ञान, उपदेग, 
परम्परा की भी कमी नही है । सिर्फ दो ही बातों का ग्रभाव या कमी नजर आती है---एक तो सुयोग्य और क्रियाशील 
तथा प्रभावशाली नेतृत्व और दूसरे व्यक्तियों मे जागरूकता । प्रभावशानी नेतृत्व वही हो सकता है, जो स्वय इस एकता 
की प्रतिमूर्ति हो, इसी के लिए जीता और मरता हो। इसमे कोई शक नहीं कि हमारे पूज्य आचार्यश्री तुलसी अ्रणुश्षत 
पझ्रान्दोलन के रूप में एक सगठित नेतुत्व हमे दे रहे हैं। उनके क्षेत्र का दायरा भी बढ़ना ही जा रहा है। झ्रतएव हमे 
उनसे और भी अधिक आशा होती है। प्रन्यान्य क्षेत्रों मे भी ऐसे नेतृत्व की आवश्यकता है। वैसे तो बापू के रूप में एक 
प्रादर्श नेतृत्व हमे मिला था । झ्ब पूज्य विनोबा और पूज्य जवाहरलालजी के रूप मे हमे जीवन की मूलभूत एकता पर 
भ्रज्छा नेतृत्व मिल ही रहा है। इससे हमे श्राशा होती है कि भारत मे जो भ्रनेकता या फूट या भावनात्मक एकता का प्रभाव 
जगह-जगह दिखाई देता है, यह थोडे समय में समाप्स हो सकेगा । 





सम्यक्‌ कृति 


डा० कन्हैयालाल सहल एम० ए०, पी-एच० डो० 
प्रसिपल-बिरला प्रार्टस कालेज, पिलानी 


'सस्कृति' शब्द का व्युस्पत्ति लब्य अर्थ है 'सम्प्रक्‌ कति' किल्त्‌ सम्यक्‌ कृति किस कहा जाये, यह अवश्य जटिल 
प्रश्न है, जिसका समाधान करने में बडे-बड़े तत्त्वचिन्तक भी उलभत में पड़ जाते है। 'सम्यक कूति के महत्त्व को बोढ़ 
धर्म मे मी स्वीकार किया गया हे और यदि बथाथ दृष्टि से देखा जाय तो समस्त गीता भी उसी सम्यक ब॒ति का आ्राख्यान है। 


संस्कृति और सम्यता की परिभाषा 


ब्युत्पत्तिको छोड कर यदि प्रयोग पर दप्टि डाल तो धर्म, कला,साहित्य झ्ादि का 'सस्वृति शब्द मे ग्न्तर्भाव किया 
जाता है। इसके विरुद्ध सभ्यता शब्द के पझन्तर्गत रेल, तार, जहाज, विशाल भवन आदि भौतिक उपकरणों का समावेश 
होता है । व्युत्पन्ति की दष्टि से सभ। में बंठते योग्य व्यक्ति को सम्य कहा जाता है और आजकल सभा में बैठने की 
योग्यता साज-सज्जा, वेश-भूया झ्रादि के बल पर उपलब्ध समझी जाती हे । टससे स्पष्ट है कि सम्यता जहाँ बाह्य वस्तुओं 
पर निर्भर करती है, वहाँ सस्कृति ग्रान्तरिक उपकरणों पर आश्ित है। 

आजकल के बढ्धिवादी वैज्ञानिक यग से धर्म शब्द का अपकर्ष दिखलाई पड़ रहा ह। उसके रथान मे सस्कति 
शब्द ग्रधिक मान्य हो रहा है । किन्तु शब्द जो भी हो, सम्यक्‌ ज्ञात हाने पर वह 'कामधुक्‌' होता है। शब्दों के जगड़बाल 
से मुक्त होकर यदि हम 'सस्कृति का ही सच्चा स्वरूप समझ ल तो यह हमारे लिए बहुत कुछ श्रेयरकर हो सकता हैं। 

मंक झादवर ने कहा था कि जिन भौतिक उपकर णो का हम प्रयोग करते है, वे तो हमारी 'सभ्यता' के अन्तर्गत 
है ग्रौर जो कुछ हम वस्तृत है, यह संस्कृति का क्षेत्र है । इस विश्लेषण से हमारा ध्यान श्रेष्ठ सस्कारों की श्रार अ्रनायास 
चला जाता हे । सस्कूति यदि सस्क्रारो की समप्ट है तो निश्चित है उसकी उपलब्धि ग्रनायास नहीं, सायास प्रौर साधना 
जम्य है। अर्थ का हस्तान्त रण आसानी से किया जा सकता है,किन्त सस्‍्कारो का नही। भ्रच्छे सस्कार न क्रय है, न विकेय । 
उनकी प्राप्ति के लिए साधक को साधना करनी पड़ती है। हमारे हृदय में सत्‌ और ग्रसन्‌ का इन्द्द निरस्तर चलता रहता 
है। सस्कार सम्पन्न व्यक्ति अ्सत्‌ से लोहा लेने में निरन्तर जागरूक रहता है, इसीलिए कबीर ने कहा है 'साध संग्राम है 
रेम-विन जुभना।' रेन-दिन जूभने से ही अच्छे सस्कारो की प्राप्ति होती है। इसीलिए गीताकार ने भी मनोनिग्नह के 
प्रसंग मे वेराग्य के साथ-साथ भ्रम्यास का भी उल्लेख किया है श्रथवा यह कहा जाये तो पर भी उचित होगा कि वैराग्य 
की भ्रपेक्षा भी श्रम्यास को प्रथम स्थान दिया है। इस अ्रभ्यास की महत्ता के सम्बन्ध मे मनोवैज्ञानिक, 
भर दार्शनिक सभी एकमत है। गोस्वामी तुलसीदास जी ने भी विनवपनिकों मे अं ही बा गज हल 

बाक्य ज्ञान प्रत्यम्त निपुन भव पार न पा कोई। 
जिमि गृह मध्य दीप की बातन तम निबत माँह होई। 

केवल वाक्य ज्ञान में निपुण होने से काम नहीं चल सकता । केवल दीपक की बाले करने से क्या कभी घर का 
शरन्धकार दूर किया जा सकता है ? सम्यक्‌ क्रिया की अपेक्षा यदि तर्क हमारे स्वभाव का भ्रग बन गया तो वह केवल कतर- 
व्यौत में लग जाता है, सस्‍्करार-साधना मे प्रवृत्त नही होने देता । इसोलिए महाकबि प्रसाद ने तो निरे तर्क को साधना से 
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है 


आभधक माता है। उन्हीं के शब्दों मे 
झौर सत्य पहु एक दाब्द तू किलमा गहन हुओा है। 
पेधा के कीड़ा पंजर का पाला हुमा सुप्रा है। 
सब बातों में स्ोज तुस्हारी रट-सी लगी हुई है। 
किम्तु सपर्श से तहं-करों के होता छई मई है। 
एक श्रम्य प्रसंग में इसी महाकवि ते कहा है कि तर्क के छिद्र हृदय रूपी कलश को प्रमृत से भरा नहीं रहने देते--- 
बुद्धि तक के छि्र हुए थे, 
हुदप हमारा भर न सका। 
भ्रत जास्त्रीय शठ्दावलि का ब्राश्षय लेकर कड़े सो कह सकते है कि संस्कृति और साधना में परस्पर समवाय- 
मम्बन्ध है । 


एक विरोधाभास 


इस प्रसंग मे एक विरोधाभास का उल्लेख भी झ्रावदयक है । यह सभव है कि कोई देश सम्य हो भौर सस्कृत ने 
हो, इसी प्रकार कोई देश संस्कृत हो भौर सम्प न हो। कोई देश ऐसा भी हो सकता है, जहाँ सम्यता और संस्कति उचित 
ग्रतपात में घुल-मिल गई हो । यह तथ्य जैसे किसी राष्ट्र के लिए नाग है, बसे ही व्यक्ति के लिए भी । 
इसके झतिरिक्त एक-दूसरे महत्वपूर्ण तथ्य की शोर भी हमारा ध्यान गए बिना नहीं रहता। सम्यता का रथ 
यदि एक बार चल पड़ता है तो वह निरस्त रु गतिशील रहता है। रेल, तार, जहाज एक बार आविष्कृत हो गए तो इनकी 
गति झब रूकसे की तहीं। किन्तु संस्कृति का रथ मन्द गति से चलता है, रेल, जहाज अ्रववा राकेट की गति उममे नहीं 
ग्रा सकती भौर कभी-कभी तो उसमें गति-रोध भी झ्राजाता है। महावीर, बुद्ध, शकर, गाधी ज॑से महापुरुष युगो के बाद 
पैदा होते है । श्रव किसने काल खण्डों का प्रतिक्रमण गाधी जैसे महापुरुष को जन्म दे सकेगा, कौन जाने ? करोड़ों रामा- 
ह्यामाओं दो मिलाकर भी राम और कृष्ण गढ़े नहीं जा सकते । 
रावण की लंका मे क्या नहीं था ? सम्यता के सभी उपकरण उस स्वर्णपुरी मे मौजद थे, किन्तु सस्कारों का 
श्रभाव था, जिसकी झौर लक्ष्य करके वाल्मीकि रामायण की सीता ने रावण से कहा था-- 
नून॑ ने ते अनः कश्चिदस्मिस्निश्न यत्ति स्थितः। 
लिवारयति यो ने सवां कर्मणोइश्साद्रिगहितात्‌ ॥ 
हू संतो मे था सम्ति सतो वा नानवतंसे। 
पया हि विपरीता ते बद्धिराचारवजिता॥ 
--सुस्दर काण्ड 
प्र्थात्‌ तुम्हारे कल्याण की कामना करने वाला यहाँ कोई दिखलाई नही पडता । यदि होता तो वह बया तुम्हे इस 
घृणित कर्म करते मे रोकता तही ? श्ररे, यहाँ सत क्या हैं हरी नही भ्रथवा सतों के मार्ग का तुम अनुसरण ही नही करते ? 
तभी तो तुम्कारी विपरीत बुद्धि श्राचार विहीत हो गई है । 


वज्ञामिक प्रगति और मानवता 


भ्राज के इस बौद्धिक युग में विज्ञात अपने वरमभोत्कर्ष पर पहुँच रहा है । रूस प्रौर ग्रमरीका समय पाकर चत्ध- 
लोक की यात्रा भी करेंगे | इसमें सन्वेह नहीं, यह मानव को बौद्धिक गरिमा का ज्वलन्त उद्घोष है, किन्तु यदि मानव ने 
प्रपणी मानवता छोड़ दी, स्पर्वा, ईवर्वा, द्वेष भौर स्वाये के भावों से भाकास्त होफर उसने युद्ध की विभीषिकाशों की प्राग 
सुप्रगा दी तो कहाँ रहेगी मानवता बोर कहाँ रहेंगे सम्यता के प्राश्चयंजनक उपकरण । 

कस धौर धमरीकशा परस्वर विरोधी विभारधाराधों से स्‍भ्ाकास्त होकर एक-शूसरे को सीधा दिखाने मे लगे 


४२ |] धाजायंत्रो तुलसी ध्रभिनतदन प्रसव [ तृतीय 


है । पता नही, इस भरकर स्पर्धा का परिणाम क्या हो ? 

झाज मानवता विकट स्थिति में है, उसे प्राथ्थ य-स्थल चाहिए। सूर्य के प्रकाश की भाँति स्पष्ट प्रतीत हो रहा है 
कि विज्ञान भले ही भपने चरमोस्कर्ष पर पहुँच जाये, मानवता की रक्षा मानवता के उदार नियमो द्वारा ही हो सकती है । 

+मूसा थे सु, नात्पे सुलमस्ति' द्वारा औपनिषदिक ऋषियों ने जिस सत्य का उद्घाटन किया था, वही संत्य प्रांज 
प्राचाय्यश्री तुलसी जैसे मत भी उद्धाटित कर रहे है। रस्किन, टाल्स्टाय भौर गांधी ज॑से तस्‍्वाम्वेषी मनीषियों ने यह 
प्रतिपादित किया था कि मनुष्य मूलत' प्रच्छा है, किन्तु जैसा वेदान्त मे प्रसिद्ध है, उपाधि के कारण यह अपने स्वरूप को भूल 
गया है। उसे झ्राज वैज्ञानिक उत्कर्ष से भी प्रधिक भात्मोपलब्धि चाहिए, भूमाविशिष्ट भ्रपने उदार सत्‌ स्वरूप को खोकर 
बह चन्द्र लोक भी पहुँच जाये तो किस काम का ? 





नेतिकता और देशकाल-परिवतन 


डा० प्रभाकर साचवे 
संवकक्‍तमत्री---साहिल्‍्य एकादेमी, नई दिल्‍ली 


पूर्व और पश्चिम के नेतिकता-सम्वन्धी दृष्टिकोण में क्‍या ग्रस्तर है ? यदि जिश्य मे मानवमात्र समान है तो 
वह चाहे पूर्व में बसता हो या पश्चिम में, उत्तर में था दक्षिण मे, कुछ ऐसे मूलाधार तो होने ही चाहिए, जिनसे साम्य 
खोजा जा सकता है, या कि सब-कुछ सापेक्ष है ” ऐसे कई प्रश्न सहसा मन मे उठते हैं। पूर्व श्रौर पश्चिम के विषय में तीन 
विचारधाराए हैं, इन दो दिशाओं में बसने वाले मनुष्यों में कोई समानता न थी, न है, व हो सकेगी, “पूर्व पूर्व है, पश्चिम 
परदिचम और ये दोनो कभी मिल नही सकते । दूसरा दुष्टिको ण, इससे उलटे पूर्व और पश्चिम में सम्पूर्ण प्रभेद मानने वालों 
का है। दिशा-मेद से मनुष्य के मनुष्यत्व में कोई मौलिक भेद नहीं हो जाता । इतिहास उठते-गिरते, झदलते-बदलते है, 
सामूहिक सम्यताग्रों का उदभावन-विलयन होता रहता है। इन सब परिवर्तनों के भीतर भी मनुष्य की प्रखड़ सत्ता कायम 
रहती है । वह स्थायी है। तीसरी तकं-स्थिति यह है कि उपर्युक्त दोनो विचार सही हैं कुछ बातो मे पूर्व श्रौर पश्चिम के 
मानवो में सदा प्रस्तर रहेगा, ज॑से त्वचा का रग था शरीर-रचना ग्ादि , गृणो मे पूर्व-पष्चिम के मानवो में सदा साम्य रहेगा, 
जैसे हिसा के प्रति जुग॒प्सा । 

पाह्चात्य नीतिशारित्रयो ने इस पर विचार किया है श्र पूर्व और पश्चिम की मूलभूत श्रसमानतापो को वे 
इस प्रकार से परिभाषित करते हैं . 

१ पूर्व मे परमोच्च सत्ता ( ईश्वर, ब्रह्म, भ्रहतृू-पद भ्रादि ) और गझ्ास्म-तत्त्व को एक मानते हैं । हिन्दू, बौद्ध, 
जैन, सिक्‍ख, कनफ्यूशियन प्रादि पूर्व के धर्मों मे इस प्रभेद भौर प्खण्डता पर जोर है, जब कि ईसाई, यहूदी, मुस्लिम, 
पारमसी धर्मों मे द्वित्व पर जोर है। वहाँ 'नर' "नारायण नहीं बन सकता । दोनों स्थितियों मे सदा भश्रन्तर बना ही रहेगा, 
वह कम-ज्यादा हो सकता है। 

२ पूव में प्रस्ति' ( और तास्ति' ) पर जोर है, जबकि पश्चिम का सारा ध्यान 'कर्म' पर है। यानी पश्चिम 
वाले जब मिलेगे तो पूछेंगे 'हाउ ड यू डु' ( श्राप क्या करते है ? ); पूर्व का व्यक्ति 'करने' से ज्यादा होने' पर जोर देता 
है। जैन-बौद्ध धर्मों में तो इस तर्कशास्त्र भौर नीतिशास्त्र का तथा ईसाई-इस्लाम भादि धर्मों का सारा लक्ष्य पाप-पृष्य 
की बारीक छानबीन में लग गया है । पूर्व मे अपेक्षा भेद से गीता-जैसे ग्रन्थों मे युद्ध को भी धर्म मान लिया जाता है। यहाँ 
कम का थोग बन जाता है, वहाँ योग-क्षेम कर्मानुसारी भर कर्मावलम्बी होने से माक्स की सृष्टि होती है । 

3, पूर्व की वृत्ति सर्वधमं-समभाषी या सह-भ्रस्तित्व-विध्वासी है। उसके लिए सशलेषण, समन्वय, समवाय, समा- 
हार जैसी बातें भौर क्रियाए नीति-सम्मत है। पर्चचम के लिए, चूँकि वहाँ के धर्म एक-दूसरे से एकदम भिसन और मत- 
परिवर्तन हारा एक-दूसरे पर छा जाने का भहंकार, ग्रौर केवल मैं ही हूँ भ्रन्य तभी है जबकि वे मेरे जैसे हों! ऐसी 'ऐक्स- 
बल्यूजिंव' वृत्ति रखते हैं, इसलिए 'यह भी सही, वह भी सही' उसके लेखे 'रामाम स्वस्ति, रावणाय स्वस्ति' जैसी भनेतिक 
दत्ति है। पदिचम वालों के हिसाब से पूर्व के लोग 'सुनना सबकी, करना मन की वाली 'सिक्रेटिक' यानी 'प्राधी-सुनी झ्राधी 
गूनी', दिलावटी सजता भर कैंवल ऊपरी-ऊपरी तौर से 'हाँमें हाँ मिलाने वाली वृत्ति रखते हैं। 

लोकतन्त्र प्रौर कल्याण-राज्य के युग मे इत तीन झसमानताप्रों को झौर भी धार मिल यई है। झल्पसंल्यको के 
साथ क्‍या सलूक हो ? जाति-मेद, सम्प्रदाय-सेद, भाषा-भेद, लिपि-मेद वाले देश मे यह 'एकता', 'ग्रखण्डता', 'समानता' का 
गॉटा कहाँ तक प्र्थ रखता है ? क्या यह केवल झपते सन को धोले सें रखने के बरावर सहीं है ” काशी के मस्दिरों फर 
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स्वर्ण-कलश हो; बुन्दावन में सोने के खम्मे हों भौर त्रिचनापलली में देवताझों पर सोने के जेबरात पहनाये जाते हो, पर 
बाहर गलियों मे जो भिखारी भौर कोढी, पग औौर भ्रन्धे याचकों को दान-दया से पाला-पोसा जाता है, विदेशी की तजर 
में इन दोनों स्थितियों में कोई नैतिक ताल-मेल नही दिखाई देता | जब-जब हमने विदेश मे बुद्ध, महावीर झौर गांधी के 
देश मे अहिसा की प्रतिष्ठा की बात जोरों से कही, विदेशियों की भ्रोर से आवाज उठाई गई, भ्रार्यों का श्राक्रमण, महा- 
भारत, भशोक की कलिग-विजय, कुरुक्षेत्र और पानीपत की लडाइयाँ, १८५७, ठगों के प्रत्याचार, १६४७ के हिन्दू-मुस्लिम 
दंगे झौर कालीमाई के मन्दिरों में अत भी पशु-वलि--यह सब भारतीयों की प्रहिसा के प्रमाण हैं क्या ? गौर ये सब ऐति- 
हासिक तथ्य है। क्या हम कहीं झपने ही मत की निर्माण की हुई झूठी, ख्याली, आदर्शात्मक शब्दावलि की खोखली स्व- 
प्निल दुनिया में तो नही रहते ! विदेशी प्रत्यक्ष प्रमाण चाहता है, हमारे देश में परोक्ष का पूजन है। विदेशी बात नहीं 
काम में जांचता है; हमारे यहाँ हर काम को बात में परिवर्तित करते की कला हमने विकसित की है, कर्म का भी 
दर्शन” बना छाला है । 

यो नीति या नैतिकता के दूसरे परिणाम भी है व्यक्तित इकाई है, पर वह परिवार, सम्बन्धी जाति, ज्ञाति, ममाज 
ग्राम, नगर, देश, जगत्‌ ग्रादि घेरो से वँधा है। 'जयहिन्द' से 'जय जगत्‌' झ्भिनन्दन-पद्ध ति मे भ्रन्तर कर देने मे समस्याएं 
नहीं सुलभती । क्या सच ठपक्तियाद पूर्व मे ही अधिक है ? क्या पश्चिम के लोग ग्रत्यन्त व्यक्ति-केन्द्रित नहीं हैं, यत्र- 
सभ्यता के विकास के साथ-साथ व्यक्ति-व्यक्ति के बीच ऐसे निर्वेवक्तिक सम्बन्ध स्थापित हो रहे हैं कि व्यक्ति शब्द की 
परिभाषा बदल रही है। जिस प्रकार से व्यक्तिवोद शब्द की नैतिकता का अर्थ-बोध बदल रहा है, समाजवाद शब्द 
का भी वही भ्रर्थ नही रहा जो उसके प्रारम्भिक रूप में था । फेबियस, रूसो, मार्क्स, क्रोपाटकिन के जमाने से आज के युग 
तक उसकी व्याब्या बराबर अभदलती-बदलती जा रही है श्रौर यदि घब्दों या विचारो के अर्थ इतने इतिहास-सापेक्ष भौर 
भूगोल सापेक्ष हो तो उन्हें भ्र्भ कैसे माना जा सकता है । वे विच्चार न होकर केवल भावाभास, केवल कल्पना-बुदब॒द है। 
क्या ऐसी सिकता पर सम्यता के प्रासाद खड़े किये जा सकते है ? बालू की भीत कब तक टिकेगी ? शाखे-नाजुक में ग्रादि- 
याना बनेगा, नापायेदार होगा ---इक बाल ने कहा था कि तुम्हारी ( यानी पश्चिम की ) तहजीथ खदकशी करेगी'। 
क्या पश्चिम की सम्पता ग्रात्म-हत्या के किनारे पर पहुँच गई है ? पर पूर्व के पास भी देने के लिए कौनसी नवीन विचार 
प्रेरणा है ” श्रार्थर बवेस्लर महोदय भारत और जापान के दौरे के बाद किस निर्णय पर पहुँचे है ? क्या हमारे मठ-मन्दिर, 
हमारी तथाकथित 'योग' की दुकान झ्ौर सन्‍्तो जैसी शब्दावली का प्रयोग करने वाले बहुत-से लोग केवल नाम-मात्रके 
ढकोसले नहीं है ? कई बार पूर्व के बारे मे हम बोलते है, तव उसमे हमारी श्रात्म-निष्ठ भाव-सबलता भी तो मिश्रत रहती 
है। क्या हम अपने बारे से पूर्णतया वस्तु-निष्ठ हो सकते हैं ? 

इस सारी विचार-प्रहेलिका मे विज्ञान ने और एक नथा झायाम उपस्थित किया है. दिगन्त और प्रवकाश को 
भेद कर रूपी गगारित और तीतोव और भ्रमरीकी शेपई भ्रादि एक नई गतिमत्ता की पराकाष्ठा उपस्थित कर रहे हैं। 
अब दिशा या दिक्‌ की परिभाषा बदल जायेगी, ऐसा लगता है, पुराता यान्त्रिक गणित, च्यूटन और दकार्त का पदार्थ- 
विज्ञान और तके अत्र आइन्स्टाइन के युग में पुराना पढ़ रहा है। मनृष्य और उसके परिवेश प्रकृति भौर भौतिक 
सत्ताओ के बीच के सम्बन्ध तेजी से बदल रहे है। क्या इनका प्रभाव, प्रत्यक्ष या ्रप्रत्यक्ष रूप से, नीतिशास्त्रीय विन्तन 
पर बिलकुल नही पडता ? क्‍या मानवीय-नीति, जीवमात की नीति से भिन्‍न है ? पुद्गल की नीति कोई भिन्न नीति है ? 
ग्राधुनिक प्राणबिक-शास्त्रवेत्ता तो ऐसा तेही मातते; उनके हिसाब से जीव-भ्रजीव, सप्राण-प्रप्राण के बीच मे सीमा-रेखा 
खीचना बहुत ही कठिन है। जैन तस्व-ज्ञान में इसी प्रकार का विचार बहुत वर्षों पूर्व स्याहादियों प्रौर प्रमेकान्त-विश्वा- 
सियो ने प्रस्तुत किया था । 

सक्षेप मे, मैंने अपर कई प्रइन उठाये हैं, जिनके पूरे उत्तर मेरे पास भी नहीं है, न मैं समभता हूँ कि किसी एक 
विभारक-चिन्तक या एक सम्प्रदाय के पास ही वे हैं। देश भौर काल की परिवर्तन की गति बढ़ती जाती है, त्योंस्यो नीति- 
सम्बन्धी विचारों का पुनर्मूह्यांकन प्रावश्यक है। परन्तु पुनर्मूल्यांकन का भर्थ यह नहीं है कि हम उब्छिन्त हो जाए। 
गांभौजी ते लिखा था कि “मैं भपने घर की खिशकियाँ प्रकाश शौर हवा के लिए खुलो रखूगा, लेकिन उसकी भींव मजबूत 
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चट्टान पर होगी । मैं पराये घर में याचक, मालिक या दूसरे का स्थान हडपने वाले की तरह नहीं रह सकता ।” स्व-धर्म 
और पर-धर्म के बीच जब हम श्रेय प्रौर भय की चर्चा उठाते है, तब 'स्व-पर' भेद को काट कर जो सच्छी शौर मौलिक 
नैतिकता सबको व्यापे हुए है, उसे भुलाकर हम कैसे चल सकते हैं ? उदाहरणार्थ, और सब बातों में सब राष्ट्र, समाज, 
धर्म-समूद भ्रनग-प्रलग विचार रखते हों, पर युद्ध बुरा है', 'हिसा अ्रनैतिक है, इस बात पर तो सब सहमत है। अन्यथा 
'सयुक्त राष्ट्रसध' की उपयुक्तता ही क्या होती ? मनुष्य का मनुष्यत्व इस बात पर श्राग्रह करता है कि अपना हनन मे 
करे, औरों का हनन न करे। यद्यपि कुछ धर्मों में श्रात्म-बलि, हाराकिरी या राष्ट्र के लिए मर-मिटने वाले नाज़ी या 
फासिस्ट नारो की इस युग मे भी कमी नहीं। मनुष्य की नैतिकता प्रथमतः झौर अन्तत मनुष्य के लिए है, इस कथन से 
तो शायद पूर्व-पश्चिम और विभिन्‍न धर्मानुयायी सभी सहमत होगे । यदि यह सही है तो शान्ति एक ऐसा मूल्य बन जाता 
है, जो देश-काल के परिवर्तन के बावजूद ग्रपरिवर्तनीय रहता है । 

दूसरा मूल्य हम प्रामाणिकता कह सकते हैं। विचार-उच्चार-आचार की समति, कथनी और करनी मे अभेद, 
एक दूसरा ऐसा मूल्य है जो देशकाल परिवर्तन से अ्रप्रभावित रहता है। राजनीति मे कई बार “अ्रश्वथामा हतो, नरो वा 
कजरो वा' या (एक का गझन्‍्न, द्सरे का विष' वाली बाते सुनने को मिलती है। परस्पर सन्देह पर कूटनीतिज्ञों का सारा 
ग्रस्तित्व निर्भर है। परन्तु समाज की सारी भ्रवधारणा, व्यवित-व्यक्सि के बीच विध्वास (जो कि प्रामाणिकता से उप- 
जता है) पर ही है | यदि हम पत्येक क्षण पर दूसरे से कतराते, उरते, सकपकाते, मय खाते, शक करते चलें, तो शायद 
मानव-सम्बन्ध भ्रसम्भव हो जाए । सारे उद्योग और व्यापार शपथ झौर प्रतिज्ञाए, प्रपेक्षा श्रौर सफलता ग्रादि शब्द 
बेमानी हो जाए । तो पूर्व श्रौर पश्चिम के बीच नीति का दूसरा मुलाधार रव-सगति अथवा प्रामाणिकता है। 

देश-काल के परिवर्तन के बावजद न॑तिवता की नीव जिस झाधार पर बार-बार श्राकर रुकती है, वह यम-सयम 
का कोई-न-कोई रूप है। श्रादिम समाज से प्ररजक समाज तक सामाजिक आचार-सहिता का श्राधार ऐसे अपने-शभ्राप 
बोलते हुए प्रनुशासन या तियम है (जो चाहे झ्लिखित हो ), जो प्पने स्वातन्त्य के साथ दूसरे के स्वातन्त्य मे बाधा नहीं 
डालते । इस प्रकार से सारे मानव-व्यापार ग्रत्तत स्वाधीनता से सम्बद्ध हैं। मै दूसरे को बदल नहीं सकता, इसलिए उप- 
देश और नसीहते देना कोई मानती नहीं रखता । यह सब ऊपरी-ऊपरी हवाए है--जडो के भीतर कोई श्रौर चौज है जो 
काम करती है | व्यक्ति व्यक्ति को नैतिक बल से बदल सकता है, यह हमारी पुरानी धारणा हमे बदलनी होगी । व्यक्ति 
केवल ग्रपने को बदल सकता है। दूसरे पर उसका प्रभाव पड़े या न पडे । 'ग्रन्य' या 'पर' का हम कुछ भी तहीं कर सकते, 
ऐसा श्राधुनिकतम पश्चिमी झ्रस्तित्ववादी मानते है। ग्रत नीति की चर्चा हमेशा अपनी चर्चा होनी चाहिए, श्रौरो की 
चर्चा हमे ग्रटकाती है। कभी-कभी वह अपनी चर्चा न करने का बहाना वन जाती है। ग्रात्म-सयम या आत्म-नियमन ही 
नीति का मूलाधार हो सकता है। उसी में सच्ची स्वतन्त्रता है । अणम्रत-आन्दोलन का केन्द्र भी यही है । 

मेरे मत से शान्ति (प्रहिसा ), प्रामागिकता और स्वातन्श्य नये मानवताबाद के मौलिक तत्व हैं, जिन पर देश- 
काल-परिवर्तन के बावजूद नीति का निर्माण होता चला भ्राया है और श्ागे भी होगा । 





नेतिकता का मूल्यांकन 
श्री मुकूटबिहारी वर्मा 


सम्पादक-- हिन्दुस्तान 


अनतिकता या भ्रध्टाचार की बात आज जितनी फैली हुई है, उतनी इससे पहले भी फैली है, यह कहना मुद्िकल 
है। हर मुँह दूसरो की बुराई और भ्रष्टाचार के प्रजगर की तरह फैलते जाने की चर्चा सुनी जा सकती है। इसमे कोई 
सार नही है, ऐसा कहना सच्चाई से इन्कार करना होगा। लेकिन यह भी एक सच्चाई है कि सब-कुछ दूसरों से ही 
चाहा जाता है, अपनी श्रोर देखने और अपना सुधार करने की कोई चिन्ता नहीं करता । हमारी सम्मति में नैतिकता के 
मूल्यांकन का यह तरीका सही नही है, न इस तरह स्थिति को सधारा ही जा सकता है। 

अनैतिकता या भ्रष्टाचार का इस समय बोलवाला है, इससे इन्कार न करते हुए भी हम कहेंगे कि 'खदरों फजी- 
हत दीगरां नसीहत' के बजाय 'हकीमजी, पहले अपना इलाज कीजिए' का रास्ता अपनाया जाये, तभी प्रनैतिकता की 
बाढ़ को रोका जा सकता है। सोचने की बात यह है कि अ्रष्टाचार या झनेतिकता को सहारा कहाँ से मिलता है ? भौति- 
कता की चकाचौध,जी वन-स्त र ऊँचा करने की आ्राकाक्षा, दूसरो की नज़ र में ऊँचा बढ़ने की हविस जब साध्य का रूप ले ले 
गौर लक्ष्य-सिद्धि के लिए साधनों की ग्रच्छाई-बुराई व्यावहारिक रूप मे गौण बन जाये तो प्रपता काम बनाने के लिए हर 
कोई यह नहीं देखता कि वह ठीक तरह ही बढ़ रहा है या नही । 

जब हम भ्रष्टाचार के बढ़ने की बात करते है ग्रौर हर उस व्यक्ति या दूसरो की उसके लिए नकक्‍ताचीनी करते है, 
तब इस बात का ख्याल नही करते कि स्वय हम भ्रपता काम सगमता से कराने के लिए अपने प्रभाव का उपयोग करते हैं 
या नहीं ? 'प्रभाव' गब्द सामान्य रूप में है, जो श्रपने पद या समाज में अपनी स्थिति के अनुरूप काम करता है प्रथवा 
पैसे के सहारे । पैसा देकर जो काम प्रनियमित रूप से कराया जाता है, उसे स्पाटट रूप में हम भ्रष्टाचार कह कर उसकी 
निन्‍दा करते हैं, पर श्रपने पद था सामाजिक स्थिति के प्रभाव से अनियमित रूप से जो काम कराया जाये, वह भी क्या अ्रष्टा- 
चार या भ्रनतिकता ही नही है ? और, रात-दिन अष्टाचार की आलोचना करने वाले तथा दूसरो को ब॒रा कहने वाले ऐसे 
कितने झादमी हैं जो अपना काम सुविधा से दूसरो से पहले करा लेने के लिए अपने पद या प्रभाव का उपयोग नही करते ? 
जब हम लम्बी लाइन की अपनी बारी को बचाने की इच्छा करते हैं, या कोई काम सामान्य रूप मे होने वाले समय से कम 
समण से भ्रथवा कठिताई से बच कर करा लेना चाहने है, तब ऐसा अ्रसामान्य रूप से ही किया जा सकता है । वह 'प्रसामास्य 
रूप' प्रपनी स्थिति या शक्ति का प्रभाव ही हो सकता है। प्रत समाज से भ्रष्टाचार या प्रनैतिकता को दूर रखना है तो 
दूसरों की बुराई करने के बजाय अपनी ऐसी इच्छा या प्रवृत्ति को पहले रोकना होगा । 

मतलब यह कि भ्रष्टाचार के लिए दूसरो की प्रालोचना करने के बजाय उसके मूल कारण कठिनाई या प्रसु- 
विधा से बचते के लिए सामाजिक स्थिति पर या धन के प्रभाव को काम मे न लाने का निश्चय और प्रम्यास करना होगा। 
यह दूसरों से चाहने के बजाय खुद करने की बात है, क्योकि दूसरों से सिर्फ चाहा जा सबता है, लेकिन खुद करने में कोई 
रुकावट नहीं । प्रौर इस तरह शुद्ध या भ्रष्टाचार-रहित बनने का क्रम अपने से चले तो समाज मे भी उसकी सुगन्ध फैले 
वगैर नही रहेगी तथा समाज में ऐसे लोगों का विस्तार होकर नैतिकता या भ्रष्टाचार-हीनता को प्रोत्साहन मिलेगा। 
प्राज तो स्थिति यह है कि सब-कुछ दूसरो से चाहा जाता है भौर खुद वैसा करने की जिन्‍्ता नहीं की जाती। मानों हर- 
एक यह चाहता है कि दुसरे सब तालाब में दूध डालें औ्रौर मैं प्रगर पानी डाल दुँगा तो कोई फर्क नहीं पडेगा। ऐसा 
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सोचना किसी एक का ही भ्रधिकार नही होता, जिसका परिणाम यह होता है कि तालब में ज्यादातर लोग पानी ही 
डालते हैं भ्रौर दूध या तो कोई नहीं डालता या फिर ऐसे लोगो के ग्रपवाद-रूप होने से दूध की जगह पानी ही ज्यादा होता 
है । फलत' प्रालोचना के बावजूद प्रनेतिकता भौर अ्रष्टाचार घटने के बजाय बढते ही जा रहे हैं। 

अ्रणुत्रत-आान्दोलन मनुष्य मे तैतिकता लाने का आन्दोलन है। क्‍या अच्छा हो कि परोपदेश या पर-निन्‍्दा के 
बजाय यह हम लोगो में स्व-कर्तव्य-पालन की भावनाओं को प्रोत्साहन दे और ऐसे झादर्श उपस्थित करे जो दूसरो से 
चाहने या दूसरो की आलोचना करने के बजाय लुद कोई अनैतिकता न करें, यानी कष्ट श्रौर भ्रसुविधा बचाने के लिए 
किसी तरह के प्रभाव का उपयोग करने के लोभ से मुक्त हों । ऐसा हो, तभी भ्रष्टाचार की समस्या का कोई समाधान 
सम्भव होगा, ऐसा हमारा नम्न प्रभिष्राय है। भ्रत नेतिकला का हमारा मूल्यांकन बदलना चाहिए और उसकी कसौटी 
यह होनी चाहिए कि दूसरो से चाहने के बजाय खुद करने का प्रयत्न किया जाये। 





अनेतिकताः अस्वस्थता का मूल कारण 
डा० हरिकाप्रसाद 


जीव, मन, ज्ञान, विचार, इच्छा, सेतना भौर जीवमी-शमित से युक्त पंच महाभूत (क्षिति, प्रप्‌, तेज, ध्योम ध्रौर 
मरुत) से सर्जित अ्रतुपम यत्रवत्‌ मानव-शरीर सृष्टि की सबसे बडी देन है। यद्यपि जीव, मन, ज्ञान ग्रादि की क्रियाप्रों को 
हम सभी शरीर की बाह्य प्रतिक्रियाओं द्वारा देखते और प्रनुभव करते है, पर यह नही सम पाते कि जीव, मन, शरीर 
आदि आपस मे मिल कर किस प्रकार सम्मिलित रूप से कार्य करते रहते हैं तथा किस प्रह्मर जीवनी-शक्ति, जो एक 
भ्रभौतिक तन्‍्व है, जरीर के सभी कोपों और तत्तुशो को प्रभावित कर पकेले ही सरलता-पूर्वक भौतिक व्यवस्था की 
विधियों का पालन करती हुई शरीर के सभी भ्रगो को जीवन के निमित्त जीवन-सम्वन्धी सभी कार्यों के सम्पादतार्थ 
उत्प्रेरित करती है । 

भारतीय दर्शन के ग्रनुसार जीव ब्रह्म से एव मन जीव से उद्विक सित हुआ है । जीव, मन झौर धरीर परम प्रस्तित्व, 
परम चेतना एवं परम ग्रानन्द (सच्चिनन्द) की मूलभूत सामग्रियों की त्रिगण व्यवस्थापनाए हैं। यह मूलभूत वास्तविकता 
शरीर में भ्रन्तर्भूत है और सृष्टि उद्विकासी प्रक्रिया-मात्र | मातव-जीवन-विज्ञान का सजन विचार, दच्छा श्रौर कर्म से 
हुआ है। मन॒ष्य सोचता है, इच्छा करता है और उसके बाद वह कोई कर्म करता है। उसके सभी ऐच्छिक कर्मों से पूर्व 
उसमे लक्ष्य-विचार, साधन-विचार सकल्प, इच्छा आदि मानसिक क्रियाए और बाद में शारीरिक प्रक्रिणए होती है । इस 
प्रकार उसका प्रत्येक ऐच्छिक कर्म उसकी अआन्‍्तरिक क्रियाओं का फल-मात्र होता है । 

सृष्टि मे मानव ही एक ऐसा प्राणी है जो तर्क-प्रदत्त है और यही कारण है कि उसको प्रपने शुभ-झ्रशुभ और 
उचित-अनुचित समभने का ज्ञान प्राप्त है। उसके इस ज्ञान के कारण ही उसे नैतिक प्राणी भी कहा जाता है। वह केवल 
आत्म-चेतना से ही सम्पन्त नही है, बल्कि वह नैतिक चेतता ग्र्थात्‌ उचित, प्रनुचित, दायित्व और उत्तरदाग्रित्व की 
चेतनाओं से भी सम्पन्न है। उसकी नैतिकता उसके विवेकपूर्ण कर्मो का सुव्यवस्थित संग्रह होता है। उसके सभी नैतिक 
कर्तव्य उसकी नेतिक प्रकृति की मॉग पर निर्भर करते हैं। नैतिकतापूर्ण भ्राचरण के लिए बहुत सारे ग्रादेश हैं। इन 
ग्रादेशों मे शारीरिक झथवा प्राकृतिक नियमों के पालनार्थ भी एक आदेश है, जिसे ध्राचार-थास्त्र में शारीरिक या प्राकृतिक 
आदेश कहते है । मानव के शुभ-अशुभ आ्राचरणों के फलस्वरूप ही उसकी प्रायु, उसके बल एवं उसके मानसिक था शारीरिक 
स्वास्थ्य पर हितकर या अ्रहितकर प्रभाव पडते है। स्वास्थ्य के नियमों का उल्लंघन करने से स्वास्थ्य खराब होगा और 
उसके दण्ड के रूप में मानव को रोगी होता पडेगा--यही है उसके स्वास्थ्य-सम्बन्धी नैतिक झ्ादेश । 

मनुष्य की जीवन-व्यवस्था में सपाविष्ट उसके जीवन-सम्बन्धी शुभ-अ्रद्युम एव उचित-अनुचित कर्मों पर विचार 
करने के ज्ञान के कारण ही उसे भ्रपने जीवन की वास्तविकताओं और उसके भ्रस्तित्व के ब्रभिप्रायों को समभने की क्षमता 
प्राप्त है । जीवन की वास्तविकताओों को समभने, उसके प्रस्तित्व के अभिप्रायो की पूति तथा उसके उचित उपभोग के 
लिए उसवोी ग्रान्तरिक क्षमताओं का सर्वागीण विकास अत्यावश्यक होता है। पर आ्रान्तरिक क्षमताओं का सर्वांगीण 
विकास तभी सम्भव होता है, जब उसके जीवन की वास्तविकताओ के सम्बन्ध के उसके ज्ञान के साथ अश्निप्रायों की पति 
तथा उसके अल्लित्व के उचित उपभोग की उसकी ऐच्छिक शक्ति के विकास के लिए मत और शरीर मुव्यवस्थित 
हों। सुब्यवस्थित मानसिक एवं शारीरिक भ्रवस्था को ही हम स्वस्थ भ्रवस्था कहते हैं । 


मातमिक एवं शारीरिक व्यवस्था के लिए उसमे एक ब्रदृश्य शक्ति होती है, जिसे जीवनी-शक्ति कहने हैं। इस 
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शक्ति का बोध केवल उसके शरीर की अनुभवगम्य चेतनाञरो और क्रियाओं हारा ही होता है। इसबा काम है अरीर और 
उसके प्रत्येक श्रत का मस्तिष्क के साथ जड़ा रखना । जीवमी-शक्ति एक सरल अ्भौतिक तत्व है और वह एक ग्रन्य सरल 
ग्रभातिक तत्व द्वारा, जिसे आत्मा कहसे है, शासित होती है। सुविख्यात होमियोपथिक बिकित्सक एवं दार्धनिक टाक्टर 
ज० टी० केण्ट ने जीवनी-शक्लि वा। आत्मा का उप-राज प्रतिनिधि माना है। स्वस्थ अवस्था में यह अभौतिक जीवनी- 
शक्ति मनुष्य के भौतिक घरीर की पअन॒प्राप्त करती है, सीमाहीन चक्रवत्‌ गति के साथ शासित करती है एव उसकी 
आरीरिक व्यवस्था के सभी झ्रशों की चेतनसाश्रो और क्रियाप्रों की जीव सम्बन्धी क्रियाशीलत। में प्रभससनीय सामजस्य 
रखतो है, ताकि उसके प्रस्तित्व के उच्चतर अभिप्रायो को पुूति के निमित्त उसका तकं-प्रदत्त मरितिप्क उसके स्वस्थ 
उपकरणबत शरीर को स्वतस्त्रतापूवषक काम में ला सके । 

टाक्टर केण्ट के मतानुसार शरीर के शासन का केन्द्र मस्तिष्क का मुख्य भाग होता हे, जहाँ से शरीर का प्रत्येक 
स्मायुकोप्ठ, जो उसके अ्न्तरतम मध्यम एबं बहितेम का प्रतिनिधित्व करता है, शासित होता है। शरीर को सुब्यवस्था 
या कुब्यबस्था के लिए सभी कारंबाइयाँ यही से आरम्भ होती है। ग्रत स्वस्थ अवस्था में उसका जीवन, एक इकाई की 
सामान्य सक्रियताए और उसको सभी शक्तियां केन्द्र की क्रिया के फल मात्र होती है। प्रत्येक वस्तु, जो केद्ध से प्रभावित 
एबं नियन्त्रित होती हैं, उसे केन्द्र सम सम्बद्ध माना जाता हे। जिस प्रकार केन्द्र की शासन-प्रणाली में किसी प्रकार की 
गड़बड़ी हाते हो उससे सम्बद्ध सभी राज्यों की शासन-प्रणालिया प्रभावित हो पड़ती है, उसी प्रकार मानसिक क्रियाओं मे 
दोष झा जाने पर मनुष्य के विचार भ्रार उसकी इच्छा की प्रणालियों कुव्यवस्थित हो जाती है, जिसके कारण बह शभ- 
प्रशभ का ज्ञान खा बैठता है आर उसके कार्य अनुचित होने लगते है। मानसिक व्यवस्था में कुव्यवस्था के फलस्वरूप 
परिवर्तित चतनाओ एव ज़ियाश्रों की उत्पत्ति के साथ परिवर्तित जीवन ही रोग होता है। अ्रत मनप्य के रोग की ग्रवस्था 
में ऐसा सोचना टीक नहीं होता कि उसकी देहिक क्रियाओं से उसमे दूषित क्रियाएं उत्पन्न होती है, बल्कि ऐसा सोचना 
लाहिए कि दूषित आस्तरिक क्रियाओं द्वारा पूर्णरूपेण प्रभावित हो जाने के कारण ही वह एक दूषित ग्रवस्था बन जाता है। 
राग कोई पृथक तत्व नहीं होता, जो उसके शरीर के भीतरी भाग मे कही छिप कर रहता है, बल्कि उसके अनियमित तथा 
ग्नेतिक जीवन के फलस्वरूप ही वह उसकी परिवर्तित मानसिक अथवा णारीरिक कुव्यवस्था की एक गणात्मक अ्रवस्था- 
मात्र हे । 

पहल कहा जा चुका हे कि मनुष्य की सुव्यर्वास्थत मानसिक एवं शारीरिक ग्रवस्था ही उसकी स्वस्थ अ्रवस्था 
होती है । उसकी यह स्वस्थ अवस्था उसके रहन-सहन, झचार-वित्तार एवं आहार-विहार झ्रादि के लियमो पर निर्भर 
करती है। ये नियम प्राकृतिक नियमो पर आधारित है तथा उसी प्रकृति द्वारा रिथर भी किये गए है, जिसमे बह जन्म 
लेता, पलता, युवा, प्रौढ और वृद्ध होता तथा मर जाता है प्रीर जन्म से लेकर मृत्यु तक को अवधि में अपने जीवन- 
सम्बन्धी सभी कार्यो को करते हुए जीवित रहता है। प्राकृतिक नियमों के ग्रनुकुल अपने प्राचरणों द्वारा रोगोत्पादक 
शक्तियों पर विजय पाते हुए स्वस्थ जीवन व्यत्तीत करना ही तो मानव-धर्म है। चिकित्सा-जगत्‌ भी इस बात को सहर्ष 
स्वीकार करता है कि मानव-स्वास्थ्य का वास्तविक प्रभाव भ्रौषधि-चिकित्सा के बाहर की वस्तु है। प्राकृतिक नियमों का 
उल्लंघन करते हुए प्रौषधि के बल पर मानव स्वस्थ नही रह सकता । वह पूर्ण स्वास्थ्य का प्रानन्‍्द तभी ले सकता है, जब 
बह भपने विवेक की श्रन्तर्वाणी के झादेशों का पालन करते हुए अपना कर्म करता है, श्रर्थात्‌ न्‍्यायपरायण, धर्मपरायण, 
कर्तव्यपरायण, विवेकी तथा नैतिक उत्तरदायित्व के ज्ञान से सम्पन्न और सत्यवादी, दयालु, ईमानदार, निप्कपट भौर 
उद्योगी होता है। वह सर्वदा स्वय को धखलाबद्ध व्यवस्था में रखने की झ्राकांक्षा रखता है ताकि उसके विचार विवेक- 
पूर्ण हो भौर वह स्वस्थ जीवन व्यतीत करे । भ्रतः मनुष्य के स्वस्थ जीवन से उसके ज्ञान एवं नैतिक ग्राचरण का प्रदर्शन 
होता है झोर उसके प्रस्वस्थ जीवत से उसके श्रज्ञान एवं अ्नेतिक भ्राघरण के सकेत भिलते है । 

पनृष्य जब तक झपना ग्राच रण प्राहार, बिहार ग्रादि प्राकृतिक नियमों के अनुकूल रखता गया, तब तक वह 
स्वस्थ था। रोग और औषधियाँ नाम-मात्र की थी। पर ज्यों-ज्यों उसकी ग्रेघुनिक सम्यता के विकास में प्रगति होती 
गई, त्यो-स्यो उसके जीवन' की जटिलताएं और उससे उत्पन्न समस्याओ्रों के साथ-साथ उममे धन, सुख, प्रभस्व श्रादि का 


४० ] शाचायंत्रो तुलसी प्रभिनग्दन प्रन्थ [ हृत्तौय 


लोभ बढ़ता गया और वह अपने जीवन की वास्तविकताझों और ग्रभिष्रायों को भूलता गया । उसके रहन-सहन, श्राचार- 
विचार, झ्ाहार-विहार ग्रादि प्राकृतिक नियमो के प्रतिकूल होते गए तथा उसका नैतिक स्तर गिरता गया। झ्राडम्बर 
और कृत्रिमताए बढती गई । फलत प्राज के प्रधिकाश मानव-समाज के लिए प्राधुनिक सम्पता की जटिलताओं से उत्पन्न 
कारणो द्वारा शारीरिक या प्राकृतिक नियमों मे प्रन्तविष्ट झ्रादेशो का पालन तथा सयमपूर्ण जीवन, ग्रसम्भव नहीं तो 
कठिन झवध्य हो गया है भौर साथ-साथ उन नियमों के उल्लंघन के फलस्वरूप दण्ड के रूप में नाना प्रकार के रोगों से 
बहुधा ग्रस्त होते रहना उसके जीवन की सामान्य घटना-सी बन गई है। मानव झ्राज मिथ्यावादी, व्यसनी, स्वार्थी, लोभी 
प्रौर अवसरवादी बनकर मानवता से दूर झ्ौर पशुता के निकट होता जा रहा है। सत्य, ग्रहिसा, त्याग, क्षमा झादि मे 
उम्रकी निष्ठा दिनो-दिन कम होती जा रही है तथा उसकी झपनी समस्याओ से उत्पन्न उसके जीवन के प्रतिकूल प्रवुत्तियाँ 
बढती जा रही है और उनसे भी अधिक बढ़ रही है उसके रोगो की सख्या, प्रकार तथा प्रचण्डता । यही कारण है कि विध्व 
के प्राय सभी तथाकथित सम्य मानव नैतिकता के पथ से भ्रष्ट होकर झ्ाज किसी-न-किसी रूप मे अस्वस्थ है । 

हिन्दू विचारको ने हजारो वर्ष पूर्व ही इस बात की घोषणा कर दी थी कि मनुष्य की मानसिक एवं शारीरिक 
प्रकृति के विरूपीकरण के फलस्वरूप ही उसमे राग-ठ्ेष, जो उसकी अस्वस्थता के प्रभव होते है, उदय होते है। पर जा 
मनुष्य ग्रहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य श्रौर प्परिग्रह के नियमों के ग्रनुमार झ्राचरण करता है, वह राग-द्वेष पर विजय 
प्राप्त करते हुए रोग-मुक्त जीवन व्यतीत करता है। 

महात्मा चरक ने भी कहा था, “वह मनुष्य, जिसके भोजन और झ्राचरण उसके अपने हित के लिए होते है, जो 
इन्द्रिय-सुखों से अलग रहता है, जो दानी, सत्यवादी, समदर्शी एवं क्षमाशील होता है तथा जो ऋषियों के उपदेशानुकूल 
भ्रपना जीवन व्यतीत करता है, रोग-मुक्त रहता है। वह मनुष्य, जिसका विचार, वचन श्रौर कर्म आझानन्द-मिश्चिन, मत 
सुनियन्त्रित श्रौर बुद्धि परिष्कृत है तथा जो ज्ञानी, भ्रात्म-सयमी और योग मे लीन है, रोग-ग्रस्त नहीं होता ।' 

डॉक्टर जे० टी० केण्ट ने अपने 'लेक्चर्स श्रॉन होमियोप॑थिक फिलॉस्फी में लिखा है, “रोग मनुष्य की मानसिक 
अवस्थाओं के अनुरूप होते है और श्राज मानव-जाति के जो भी रोग है, वे सभी केवल उसके अन्त करण की बाह्य अभि- 
व्यक्तित-मात्र है । यह सत्य है कि रोग मनुष्य की झान्त रिक शक्ति-व्यक्ति का लेखा होता है। झाज के मनुष्य की मनोदशा 
इस प्रकार की हो गई है कि वह अपने पडोसी से घुणा करता है और ईश्वर के समादेशों के उल्लघनार्थ भावना कर 
रहा है। मनुष्य के रोग मे उसकी मनोदशा प्रतिबिम्बित रहती है। ससार के सभो नये या पुराने रोग मनुष्य के झन्त - 
करण के द्योतक होते हैं। भ्रन्यथा वह उन भावो को, जो उसके भ्रन्त स्थल में रहते है, रोगाक्रान्त होने पर विकसित नही 
कर पाता । उसके श्रन्त करण की प्रतिमूति रोग के रूप मे बाहर श्राती है। भ्न्यथा मनुष्य रोगी नहीं होता । जीव- 
धारी प्रकृति मे उसे पूर्ण जीवधारी होता चाहिए था । सृष्टि के सभी पदार्थों की पूर्णता की झ्रोर देखे । पौधों को ही देखे, 
श्रपने में वे किस प्रकार पूर्ण हैं | पर मनुष्य भ्रपने बुरे विचारों तथा मिथ्या भावनाओं द्वारा उस प्रवस्था मे पहुँच चुका है, 
जहाँ उसने प्रपनी स्वतन्त्रता तथा व्यवस्था खो दी है श्रौर वह बहुत सारे परिवतेनों से गजर रहा है।” 





प्रगतिवाद में नेतिकता की परिमाषा और व्याख्या 


श्रो मन्‍्मथनाथ गुप्त 
सम्पादक-पधोजना, नई दिल्‍ली 


साधारण रूप से हम उसी को नीति या सदाचार मानते है, जिसे हम वाप-दादों के ज़माने से मानते चले भ्रा 
रहे है। यह सुनने में बहुत भ्रजीब मालूम देता है, पर है यही वास्तविकता । 

हम लोग जिस कबीला, जाति, धर्म मे पंदा होते है उसी को निश्रन्‍्त समझते है और शायद ही कोई व्यक्ति 
उस पर आलाचनात्मक दृष्टि से विचार करता हो । हद तो यह है कि हम जिस वातावरण या परिवेश में पलते है, उसी के 
ग्रनुमार हमारे शरीर के गठन में भी फर्क ञ्रा जाता है । सुनने मे यह बात और भी चौंका देने वाली है, पर है यह भी सत्य । 

एक हिन्दू यदि अपने सामने मास थाली म रखा हुआ देखे तो उसे उल्टी झा जायेगी, जबकि दूसरे लोगो के मंह 
में शायद पानी आ जाय । इसी प्रवार एक जेनी मास-मात्र से परहेज करेगा और तदनुरूप उसके शरीर और स्नायु की 
प्रतिक्रियाए भी होगी । उसके मुँह में लार झ्ाना या उल्टी झ्राना उसी रूप में चलेगा, जैसे उसके बाप-ढादे का हुझ्ना था । 

इसका श्र्थ यह हुआ कि हम जिसे नैतिक या सदाचार युक्त समभते है, वह एक विशेष गर्थ में ही सदाचार है । 
मानव-मरात्र के लिए, जाति, धर्म, कबीले से उठ कर जो सदाचार हो सकता है, हम उसकी तरफ जा रहे है, पर ग्रभी 
हममे से प्रत्येक का मन इस महान्‌ खोज के लिए उपयुक्त नही है। हम अपनी खोल के बाहर निकल व २ सोचने में अ्रसमर्थ 
है। इसीलिए सारे रगडं-भगडे, मत-मतान्त र, मार-पीट, युद्ध और महायुद्ध है । 

ऐसी नीति या सदाचार ढूँढ निकालना है, जो मनृष्य-मात्र कै लिए मान्य हो। हमे इस प्रकार के यौन ग्राचार, 
सामाजिक व्यवहार तथा पारस्परिक सम्बन्धो की पद्धति दूँढ निकालनी है, जो ठीक इस प्रकार से हो, जेसे सडक का 
नियम होता है, जिसमे जाति, धमं, कवीला झादि का फर्क नही किया जाता और जिसके लिए ईष्वर को बीच में डालने 
की जरूरत नहीं पडती । 

हम भारतीय अ्रक्सर यह डीग मारते है कि प्राचीन काल में हमने सदाचार का बडा सुन्दर रूप प्राप्त कर लिया 
था, पर जिन लोगो ने स्मृतियों का प्रध्ययन किया है, वे जानते है कि किस प्रकार एक हो अ्रपराध, जैसे बलात्कार, के 
लिए ब्राह्मण के लिए कुछ सज़ा थी, क्षत्रिय के लिए कुछ श्रौर, वेश्य के लिए कुछ और, ग्रौर शुद्र के लिए कुछ और । हम 
यहाँ इसके ब्योरे मे नही जायेगे, पर इतना बता देगे कि हमारी प्राचीन न्याय पद्धति में ब्राह्मण यदि शुद्रा से ब्यभिचार 
करें तो वह सनन कर ही शुद्ध हो सकता है, पर यदि शूद्र ब्राह्मणी से व्यभिचार करे तो उसके लिए जीवित-अश्रवस्था मे ही 
चिता-प्रवेश का विधान है। ऐसी पद्धति के विरुद्ध बौद्ध, जैन विद्रोह हुए; पर वे कुछ विशेष सफल नही हो सके । 

यौन आचार को ही सदांचार से सवसे श्रधिक महत्त्व दिया जाता है, इसलिए यहाँ उस पर कुछ विस्तार के साथ 
विभार किया है। 

यौत प्राचार के सम्बन्ध मे प्रगतिवाद का क्या दृष्टिकोण है, इस सम्बन्ध में कई प्रगतिवाद के दावेदार भी 
झँधेरे में ज्ञात होते हैं। मैंने एक प्रगतिवादी लेखक को भरी सभा मे यह दावा करते सुना कि पातिब्रत झ्ौौर पत्लीव्रत की 
कोई ज़रूरत नहीं, यह सब तो ढोग झौर ढकोसला है। दु.ख के साथ कहना पडता है कि मेरे मित्र ने प्रगतिवाद को 
समभा नही । ऐसे लोग प्रगतिबाद के सबसे बड़े दुश्मन हैं, क्योंकि एक तो ये स्वय प्रगतिवाद को समभे नही, दूसरे, 
इनकी बहकी-बहुकी बालो को सुनकर जो प्रगतिवाद के सम्भव रिक्रुट है, वे बिदकते है, और तीसरे, इनकी बातों से 
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प्रगतिवाद की तरफ ऐसे लोग खिच झते ह जिनका किसी भी वाद में आना उस वाद के लिए परम दुर्भाग्य है। 

प्रगतिवाद के दृइमनो ने इस परिस्थिति वा पूरा-पूरा फायदा उठाया है, और चंकि प्रगतिवाद एक वामपथी 
ग्रान्दोलन है, इसलिए उसे वाममार्गी प्रमाणित करने की चेप्टा की गई है, जिसमे उन्हे कुछ सफतता भी मिली है। 
इसलिए इस विषय पर विव्लेषणात्मक दृष्टि से विच(र करता आवश्यक है । 

प्रत्येक समाज-पद्धति का अपना यौन आचार होता हे । अति प्राचीन समाज में मातुनमन और भगिनी-गमन 
भ्रौर इस कारण पितृ-गमन झौर श्रातृ-गमन सामाजिक था | यम और यमी की सपरिनित बंदिक पअनुश्र॒ति के भ्तिरिक्त 
हमारे वेदों में उस प्राचीनतर समाज-पद्धति को बहुत-सी गज सुनाई पड़ती है, जब उत्लिखित प्रकार के यौन आ्राचार 
प्रथवा भ्राचारहीनता प्रचलित थी | स्मरण रहे, उन दिनो मनुष्य-्समाज में राज्य था राष्ट्र का उदय नहीं हुआ था ग्रौर 
न वर्गों का ही प्रस्तित्व था। झ्भी वेयवितक सम्पत्ति का भी उदय नहीं हुआ था। 

इसके बाद उत्पादन के साधनों के विस्तार के साथ-साथ वेयक्तिक सम्पत्ति का उदय हुआ, मातृसताक समाज 
का भ्रन्त होकर पितृसत्ताक समाज का उदय हुआ्ना, वर्गों की उत्पत्ति हुई झर वर्ग-शासन के हथियार के रूप मे राज्य का 
उदय हुप्रा । स्त्री का सम्मान घटा । विवाह-प्रथा चती । रत्री श्रब एक पुरुष की सम्प्ति हो गई। परातिबत का जन्म हुआ 
और पातिब्रत्य धर्म की महिमा गाई जाने लगी। स्मरण रहे, यह धर्म केवल एकतरफा था। पति देवता जितनी चाहे 
उतनी शादियाँ कर सकते थे, इसके प्र॒लावा दासियां थी, जो मालिक की सम्पनि थी । 

पहिये का एक और घूर्णन हुआ।, सामन्तवाद का युग भ्राया । किसो-किसी देश मे पुर्व-बणित दास और मालिक 
का समाज उतना स्पष्ट नही रहा और सामन्तवाद का सूत्रपात हो गया । जो कुछ भी हो, इस युग में यौन ग्र।चार उसी 
प्रकार रहा, जैसे पहले बताया गया है । पातिक्वत्य का जोर रहा और एक पुरुष कई स्त्रियों से आदी कर सकता था । 

बुर्जुत्रा युग या पूंजाबादी युग के प्रारम्भ में बल्कि बहुत पहले स ही, ईसाई देशा में कामूनन एक-पत्नीस्व का 
प्रवर्तन हुप्ना, पर कानून भ्रौर बात है, व्यवहार और । स्त्री के लिए पातिब्रत्य रहा, पर पृरुष चाहे जितनी 3प-पत्नियों 
रखता रहा । सामन्तवाद के युग मे यह धारणा यहाँ तक पहुंची कि १२वीया-गमन या अनुश्षीलन सारे साहित्य का केन्द्र- 
बिन्दु समका गया और इसी को झराधार मान कर साहित्य-शास्त्र तैयार किया गया। देवताओं की गाधाए भी इसी रूप मे 
परोसी गई । 

कहना न होगा कि यौन-व्यवस्था न्याय पर आधारित न होने के कारण तथा उसम पुरुष और स्त्री की समानता 
स्वीकृत न होने के कारण किसी भी ऋान्‍्तिकारी विचार-पद्धति के लिए स्वीकार्य नही हो सकती थी | इसी कारण १८४८ 
में स/म्यवादी घोषणा-पत्र मे जहाँ श्राथिक व्यवस्था को केन्द्र बना कर ही सारी बात कही गई, वहाँ यौन-व्यवस्था पर भी 
सूत्र-रूप में दो बाते कह दी गईं। उसमे लिखा गया, “पूंजीवादी अपनी स्त्री को महज एक उत्पादन के साधन के रूप मे 
देखता है। उसने सुन लिया है कि उत्पादन के साधनों का सार्वजनिक उपयोग होगा। बस, उसके दिमाग में यह धारणा 
घर कर गई कि स्त्रियो का भी इसी प्रकार सार्वजनिक उपयोग होगा ।” 

एक बात, जो इस घोषणा-पत्र मे नही कही गई, पर श्र प्रगतिवाद के विपक्षियों के द्वारा कही जाती है, वह 
यह है कि भ्रादिम समाज में श्राधिक शोषण नही था, पर उसमे यौन आचारहीनता थी, तो भविष्य के शोषणहीन समाज 
में भी ऐसा ही होगा। सुनने मे तो यह तर्क बडा सच्चा मालूम देता है, पर यह तरक॑थोथा इस कारण है कि मविष्य का 
शोषण-सम्भावनाहीन समाज आदिम समाज का प्रतिरूप नहीं होगा, बल्कि उसका श्रत्यन्त विकसित रूप होगा। बन्दर 
और प्रति भराधुनिक मानव मे जो फर्क है, वही इन दो समाजो मे है, यद्यपि ऐसे मानव को बन्दर का बिकसित रूप कहा 
जाएगा । के दोनो समाजो में केवल एक ही समता है, याने दोनों समाजों में शोषण नही है। इसके भ्रलावा बाकी जो 
समताएं है, ' दोनो पद्धतियों मे राज्य या राष्ट्र का न होना, सो वे इसी शोषण-सम्भावनाहीनता से ही उद्भत हैं। 
प्रादिम समाज मे, जहाँ यौन भाचारहीनता ही यौन सदाचार था, भविष्य के शोषण-सम्भावनाहीन समाज में ञ यौन 
कक होगा, वह पहले-पहल सर्वसाधारण को यह बतलाएगा कि यौन सम्बन्धों की सम्भावनाए ब्या हो सकती हैं । 
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१८४८ के उल्लिखित घोषणा-पत्र मे यह बताया गया कि “पूंजीवादी विवाह-पद्धति बस्तुत सार्वजनिक पत्नी 
बनने की प्रथा है, इस कारण साम्यवादियों के विरुद्ध जो कुछ कहा जाता है, यदि वह सत्य भी हो, तो उसका भ्र्थ यह है 
कि जहाँ पूँजीवादी ढोगी तरीके से, छिपे हुए सार्वजनिक पत्नी-मुलक समाज को लेकर चल रहे है, वहां हम लोग खुने तौर 
पर वंधकृत इसी प्रकार का समाज चाहते है। यह तो साफ है कि उत्पादन की वर्तमान पद्धति का उच्छेद होते ही इस 
सार्वजनिक पत्नीत्व वाली पद्धति, याने सार्वजनिक रूप से या छिपे-छिपे वेशया-वृत्ति का अन्त हो जायेगा।' 

दूसरे शब्दा मे, इस घोषणा-पत्र मे यह बिलकुल स्पष्ट कर दिया गया था कि जो लोग शझोषण-मुक्त समाज- 
पद्धति की बाते करते है, या ऐसे समाज की स्थापना का स्वप्न देखते है, जिसमे उत्पादन के सारे साधन स्वय काम करने 
वालो के हाथ में श्रा गए है, वे यह नहीं समझते कि उस समाज की प्रत्येक स्त्री वेश्या होगी और प्रत्येक पुरुष वेश्यागामी । 

फिर भी, जैसा कि मै बता चुका हूँ,जो भी प्रगतिवादी आन्दोलन या विचारधारा आई, उसने उस समय मौजूद 
यौन भ्राबार पर आघात किये, इस कारण प्रगतिवादियों को हमेशा से व्यभिचार और उच्छ खलता के प्रतिपादक करके 
दिखाने की चेष्टा की गई है। किसी ने जोश में कोई बात कह दी, या नहीं भी कही तो उसके कथन को अतिरजित करके 
तथा तोड-मरोड़ कर प्रगतिवाद के दुश्मनों ने बार-बार यह होगा खड़ा करना चाहा कि देखो, इतवी सुनो, कहते है कि 
तुम्हारी बहु-बंटी तुम्हारी नही रहेगी । 

मावस के वज्ञानिक समाजवाद के बहुत पहले से ही समाजवाद का किसी-न-किसी रूप में विकास हो रहा था। 
विकास की ऐसी ही कडियो में फ्रेंच समाजवाद के प्रवर्तक फुरियेर (१७७२-१८२३७) बहुत महत्त्वपूर्ण है। उनके सम्बन्ध 
में कहा जाता है कि वे यह समभते थ कि कभी समुद्र खारेपन से मकतर होकर लेमनेड का सायर हो जायेगा और भनुष्यों 
की उम्र एकसौ चौवालीस साल होगी, जिसमे से एकसौ बीस साल स्वतन्‍्त्र प्रेम के उपभोग में व्यतीत हुआ करेगे। कहना 
न होगा कि फूरियेर ने यदि ऐस। सोचा कि समुद्र भ्रपना खारापन छोडकर मीठा हो जायेगा, तो इसमे उन्होंने कोई बहुत 
बड़ा भ्रपराध नही किया | परमाणु-शक्ति ने भ्रब यह सम्भव किया है कि ऐसी बाते हो सके । समुद्र मीठा हो या न हो, 
समुद्र से इतना खाद्य द्रव्य मिकालने पर ही मानवता का भविष्य निर्भर है जिससे कि बढती हुई जनसंख्या को खिलाया जा 
सके । मरुभूमियो को उपजाऊ बनाने की बात हम बहुत गम्भीरता के साथ कर ही रहे है भर कोई हमे पागल नही 
समभता । 

रहा यह कि मनष्य की आयु बढ़ेगी, यह फुरियेर के समय मे भले ही कुछ ह॒द तक कल्पना-विलासी रहा हो, पर 
गत सौ वर्षों मे यह बहुत कुछ व्यावहारिक हो गया है। सम्य तथा उन्नत देशो में लोगों की ग्रायु बढ़ी है और यह एक 
तथ्य है। इसी प्रकार मनुष्य की सब तरह की उपभोग-शक्ति भी बढती चली जा रही है। स्वतत्त्र प्रेम के सम्बन्ध मे हम 
बाद को भ्रालोचना करंगे। 

फुरियेर तो माने हुए समाजवादी नेता रहे है, यद्यपि उनके समाजवाद के कारण उन्ह स्वप्नवादी बताया जाता 
है। उन्होने कुछ कहा, उसे इस सम्बन्ध मे उदबृत करना प्रगतिवाद के दुश्मनों के लिए क्षन्तव्य कहा जा सकता है, पर 
दृष्मन को नोचा दिखाने के जोश में इस सम्बन्ध में इल्लुमिनाटी-सम्प्रदाय के सस्थापक वाइसहाउप्ट का नाम लिया जाता 
है, जिन्हीने शायद यह कहा था कि एरोटेरियन नामक एक मदनोत्सव का प्रवर्तन किया जाये, जो प्रेम की देवी के सन्‍्मान 
में मनाया जाये। भला बताइये, वाइसहाउप्ट कौन-से क्रान्तिकारी थे कि उनके मत को इस सम्बन्ध में उद्धृत किया जाता 
है ? ऐसे कितने ही व्यक्तियों ने कितनी ही बाते ओर ३म्‌-मण्डली के ढग पर कही होगी, पर उनके साथ क्रान्तिवाद या 
प्रगतिवाद का क्या सम्बन्ध है ? + 

उस्तीसवीं सदी मे स्जी-स्वाधीनता-झान्दोलन ने बहुत ज्ञोर पकड़ा शौर उस सिलसिले मे उस समय की समाज- 
पद्धति से उकत कर कई स्त्री-स्वतन्त्रता-भान्दोलन के तेताझो तथा नेत्रियों ने कुछ इस प्रकार के नारे दिये कि सारे खुरा- 
फात की जड़ में विवाह-प्रथा है, इसलिए इसको खतभ करो | जाजे सेण्ड ने यह कह दिया कि व्यभिजार बुरा न समझा 
जाये । सेण्ड के इस कथन को हम बिलकुल मूर्खतापूर्ण समझते है, पर जिस गकार की भावना से अनुप्रेरित होकर उस 
व्यक्षित ने यह नारा दिया था, उसका विश्लेषण करते पर ज्ञात होगा कि यह उक्ति उतनी मूर्ख॑तापूर्ण नही है, जितनी 
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प्रथम दृष्टि मे ज्ञात होती है। यदि हम इस बात को याद रखे कि उस समय के मध्यम वर्ग तथा उच्च वर्ग ज पुरुष व्यभि- 
चारी होते थे, तो हमारी समझ में भा जायेगा कि सेण्ड ने क्या बात कही । जहाँ एकतरफा व्यभिचार जारी था, वहाँ सेण्ड 
ने निराश होकर दोतरफा व्यभिचार का समर्थन किया । इसी प्रकार कुछ ग्न्य लोगो ने यह नारा दिया कि बच्चों का नाम 
माँ के नाम पर हो । इसी प्रकार की ग्रन्य बहुत-सी बाते कही गईं। ये सारी बाते निराशा या प्रतिशोध की भावना से कही 
गईं, पर इनमें क्रान्तिवाद कहाँ है ? क्योकि क्रान्तिवाद का सार यह है कि विद्रोह हो पर पहले से अच्छा पुननिर्माण हो । 
यह उत्पादन इस प्रकार की उक्तियों में कहाँ है ? इनमे विद्रोह तो था, पर पुनतिर्माण नहीं । ऐसी अवस्था में इन्हे क्रान्ति 
या प्रगति के मल्थे थोपना श्रन्यायपरूर्ण है । हि 

फ्रास के प्रसिद्ध समाजवादी राजनीतिज्ञ मौशिये ब्लूम ने विवाह पर एक पृस्तक लिखी। यह पुस्तक उन्होंने 
झ्रपनी नौजवानी मे लिखी थी, पर १६३६ मे एक नई भूमिका के साथ उन्होंने इसको प्रकाशित किया | यह पुस्तक शत ि 
प्रेम का प्रतिपादन करती है । उसमे उन्होंने कहा कि भला कोई अपने को पवित्र कुमारी क्यों रखे, क्यो न मनुष्य श्राकषण 
के सामने प्रात्मसमर्पण करे ? उन्होंने कहा कि श्राज जो हम किसी की तरफ आकृप्ट होकर भी सयम किये पड़े रहते है 
इसका क्या कारण है ? उन्होंने कह दिया कि लडकियाँ अपने प्रेमियों के यहाँ से उसी प्रकार लौट आएगी जिस प्रकार से 
सकल से लौटती है । उन्होने यहाँ तक लिख मारा कि अगम्यगमन में क्या दोष है, इस वे समभ नहीं पाते, भौर यदि इस 
बात को छोड भी दिया जाए कि कुछ समाजों में अ्रगम्यगमन उचित माना गया है, तो भी यह स्वाभाविक ही मालम होता 
है कि भाई से बहिन का प्यार हो और बहिन का भाई से । । 

कहना न होगा कि मौशिये ब्लुम ने जिस प्रकार की बातों का समर्थन किया है, वे बिलकुल ही क्रान्तिवाद के 
नाम के योग्य नही है। शरतबाबू ने शेष प्रश्न' में कुछ इसी ढग की बातो का प्रतिपादन किया है, भ्रवश्य वे बाते दस प्रकार 
खले रूप मे नही कही गई है । फिर भी उनका वक्‍तव्य स्पष्ट हे। श्री मा० ना० राय ने दस पुस्तक की वी सारीफ की 
है भौर इसे 'गीताऊजलि' से बढकर माना है। सडे-गले समाज पर, विशेषकर उसके यौन आचार पर चाबुक लगाना और 
बात है और बन्धन-मुक्ति के नाम पर व्यभिचार को अपनाना और बात है । 

शरत्‌बाबू ने कमल के हाथ में जो भण्डा दिया है, वह क्रान्ति का नहीं है, वह उच्छु खलता का है। मैने अपनी 
जरच्चन्द्र नामक पुस्तक में इसकी ब्यौरेवार आलोचना की है। उसमे से कछ श्ग यो है-- क्रान्ति का ग्रथ ग्रसगतिग्रस्त, 
सड़े कठरोधकारी बन्धनो की जगह पर स्वास्थ्यकर नवीन वन्धनो का प्रवर्तन है। ये बन्धन ऊपर से नहीं लद॒ते, बल्कि 
क्रान्तिकारी इन्हे भ्रपने ऊपर लादता है । क्रान्ति एक युक्‍्तवाद है। वह युक्तवाद पहले के वाद और प्रतिवाद से सम्पूर्ण 
रूप से भ्रलग होते हुए भी, पहले के मुकाबले में एक छलाँग होते हुए भी, इसकी उत्पत्ति हवा से या दिमाग से नही होती , 
झ्राधारगत रूप से ही पहले के बाद प्रतिवाद से सयुक्त है। कही यह समालोचना अधिक गृढ न हो जाये, इसलिए हम 
इतना ही कहेगे कि कमल को यह धारणा कि सभी कतंव्य आत्मपीडन है, एक श्रजीब घारणा है। फिर एक बार, दूसरे 
शब्दों मे, वही बात साबित होती है जो मैं पहले कह चुका हूँ कि कमल अधिकारों के लिए खूब लड़ती है, सोलहों पाने 
सजग है, किन्तु कर्तव्य को भ्रात्मपीडन बताती है। इसी से स्पष्ट हो जाता है कि उसके हाथ में जो भण्डा है, वह ऋन्ति 
का नही है, वह स्व-बन्धन-विमुक्ति तथा मात्रा-ज्ञान-हीन विद्रोह है । विद्रोह ज्यो ही मात्रा ज्ञान खो बैठता है, त्यो ही वह 
विद्रोह नही रहता, कुछ और हो जाता है, मात्रागत परिवर्तन से गृणगत परिवर्तन हो जाता है।' 

स्वतन्त्र प्रेम का यदि कोई भ्रर्थ है तो यही कि प्रेम पर भ्रन्य सामाजिक तथा आध्िक रोक मं हो, ज॑सा कि हमारे 
विषमतामूलक 'समाजो मे है। पर स्वतन्त्रता के नाम पर, व्यभिचार का प्रचार करना, बहुत ही दुर्भाग्य की बात है। जैसा 
कि मैं पहले ही इगित कर चुका हूं, क्रान्ति पुरानी मान्यताग्रों को तोड़ कर नई मान्यताओ्रो को स्थापित करती है। यह 
नही कि सारी मान्यताए समाप्त हो जाये । यहाँ तक कि भविष्य के राष्ट्रहीन समाज में भी मान्यताए होंगी । सच तो यह 
है कि इन्ही मान्यताओं के ग्राधार पर वह समाज खडा होगा | उस समय तो राष्ट्र भी नही होगा, और ये ही मान्यताए 
सब कुछ होगी, गौर इन्ही के बल पर समाज चलेगा। जैसे हमारे समय की एक सर्वमान्य मान्यता को लीजिये। भले ही 
कोई राहगीर किसी स्त्री पर बुरी दृष्टि डाले, पर वह उसका मर्दन नही कर सकता । फौरन सत्र लोग एक्शन हो जायेंगे 
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झौर उस व्यक्ति को बुरे काम से रोकंगे। इस प्रकार की संकड़ो मान्यताए होगी, तभो न, बिना राष्ट्र के सैनिक भौर 
पुलिस का समाज चलेगा। भ्रस्तु । 

प्रत्येक नया समाज एक नये यौन भ्राचार को लेकर श्राता है, इस प्रकार और इस हृद तक क्रान्तिवाद पुराने 
यौन आ्राचार को हटाकर उसके स्थान पर नया यौन आचार स्थापित करना चाहता है। यहाँ यह स्मरण रहे कि प्रगति- 
बाद या क्रान्तिवाद की सबसे बडी विशेषता यह है कि वह सर्वकाल के लिए किसी आच्षार का फतवा न देकर प्रगति की 
प्रगतिशील तथा क्रान्ति की क्रान्तिवादी परिभाषा करता है। किसी प्रकार के शाइवत यौन आचार का प्रतिपादन हम 
नही करते । एल्डस हक्सले ने भ्रपनी 'एण्ड्स एण्ड मीन्स' नामक पुस्तक में यह कहा कि “जिस मुक्षित की हम कामना 
करते है, वहु केवल एक ग्राथिक तथा राजनंतिक पद्धति से ही मुक्ति नही है, भ्रपितु हम प्रचलित सदाचार से भी मुक्ति 
चाहते है । स्वाभाविक रूप से समाज के किसी भी ढाँचे मे उसकी सारी विचारधारा, चाहे वह धर्म हो, चाहे साहित्य 
या सदाचार हो, उस समाज को कायम रखने की चेष्टा करती है। उससे मुक्त होकर नये ढाँचे मे नई विचारधारा, 
नया सदाचार होगा, यह तो स्पष्ट है । 

इसमे जब नये समाजवादी समाज की स्थापना हुई, तो प्रच्छे-प्रच्छे लोगो ने पुराने सदाचार को दूर करने के 
पागलपन में बिलकुल उच्छु खलता को प्रपनाया, जिस पर गोर्की को कहना पडा---“मैं प्रेम की बात पर कुछ न कहूँगा 
फिर भी मैं इतना कहूँगा कि नई पीढ़ी ने यौन सम्बन्धों में एक भ्रतिदूषित सरलता का अ्रवलम्बन किया है, जिसके लिए 
इन प्रपराध्षियों को बहुत भारी दाम चुकाना पढेगा। मेरी यह आ्रान्तरिक इच्छा है कि इस प्रकार की लज्जाजनक गड- 
बडियो के लिए इन्हे जल्दी सज़ा मिले। यह स्मरण रहे कि ये वचन प्रगतिवाद के ग्रनन्यतम महान्‌ प्रतिपादक गोर्की के है । 

रूस में इस उच्छ खलता को दवाने के लिए लेनिन को भ्रावाज़ 3ठानी पड़ी । उन्होंने इस सम्बन्ध में जो कुछ कहा, 
बढ़ बलारा जेटकिल के साथ बातचीत के रूप में हमारे लिए उपलब्ध है। उन्होंने मौशिये ब्लूम के ढहग पर यौन झ्लाचार 
के सम्बन्ध में गिलास वाले सिद्धान्त का जोरो से खण्डन किया। वे बोले--“मै ऐसा समभता हूँ कि यह गिलास वाला 
शिद्धान्त, जिसके ग्रनुसार प्यास लगने पर किसी भी गिलास से पानी पिया जा सकता है, बिलकुल समाज-विरोधी है । 
यौन जीवन में केवल एक ही बात नहीं देखनी है कि श्रापकी तबीयत क्या कहती है; इसमे यह भी देखना है कि सास्कृतिक 
विशेषताएं तथा श्रावश्यकताए क्या है। एगेल्स ने 'परिवार की उत्पत्ति' नामक पुस्तक में यह दिखलाया है कि सामूहिक 
यौन-जीवनचर्या से किस प्रकार वेयक्तिक यौन-जीवनचर्या उन्नत अवस्था है। इसके भ्रलावा केवल बात इतनो ही नही है 
कि यह केवल दो व्यक्तियों का सम्बन्ध है। इसमे झोर भी बहुत-सी बाते भ्रा जाती है। इन सारे सम्बन्धों को अच्छी 
तरह समभना पड़ेगा, झौर उन्हे समाज की भ्राथिक नीव से मिलाते हुए देखना पड़ेगा। भ्रवध्य ही प्यास बुकाई जानी 
चाहिए; पर क्या कोई सही दिमाग वाला भ्रादमी भुक कर नाली से पानी पियेगा ? या ऐसे गिलास से पानी पियेगा, 
जिसका ऊपर वाला हिस्सा बहुत लोगो के व्यवहार में श्राने के कारण गन्दा हो चुका है। सामाजिक पहलू सबसे भ्रधिक 
महत्त्वपूर्ण है। पानी पीना तो एक व्यक्ति का निजी कार्य है, पर प्रेम में दो ध्यक्तियो का सम्बन्ध भ्रा जाता है और एक 
तये व्यक्ति का जन्म होता है। इस प्रकार यह एक बेयक्तिक बात न रह कर सामाजिक बात हो जाती है।” 

लेनिन ने इस सम्बन्ध मे बोलते हुए कहा--“यह जो प्रेम की बन्धन-मुक्ति की बात कही जाती है, यह न तो कोई 
नई बात है भौर न साम्थवादियों का इससे कोई सम्बन्ध है। तुम्हे याद होगा कि गत शताब्दी के मध्य भाग के करीब 
“हुदय को मुक्ति नाम से यह प्रान्दोलन रोमाटिक साहित्य मे चल निकला था। पर पूँजीवादियो के हाथों मे पड कर यह 
ग्रानदोलन 'कामुकता की मुक्ति बन कर रह गया। उन दिनो इसका जिस प्रकार प्रचार-कार्य होता था, वह कुछ प्रतिभा- 
पूर्ण था। रहा व्यवहार, सो मैं उसकी तुलना करने में प्रसम्थ हूं । मैं यह नही कहता कि लोग लगोट लगा कर सन्यासी बन 
जाये। कभी नहीं। समाजवाद यतियाद मे विद्बास नहीं करता, पर जीवन का आतलन्द, जीवत की शक्षित तथा पूर्ण 
सन्तुष्ट जीवन समाजवाद का ध्येय है। मेरा यह विचार है कि इस समय प्रचलित यौन-उच्छु खलता से जीवन को ग्रानन्द 
तथा शक्ति प्राप्त न होकर, उससे वे छिन जाते है । क्रान्ति के युग मे यह बुरा, बहुत ही बुरा है ।' 

उन्होंने कहा कि न तो वे सन्‍्यासी हीं चाहते हैं न डानजुप्ान चाहते हैं भौर न इतके बीच के जर्मन पिलि- 


५६ ] धाचायंथो तुलसो प्रभिनम्दन प्रम्थ [ धतोथ 


स्टिनो को ही चाहते है। इस प्रकार गोर्की और लेनिन प्रगतिवाद या ऋान्‍्तिवाद के दो महान प्रतिपादकों का क्या कहना 
है, यह सामने थ्रा गया । रहा यह कि सभी युगो मे लोग धोखा खाते रहे है, यह भी स्पप्ट हो गया। इसलिए इसमे आशचये 
की बात नहीं है कि प्रगतिवादी साहित्य क्या है, उस सम्बन्ध मं भी बडी गलतफहमियों उत्पन्त हुई है। सभी विद्रोह प्रगति 
नही है। हम वर्समान यग के सबसे बड़े अब्लील लेखक पाल सात को बात लगे। कुछ लोग उनके साहित्य को ऋान्तिकारी 
समभते है, पर प्रसल में उसमें क्रान्ति का कही नाम भी नहीं हे । वह तो बुर्जुआ-सम्यता की पतनशील प्रवस्था का प्रति- 
फलक एक कलाकार है। फिर कही गलत न समझा जाऊं, इसलिए यह स्पष्ट कर दे कि सभी क्षेत्रों में जिसे अइलीलता 
कहा जाता है, वह वर्जनीय न तो है और न हो सकता है। जहाँ विषय को स्पष्ट करने के लिए लेखक थोड़े ब्यौरे में जाता 
है, वहाँ तो थोडी भ्रव्नीलता क्षम्य कही जा सकती #, पर जिस साहित्य का उपजीव्य ही झग्लीलता हो, जिसका स्वयं 
ध्येय ही ग्रहलीलता हो, वह साहित्य किसी भी हालत में प्रगतिशील नहीं कहला सकता । 

इस सम्बन्ध मे छोटा-सा उदाहरण प्रस्तत हे । कुप्रित का 'गाडीवानों का कटरा नामक पस्तक प्रादि से ग्रन्त 
तकः वेध्यालय के सम्बन्ध में होते हुए भी तथा उसमे बराबर अश्लील प्रसंग आने पर भी वह एक प्रगतिवादी रचना कही 
जा सकती है| बात यह है कि उसका उद्देश्य वेश्यावृत्ति की जधत्यता का उद्घाटन करना है। इसके विपरीत सा बिना 
कारण सर्वत्र अश्लील-प्रसग लाया है । सात्र को आधुनिक युग का लडत-रहस्य लेखक रतल्डस माना जा सकता हैं, पर 
उसमे प्रगलिवाद या क्रान्तिवाद कही नही है । अवश्य उसके तथा रेनरूड के साहित्य को भी सामाजिक कसोंटी पर कसा जा 
सकता है, मौर वे, ज॑सा कि पहले ही इंगित कर चुका हूँ, रेनट्डस के क्षेत्र में सामन्तवादी वर्ग तथा सात के द्षेत्र में पूंजी- 
बादी वर्ग के छ्वरास तथा पतन की खबर हमे देते है। इस हद तक यह सानना पडेगा कि वे प्रगतिशील है, पर जहाँ तक कि 
इस छास तथा पतनशीलता को एक गौरवमय रूप देने की चेप्टा करते है तथा भ्रम उत्पन्न करते है कि यही ग्रवस्था 
झाइवत तथा स्वाभाविक है, वे निश्चित रूप से प्रतिक्रियावादी है । 

जैसे जीवन में यौन वत्तियों को कुछ भी महत्त्व देने से इन्कार करना गलत हैं, उसी प्रकार स यह आ्राशा करना 
भी कि साहित्य में यौन आचारों पर अ्रधिक जोर न देना या उन्हें कोई महत्त्व न देना गलत है । प्रमतिवाद जसे सभी क्षेत्रों 
में एक उन्नत विचारधारा को लेकर चलता है, वसे ही वह यौन आचार के क्षेत्र मे भी नये यौन-झाचार का प्रतिपादक 
होकर साहित्य में प्राथेगा | पर वह किसी भी हालत में पानी के गिलास वाले स्वबन्धन-मुक्ति का नारा लेकर पूंजीवादी 
ढंग से स्वतन्त्र प्रेम का प्रचार नही करेगा। जैसा कि इगित किया जा चुका है, प्रगतिवादी के दृष्टिकोण से स्वतन्त्र प्रेम 
केवल वही है जो भ्राथिक शोषण तथा दबावो मे मुक्त हो । पर प्रेम भी एक सामाजिक गुण है, इसलिए स्वतन्त्रता के नाम 
पर उसे इतन। भ्रधिकार नहीं दिया जा सकता कि वह समाज की दूसरी उदात्त भावनाओं को चोट पहुँचा कर उसके संग- 
ठन को नष्ट-अ्रप्ट कर दे । 

यौन आ्राचार के सम्बन्ध में हमने जो विश्लेषण किया, वही सब तरह के सामूहिक जीवन तथा बेयक्तिक जीवन 
पर लागू होता है। वास्तविक सदाचार में एक उपादान बहुत जबरदस्त होगा, बल्कि उसके बिना कोई भी झाचार दुरा- 
चार ही कहलायेगा। वह उपादान यह है कि मनृप्य के द्वारा मनप्य का शोषण किसी भी तरह नही होना चाहिए । इस उपा- 
दान को प्राप्त कर लेने के बाद बाको बाते उठती है। सदाचार में धनी द्वारा मजदूर का, ब्राह्मण द्वारा शृद्र का, संयद द्वारा 
शेख का, पुरुष द्वारा स्त्री का शोषण बिलकुल वर्जित होगा, दूसरे शब्दों मे, समाजवादी समाज मे ही, उसको आ्राप चाहे 
किसी भ्रन्य नाम से ही पुकार सदाचार का राज्य हो सकता है। 


राष्ट्रीय प्रणति और नेतिकता 


प्रो० हरिवंश कोच्छड़ 


अध्यक्ष--हित्दी विभाग, राजकीय महाविद्यालय, ननीताल 


भौतिक प्रगित 


स्वराज्य-प्राप्ति के बाद से भारतवर्ष उन्‍नति के पथ पर भ्रग्नसर हो रहा है। देश में नाना प्रकार की औद्योगिक 
प्रगति हो रही है। स्थान-स्थात पर कारखाने खडे हो गए हैं। समुचित स्थानों पर नदियों पर बाँध बना कर कृषि के लिए 
सिचाई का प्रवन्ध किया जा चुका है और भूसि अपेक्षाकृत अधिकाधिक उपजाऊ बनार्ट जा रही है। विविध उद्योगो द्वारा 
ग्रस्त, वस्त्रादि की पैदावार बढाने का प्रयत्न किया जा रहा है, देशवासियों की दरिद्रता को दूर करने का प्रयत्न हो रहा है। 
प्रत्येक व्यक्ति की आय में भी, कहते है कि वद्धि हो गई है। साराश यह कि देश को झ्राथिक एवं भौतिक दृष्टि से समुन्तत 
करने का हर पहलू से प्रयत्न किया जा रहा है। यद्यपि यह वित्तारणीय है कि इन साधनों से देशवासियों को भोजन 
और वस्त्रादि की रतिधा अधिक हो सकी है या नही। 


शक्षणिक प्रगति 


शिक्षा के विस्तार के लिए भी स्थान-स्थान पर नये-नये विद्यालय खोल दिये गए है। विद्यालय स्तर तक 
ध्षिक्षा सबं-जन सलभ हो सके, इसके लिए नये-नये कदम उठाये जा रहे है। तकनीकी और इजिनीयरिंग की शिक्षा 
को बढ़ावा देने के लिए अनेक नवीन महाविद्यालय स्थापित कये जा रहे है। विज्ञान की शिक्षा को प्रोत्साहन दिया 
जा रहा है, छात्रवत्तियाँ देकर दक्षता प्राप्ति के लिए बाहर विदेशों में भेजा जा रहा है। दूसरी झोर यह भी सूनने मे झा 
रहा है कि शिक्षा का स्तर गिरता जा रहा है। विद्याथियों मे श्रनशासन की भावना घटती जा रही है। अनेक शिक्षा 
सस्थाश्रों में ढढताल होने के और विद्यार्थियों द्वारा श्पने भ्रध्यापको के प्रति दृव्यंबहार के उदाहरण भी सुनाई दे जाते है। 
साराण यह है कि देश में मानव के शारीरिक सेख गौर भौतिक विकास के विविध प्रयत्न किये जा रहे हैं। इन प्रयत्नो का 
फल यदि झभी नहीं तो निकट भविष्य मे उपलब्ध हो सकेगा, ऐसी झाशा को जा सकती है | 

किन्तु मानव केवल शरीर मात्र ही नहीं। शरीर बिना शरीरधारी आत्मा के व्यर्थ और बेकार ही समभा जाता 
है ग्राजकल हम भपने शरीर की सुख-सुविधा की ग्ोर तो दत्तचित्त है, आत्मा की उनन्‍्तति की और से पूर्ण निर्पेक्ष है । 
मेरा ग्रभिप्राय यह नही कि हम शरीर की उपेक्षा वर । शरीरसाधद्यं खलू धर्म-साधनम्‌ शरीर ही समग्र सिद्धियो का प्रथम 
साधन है। किन्तु शरीर को ही सब कुछ समझ बंटना, प्रात्म-तत्त्व की अ्रपेक्षा उमे प्रधानता देना, उचित नही । 


धर्म: संस्कृति का मूल मंत्र 


हमारी ससकृति का मूल मन्त्र धर्म रहा है, किन्तु यहाँ धर्म शब्द को सकीर्ण प्र्थ मे न लेकर व्यापक प्र्थे मे 
लिया गया है। धर्म शब्द प्रनेक श्रथोंमे व्यवहृत होता है। धर्म का आधुनिक प्रर्थ वही है जिस भ्रथे मे अग्रेजी का 
'रिलिजन' शब्द प्रयुक्त होता है, जैसे हिन्दू धर्म, ईसाई धर्म इृत्यादि। प्राचीत समय मे इस श्रर्थ को अ्भिव्यक्त करने के 
लिए मत या मतवाद शब्द का प्रयोग होता था। कभी-कभी धर्म शब्द धामिक क्रियाओं प्रथवा नाना संस्कारों के भ्र्थ से 
सी प्रमुक्‍्त होता है, किन्तु इस साव के लिए प्राचीन शब्द श्राचार है। कही-कही धर्म शब्द कानून भ्र्थात्‌ सानव शिष्टा- 


५ष ] प्राचार्य भी तुलसी ्रभिनस्वन प्रस्ष [ तृतीय 


चार सम्बन्धी नियमों के लिए प्रयुक्त होता है, जैसे मानव धर्म शास्त्र | धमं शब्द कभी-कभी व्यक्ति के कर्सव्य के प्र्थ मे 
भी प्रयक्त होता है,उदाहरणार्थ--विद्यार्थी का धर्म है गुरु का प्रादर करना,राजा का धर्म है प्रजा की रक्षा करना इत्यादि। 
इस हाब्द का सर्वाधिक प्रचलित ग्र्थ है--सत्य और न्याय-सम्बन्धी ऐसे सावंकालिक तथा सार्वभौम नियम जिनका 
पालन करना सभी को ग्रभीष्ट है । 
इस प्रकार जब कहा जाता है कि भारतीय सस्कृति का मूलमन्त्र धर्म है तो वहाँ धर्म शब्द का प्रयोग इसी व्यापक 

श्र में किया जाता है। वस्तुत धर्म ही मनुष्य भौर पशु का भेदक है-- 

झाहार निद्रा भय संयुन लव सामास्यमेतत्‌ पशुभिनराणाम। 

धर्मो हि तेबामधिको विशेषों धर्मेण हीनाः पशुभिः समाना:॥ 
यही कारण है कि हमारे जीवनद्रष्टा मनीषियों ने पुरुषार्थत्रय मे धर्म को ही प्रथम स्थान दिया था । 


विभिस्त झ्र्थों सें धर्म शब्द का प्रयोग 


धर्म दाब्द संस्कृत की 'धृ-घारणात' धातु से व्युत्पन्न हुआ है | घर्म प्रजा को, जनता को एक सूत्र में धारण करता 
है| 'धारणाद्धमंमित्याहु: धर्मो घारपति प्रजा: घामिक भावता भारतीय साहित्य मे पूर्ण रूप में दृष्टिगत होती है । 
व्याकरण, दर्शन, गणित, प्रायुवेंद किसी भी विषय का ग्रन्थ हो, सबका श्रारम्भ मगलाचरण से होगा। नाटकों की समाप्ति 
किसी भरत-वाक्य से होगी, जिसमे सभी की मगलकामना की जाती है। 
राजनीति मे भी धर्म का स्थान है। धर्म को वहाँ से बहिष्कृत नही किया गया । यदि रामचर्दर ने सीता का परि- 
त्याग किया तो लोकधर्म भावना के लिए स्वार्थ-भावना का बलिदान किया । युद्ध मे नि शस्त्र को शस्त्र से जीतना प्रधर्म 
समझा जाता था । राजा को इस बात का गे नहीं होता था कि उसके राज्य मे बड़े-बड़े भ्रालीशान मकान है, ग्रत्यधिक 
समुन्नत व्यापार है, नाता समुद्ध उद्योग हैं। कैकय प्रश्वपति को इस बात का प्रभिमान था कि-- 
न से स्‍्तेनो जनपदे से चोयों से कदयों से सध्यपः । 
नानाहिताग्नि नविद्वान्‌ न स्वेरी स्वेरिणी कुतः ॥ 
धर्म को जिस व्यापक श्रर्थ मे लिया गया है, उसमे धर्म के प्रन्तर्गत जीवन की पवित्रता, नैतिकता और सदाचार 
का भी समावेश हो जाता है। इस दृष्टि से हम कह सकते हैं कि भारतीय शिक्षा क्षेत्र मे भी धर्म का स्थान था। प्राचीन 
समय मे गुरुकुलो में विद्यार्थी विद्याध्ययन के लिए जाते थे। वहाँ भ्राचाय उन्हे उपनीत करता था। प्राचार्य शब्द की 
व्यूत्पत्ति की गई है--श्राचारं प्राहयति, झाखिनोति बुढ़ि, प्राचिनोत्यर्थान्‌ वा श्रर्यात आचार्य उसे कहते थे जो विद्यार्थी 
को वस्तु-ज्ञान कराता था, उसकी बुद्धि का विकास करता था श्र उसमे सदाचार वी प्रतिष्ठा कराता था। शिष्य को 
प्राचीन समय मे अन्तेवासी कहा जाता था। वह गुरु के समीप---उसके हृदय में बसता था । अपने लक्ष्य की प्राप्ति के लिए 
अन्‍्तेबासी या ब्रह्मचारी को, ग्राचाय इन्द्रिय-निग्रह और तपस्या का श्रादेश देता था । 


झम्युदय ध्लोर निःश्ेयल का समन्वय 


महर्षि कणाद ने वैशेषिक सूत्र में धर्म का लक्षण किया है कि ब्रतोइभ्युदय निःश्रेयस्त सिद्धि: स धर्म: प्र्थात 
जिससे इहलोक भौर परलोक दोनो लोको का कल्याण हो, उसे धर्म कहते हैं। दोनो लोको का घनिष्ठ सम्बन्ध है। इहलोक 
की ही साधना मे लीन रहना झ्रौर परलोक की उपेक्षा करना प्रनुचित है। इसी प्रकार परलोक की ही चिन्ता करना भौर 
इहलोक का तिरस्कार करना भी भ्रनुचित है। दोनो का समन्वय होता चाहिए भर दोनों के समस्वय का साधक धर्म है। 

धर्म के इस लक्षण से भारतीय भ्ौर पाश्चात्य विचार धाराझों का भेद स्पष्ट हो जाता है। भारतीय विचारधारा 
इहलोक झौर परलोक दोनों का कल्याण चाहती है भ्र्थात्‌ भौतिक भौर श्राध्यात्मिक दोनो प्रकार की उन्नति चाहती है। 
किन्तु पारचात्य विचारधारा केवल भौतिक उन्नति की झोर ही दृष्टिपात करती है। इस दृष्टिकोण से पाश्चात्य मानव ने 
मानव की शारीरिक सुख-सुविधा के लिए नाना प्रयत्न किये। विज्ञान की सहायता से उसने मानव के शारीरिक सुखोप- 


भ्रध्याथ ] राष्ट्रीय प्रगति भौर मेतिकता [ ५६ 


भोग के समग्र साधन जुटाने का प्रयत्न किया। भारतीय विधारक भी इस शारोरिक सूख की उपेक्षा नही करना चाहता, 
किन्तु इसके साथ ही वह परलोक के कल्याण की भी कामना करता है। साराश भारतीय विचारक भौतिक विकास की 
अवहेलता नहीं करता । भौतिक समृद्धि के श्रभाव में राष्ट्र की पूर्ण उन्नति नहीं हो सकती। भ्रत भौतिक विकास के 
साथ-साथ वह ग्राध्यात्मिक विकास भी चाहता है--दोनों का समन्वय चाहता है| 


पशु-सुघार बनाम सानव-सुधार 


हमारे वर्तमान शासन में धर्म का कोई महत्व नही। शिक्षा मे भी ग्राथार और नंतिक आदशों की शिक्षा का 
कोई प्रयत्न नहीं किया जा रहा है । नयी-तयी योजनाए बन रही है। मानव-शरीर के सुखोपयोग के नये-तये साधन जुटाये 
जा रहे हैं, किन्तु जिस मानव के लिए ये योजनाएं हैं, उस मानव के निर्माण के लिए कोई योजना नहीं। किसी भी योजना 
के लिए दो तत्त्वों की प्रावश्यकता हुआ करती है--प्रर्थ तत्त्व (घन) झौर जन तत्त्व । इन दोनो के सदुपयोग से ही कोई 
योजना सफल हो सकती है। किसी भी योजना में केवल धन के व्यय के ऊपर ही ध्यान न देकर उसके सदुपयोग पर भी 
विचार करना बाहिए। इसी प्रकार जनसख्या पर ही विचार ने कर जन-विकास पर भी ध्यान देना चाहिए। हमारी 
विविध योजनाग्रो मे मानव के विकास का कोई स्थान नहीं। यदि ये सब योजनाएं जिस मानव के लिए हैं, उस मानव को 
हम सच्चा मानव न बना सके तो सब व्यथं हैं। चूहो भौर खरगोशो पर परीक्षण हो रहे है। घोड़ो, बैलो की नस्ल सुधारने 
के प्रयत्न हो रहे है। किन्तु मानव को सुधारमे का कोई प्रयत्न नहीं दिखाई देता । 

कल्पना कीजिये कि भारत ने विज्ञान की सहायता से प्रपनी झ्राथिक समस्या को सुलका लिया। जैसे श्रमेरिका 
और इगलेड-जैसे देश भोतिक उन्नति के चरम शिखर पर पहुँचे हुए हैं। उनका भ्रन्धानुकरण कर भारत भी भौतिक दृष्टि 
से समृद्ध हो जाता है। किन्तु इससे क्या हम सखी हो सकेगे ? क्या वे देश सुखी हैं ? सन्तुष्ट है ? श्राथिक समस्या मनुष्य 
की झ्न्तिम समस्या नही। प्राथिक समस्या के साथ-साथ यदि मनुष्य की आवध्यकताए भी बढती जायेगी तो समस्या कैसे 
सलभेगी ? हमे यह कौन बतायेगा कि सच्चा सूख तो झ्रावश्यकताओो को कम करने मे है। जब तक मन मे सन्तोष पैदा 
नही होता, हम निरन्तर लालसाभों की झोर दौडते रहते है, तब तक सुख सम्भव नहीं। इधर नित्यप्रति भोग्य-सामग्री 
बढ रही है, उधर धोखे से मूठी भोग्य-सामग्री तैव्यार करने वाले भी बढ़ते जा रहे है। नैतिक स्तर गिरता जा रहा है। 
क्या इसी से भारत सुखी हो सकेगा ? 

हमे हर्ष है कि सब धर्मों मे प्रतिषादित आचार मार्ग द्वारा झाज भी हमारे बीच प्राचार्यश्री तुलसी उसी प्राचीन 
विचारधारा की प्रकाशमयी मशाल लेकर हमे मार्ग-प्रदर्शन कर रहे है। वे भारत की वर्तमान प्रवस्था को देखकर उसके 
राष्ट्रीय चरित्र के पुनरुत्थान का प्रयत्न कर रहे है । उन्होने अपने प्रणुश्षत-प्रान्दोलन हारा तंतिक जागरण पर बल दिया 
है। वे हमारा ध्यात हमारे प्राचीन भारतीय मनीषियों की विचारधारा की श्रोर भाकृष्ट कर रहे है, जिन्होंने घोषणा की 
थी कि प्राथिक समस्या के हल हो जाने पर भी मानव की वास्तविक समस्या हल नहीं होगी ! शरीर को ही सब कुछ न 
समझो । शरीर के पीछे भात्मा है। शारीरिक भूल से ऊँची भी कोई भ्रन्य वस्तु है। भोतिक उन्नति को मानव के विकास- 
मार्ग का साधनमात्र समझो, साध्य तही। जिस श्राचार्यप्रवर ते हमारा ध्यान उसी प्राचीन पवित्र मार्ग की भ्रोर भ्राकृष्ट 
किया है, हम उनके चरणों में सादर भ्पनी विनीत श्रद्धाञ्जलि भ्रपित करते हैं । 


की 


भारतीय स्वाधीनता और संत-परम्परा 
मुनिश्नी कान्तिसागरणी 


शान्ति का ज्ोत 


स्वाधीनता-प्राप्ति के वाद भारतीय नागरिकों का उत्तरदायित्व बहुत बढ़ गया है। भ्राज देश के समक्ष प्रादेशि- 
क॒ता साम्प्रदाधिकता और भाषा आदि कई विषम समस्याएं है। पर सबसे बड़ा प्रश्न है राष्ट की नतिक भर चारित्रिक 
दृष्टि से रक्षा का। चरित्र, न॑तिकता और व्यवहार-शद्धि राष्ट्र की अ्रमूल्य निधि हैं। नागरिकों का सामूहिक विकास 
इसी प्रादर्शोन्मुखी उत्कर्ष पर निर्भर है । सरक्षा का आधार ही राष्ट्र का सर्वोच््य चरित्र है, जिसका निर्माण नीतिमन्ता- 
पूर्ण दैनिक जीवन और श्राचरण पर झ्वलम्बित है। सैनिको द्वारा रक्षा को प्रपेक्षा प्रात्मिक स्वावलम्बन मूलेक सरक्षण 
प्रधिक स्थायी व प्रेरणाप्रद होता है। भौतिक रक्षा की अपेक्षा झा :यात्मिक परम्परा की रक्षा का सार्वकालिक महत्व है । 
प्राथिक दृष्टि से अत्यन्त समुल्तत राष्ट्र या व्यक्ति वास्तविक सख-शान्ति का ग्रनभव नहीं कर पा रहे है। अर्थमुलक 
उन्नति भले ही वेयक्तिक जीवन को भौतिक दृष्टि से समाज में उच्च स्थान पर प्रतिप्ठित कर सके, पर जब तक रवाध- 
मूलक सघर्षों की परम्परा समाप्त नहीं होती, शोपकवृलि जीवन मे सदा के लिए समाप्ल नहीं होती और प्रतिहिसा व 
प्रतिशोष को भावना का निर्मतन नहीं हो जाता, तब तक जन-जीवन साम हिक शान्सि का सुखानूभव नहीं कर सकता ! 
समत्व ही शात्ति का ख्रोत है । 

भारत में मानवता का शाग्वते मुल्य सदा से रहा है। समाजमलक आध्यात्मिक परम्परा के तल्वदर्शी और 
प्रबुद्ध चिस्तकी ने दीघंकाल-व्यापी साधना-जनित अनुभूति को वेराग्यमूलक व्यागपूर्ण जीवन व्यतीत करने की महती 
प्रेरणा दी है ताकि मानवता की लता, विश्वमण्ठप पर फैले झौर राष्ट्रीय चरित्र का सह-अस्तित्व के प्राघार पर दृढ़ सग- 
ठन हो तथा प्राणि-मात्र के प्रति व्यक्ति-स्वानन्थ्यमूलक समत्व की भावना जीवन में साकार हो। व्यक्ति का प्रेरणाशील 
व्यक्तित्व व श्रादर्श पोषक भाव एवं सहिष्णुता, राष्ट्रीय चरित्र के पहल है। ऐसे ही गूणो द्वारा नैतिकता-सम्पन्न उत्कान्ति 
पूर्ण विचारो को जन्म मिलता है। सघ्षों को समन्वय की दृष्टि मिलती है और ग्रनुभव की ग्रमिव्यक्ति स्वावलम्बन की 
शोर उत्प्रेरित करती है। तात्पयं कि राजनेतिक श्रम द्वारा अजित स्वाघीनता की रक्षा नीति, सस्कृति श्रौर भ्रात्मतक्षी 
मस्कारों को जीवन मे मूत्तंरूप देने से हो सकती है। हमे केवल नव निर्माण के नाम पर विशाल बाँध, सरोवर, राजमार्ग और 
बृहत्तर व सर्वमविधा-सम्पन्त भवनों का ही निर्माण नहीं करना है और न ही यत्रवाद को प्रोत्साहित कर भ्रकिचनो की उदर- 
पूर्ति का मार्गावरोध करना है, श्रपितु हमे तो साम्राज्यवाद-पोषक संस्कृति को समाप्त कर जनतम्त्रमलक श्रमण--सत--- 
सस्कृति को जनजीवन में सम, शम ओर श्रम द्वारा प्रतिष्ठापित करना है ताकि वैयक्तिक स्वार्थ प्रौर संघर्ष समाप्त होकर 
मानव मानवके रूप मे, सम्मानपुर्वक जीवित रह सके । यद्यपि अपेक्षित भौतिक विकास की झ्रावश्यकतानसार उपयोगिता 
को ध्यान मे रव कर जीवन मे सयम की स्थापना करनी है भर वह तभी सम्भव है जब कि भारतीय राजनीतिजशों की 


अपेक्षा भ्रमण परम्परा से प्रेरणा ले। वासना-नाभक तत्त्वों की राष्ट्रीय अ्भिवृद्धि से प्रन्य विकासो में बाधा की सम्भावना 
नही रहती । 


त्याग-वे राग्य बनाम पलायनवाद हि 


यह सकैत इसलिए करना पड़ रहा है कि हमारे भाग्यविधाता यह सोचते हैं कि देश के नव निर्माण के समय थदि 


अ्रध्याथ ] सारतोय स्वाधोनता घोर संत-परत्वरा [ ६१ 


घुवकों को स्याग-चैराग्य की श्रोर मौड़ेंगे तो देश की तव सुच्टि कैसे संम्पस्त होगी ? इससे तो उनमें कर्मठता के स्थान पर 
प्रजायतवादी भावना प्रोत्ताहित होगी। पर महू तो स्वीकार करता ही होगा कि आज हमे निस्पृह् भ्रौर प्रनाकाक्षी 
व्यक्तियों की आवद्यकता है, जो सत्ता शौर संपत्ति के समास वितरण में प्रास्था रखते हों। भराध्यात्मिक प्रेरणा-सम्पस्न 
व्यक्ति यदि जनोन्तयन के लिए भ्रपना जीवन भ्पित करता है, तो वह सत्तालिप्सु नेताशों की भ्रपेक्षा भ्रधिक सफल 
होगा | हमें प्रपमी संस्कृति का सुदुंढ सबल ले भागे बढ़ना है। हमारी राजनीति की पृष्ठ-मूमि भी संस्कृति-निष्ठ होनी 
चाहिए, ताकि ऐसी मानवता का सव-निर्माण हो सके, जिसमें जातिगत उच्चत्व, नीचत्व, साम्प्रदायिकता और भाषा 
आदि के क्षद्र भावों को पनपने का भ्रजसर ही न भाये। जिन विगत कुप्रवृतियों से पराधीनता के बन्धन पोणित हुए हैं, जिन 
स्लसन/भों से हमारी नैतिक परम्परा धूमिल हुई थी, उनके प्रति भ्राज प्रचुर सावधानी की अपेक्षा है। 


इध्यात्म भ्ौर राजनीति 


राजनीति भ्रतिर॒स्थायी तस्व होते हुए भी प्रच्चतन-युग मे घ्म, संस्कृति शौर समाज-ध्यवस्था में इसका प्रत्यधिक 
प्रभाव है। कहना झ्नुचित न होगा कि झाध्यात्मिक विकास की पृष्ठभूमि भी राजनीति बनती जा रही है। सामाजिक 
झोर राष्ट्रीय व्यवस्था का जहाँ तक प्रइन है, वहाँ भ्रंशत राजनैतिक सिद्धान्त उपेक्षित नहीं रखे जा सकते; पर जीवन के 
प्रन्य भ्रादर्शोन्मुखी उत्कर्ष के लिए तो प्रेरणा का स्रोत संस्कृति को ही मानना होगा । संस्कृति, धर्म और नेतिकता यदि 
राजनीति के सहभरी होने लगे, तो केवल स्वार्थमूलक दर्पबृत्ति को ही प्रोत्साहन मिलेगा, जबकि मातव का काम्य है--- 
प्राणीमात्र का सर्वोदय, जो प्रहिसा, सपम भर तपोमय जीवन की जत्रिवेणी पर आ्राश्नित है। हस संगम का जिसके जीवन 
में सामंजस्य है, वही उदारचेता व्यक्ति राष्ट्रीय चरित्र का सुदृढ़ निर्माण कर, स्वाधीनता की जड़ों का सिंचन कर, सुदीर्ष 
काल तक चरित्र हारा राष्ट्र-म्योति को प्रज्ज्वलित कर देश की आध्यात्मिक प्रमा से विष्व को प्रभावित कर सकता है । 
स्वार्थ-रहित जीवन ही राष्ट्र को प्राणवान व सस्का रशील बना सकता है । वही राष्ट्र से कम-से-कम लेकर, उसे प्रधिक-से- 
झ्रधिक दे सकता है। है 

प्रतीत का इतिहास व तात्कालिक राजनैतिक परिस्थितियाँ इस बात की भोर ध्यात भ्राकृष्ट करती हैं कि बहु- 
मुखी राष्ट्रीय विकास के लिए किस प्रकार के व्यक्ति भ्रपेक्षित हैं। यद्यपि जनतन्त्र में हाथ गिने जाते हैं, पर देखा यह जाना 
घाहिए कि व्यक्तित्व मे ऐसी कौन सी चरित्रमूलक सौरभ झौर साधना का सौन्दय परिव्याप्त है, जो सचमुच नैतिकता के 
उच्न धरातल पर राष्ट्र को प्रतिष्ठित कर सके । क्योंकि विकास का कार्य भत्यन्त महस्वपूर्ण है। बिना भात्मिक प्रकाश 
के सौर बिना स्व-विकास के राष्ट्र-विकास संभव ही नहीं है; भौर यह तो सर्व-विदित ही है कि त्रुटिपूर्ण व्यक्तित्व सर्वत्र 
हानिकर होता है । 

झ्राज चारों तरफ से विकास की ध्वनि कर्ण-गोचर होती है। हर समझदार व्यक्ति विकास के प्रति उच्चत है। वह 
सीमित समय में घहुत-कुछ करना चाहता है; पर बहुत कम व्यक्ति सोच पाते हैं कि राष्ट्र के चरित्र का भी ऐसा विकास 
हो कि एक ही व्यक्ति के सदाचरण से सम्पूर्ण राष्ट्र को भ्रभिव्यक्ति का अनुभव हो सके । किन्तु प्रश्न यह है कि विकास 
धौर चरित-निर्माण हो कैसे ? प्रतीत की ज्योति से स्पष्ट है कि राष्ट्रीय बिकास के लिए, स्वस्थ, निर्दोष और बलिष्ठ 
समाज-मिर्माण के लिए सर्वप्रथम व्यतित का ही सर्वांगीण विकास ग्रपेक्षित है, भौर बह ऐसा होना चाहिए कि झाध्यात्मिक 
विकास के साथ जीवन के - प्रत्येक पहुलुश्रों के भौतिक विकास में भी भरमुस्यूतत रह सके। भौतिक विकास जीवन का 
प्रश्तिम साध्य न होते हुए भी जहाँ तक जानतिक सुख-समृद्धि का प्रषन है, उसे उपेक्षित नहीं रखा जा सकता, क्योंकि भार- 
तीय भाध्यात्मवाद व्यक्तिमुलक मे होकर समाजमूलक रहा है! मनुष्य स्वयं सामाजिक प्राणी है, भतः समाज भोर राष्ट्र 
के प्रति उसके जो भी भतिवाये कर्तव्य हैं, बिना उनका निर्वाह किये दैनिक जीवन सर्वा मिरापद नहीं रह सकता। 


परिस्थिति और सफलता 
साधना प्राणि-समात के गिकास का तोपात है। लक्ष्य के प्रति दृष्टि-ब्िन्दु केर्द्रित कर लिये जाने वाले कार्यों की 


ई्ए ] शाचायंभो तुलसी समिनस्वत प्रत्य [ हतीप 


सफलता झ्रसंदिग्ध है। एक व्यक्तित की साधना राष्ट्र मे सुख-शान्ति का भ्रनुमव कराती है, तो ठीक इसके विपरीत एक 
ही प्रभाव-सम्पन्न व्यक्ति का दुराचरण सुख-शान्ति के लिए सकटापन्न स्थिति खड़ी कर देता है। यह सस्य है कि प्रत्येक 
यूग की अपनी भिन्‍न-भिन्‍न समस्याए होती हैं। यह सब कुछ इसलिए लिखना पड़ रहा है कि साधक या कार्यकर्ता की 
सफलता, विफलता तात्कालिक ग्नुकूल या प्रतिकूल परिस्थितियों पर निर्भर है। जिस क्षेत्र की झोर हमारा संकेत 
है, उस क्षेत्र की सफलता का झाधार परिस्थितियाँ होती हैं। प्राध्यात्मिक क्षेत्र की बात यहाँ नहीं की जा रही है । 
राष्ट्र में चेतना फुँकने भौर स्वाधीनता दिलाने मे महात्मा गांधी की निजी साधना गौर भ्रात्मिक बल के साथ परिस्थि- 
तियो का भी बहुत बड़ा हाथ रहा है। जानतिक ग्नुकूल वातावरण से उन्होने देश की प्रतिष्ठा की प्रभिवृद्धि की। साथ 
ही ऐसी विचार-परम्परा वे छोड़ गए कि हिस|वादी राष्ट्र भी श्राज उस पर चलकर गये भनुभव करते हैं। इसके विपरौ्त 
ईसा! भौर मोहम्मद साहब का उदाहरण है कि दोनो क्रान्तिकारी नर रत्नों ने अपने-प्रपने प्रदेशों में कुसस्कारों से गृहस्थ 
मानवों को सत्य-मार्ग पर लाने के लिए बहुत प्रयत्न किया, पर प्रतिकूल परिस्थितियो के कारण वे सफल न हो सके। संसार 
में बहुत कम ऐसे व्यक्ति मिलते हैं, जिन्हें जीवित प्रवस्था में सम्मान के साथ प्रेरणा का स्लोत भी माला गया हो। मानव 
की प्रपेक्षा श्रवसर मनुष्य कम्नो पर पुष्प चढ़ाता है। 

परिस्थितियाँ विकास मे सहयोग देती हैं, यह प्रत्यन्त सुस्पष्ट है। झचचतन युगीन वातावरण हमारे ग्रनुकल है। 
जब राजनैतिक साधना में परिस्थिति जन्य साफल्य सम्भव है, तो यदि भ्रहिसा, सयम भ्रौर तपमुलक परम्परा का मू्तरूप 
जन-जीवन मे साकार कर दिया जाये तो राष्ट्र की कई ज्वलन्त समस्याए स्वत श्ञान्त हो जायेगी । 

साथ हो भ्नुकूल परिस्थितियो का स्वतः निर्माण हो जायेगा । कभी-कभी यह भी देखने मे झाता है कि प्रचण्ड 
व्यक्तित्व-सम्पन्न मानव अपनी झ्ात्मनिष्ठ साधना द्वारा वातावरण को अपने इतना झनुकल बना लेता है कि म केवल 
वहाँ वैपरीत्य ही समाप्त हो जाता है, बल्कि ऐसी भ्रनुकूल स्थिति का शाश्वत सृजन हो जाता है, जिसकी परम्परा भौर 
प्रकाश से जताब्दियों तक मानवता भ्रनुप्राणित होती है। भगवान्‌ महावीर ग्रादि लोक-सस्कृति व भ्राध्यात्मिक चेतना के 
अग्रदूतों का जीवन इसकी सार्थकता का प्रमाण है ! 


प्रशासन का सानदण्ड 


जब सामान्य शासकीय सेवा के लिए नियुक्त किये जाने वाले व्यक्ति की योग्यता जाँची जाती है एवं उसका 
निदिचत मापदण्ड भी निर्धारित है, तो ऐसी स्थिति मे भाग्य-विधाता समझे जाने वाले व्यक्तियों के लिए भी इस 
प्रकार की व्यवस्था निताग्त वाछुनीय है। वयोकि उसे जनोत्नयन, शासन-सूत्र-संचालन और प्रन्य महस्वपूर्ण करतैय्य 
निभाने पडते हैं। कम-से-कम बौद्धिक प्रखरता, पाण्डित्य, क्रियाशीलता, ग्रनाकाक्षा झ्रादि के साथ उनका वेयक्तिक चरित्र 
निर्दोष व बलिष्ठ होना चाहिए, तभी जनता के हृदय पर श्रपना प्रभाव स्थापित कर वह जत-विश्वास सम्पादित कर 
सकता है। पर भाज यह स्थिति दृष्टिगोचर होती है कि प्रथम पक्ति के निरक्षर भट्टाचारय भी विशिष्ट दल क्षे प्रति ध्ति- 
निष्ठावान होने के कारण सभी क्षेत्रों मे उपयुक्त स्थान पाने के प्रधिकारी समझे जाते हैं। प्रशिक्षित सेना जिस प्रकार 
रण-कौशल-प्रदर्शन मे भ्सफल प्रमाणित होती है, उसी प्रकार भ्रपेक्षित ज्ञान की अपूर्णता के कारण तथाकधित भाग्य- 


विधाता को भी सफलता प्राप्त नही होती है। ऐसे लोग व्यर्थ ही योग्य व्यक्ति का स्थान रोक कर देश विकास 
कार्य-सचालत मे बाधक बनते हैं । र देश के विकास व उचित 


ध्राचरण मूलक ज्ञान 


सच्चरित्रता के साथ उचित शिक्षा भी अनिवार्य है। चरित्रहीन व भ्योग्य व्यक्तियों 
| क्तयों को प्रोत्साहन 
ही दलगत स्वायं सिद्ध हाते हो या सत्तालिप्सुप्रों का सिहासन सुरक्षित रहता हो, पर जन-कल्याण की 2 बे 
का भमंगल ही होता है। ऐसे ग्यक्तियों से सत्य, सदाचार भर समत्वमूलक प्रेरणा की श्राशा ही व्यर्थ है। स्वाध-प्रेरित 
जीवन झौर कर्म जन-पोषक त होकर जन-कोषक का ही स्थान लेगा । दल में कतिपय चरित्र-सम्पन्न व्यक्तियों का समावेश्ष 


धरध्याथ ] भारतीय स्थाशोगता भर संत-परम्परा [ ६३ 


ही उतकी उच्चता का भ्राधार नहीं होता । उच्चतम विचार भले ही बौद्धिक जगत्‌ में उत्कान्ति कर सकें, पर प्राचरण- 
विहीन विज्ञार की उपयोगिता संदिग्ध है। भारतीय शान-परम्परा भाचार मूलक रही है। व्यक्तित के जीवन मे रहा 
हुआ श्रेष्ठ गुण ही उसकी समाज में प्रतिष्ठा करता है। उच्च गुणों का केवल धामिक क्षेत्र मे ही महस्व है, ऐसी बात 
सहीं हैं। सार्वजनिक 4 व्यावहारिक क्षेत्र में कार्य करने वाले प्रत्येक व्यक्ति में भी इन सब गुणों का इसलिए रहना झनि- 
बाय है कि उसे जनजीवन को भौतिक प्रगति के साथ उच्चतम भाध्यात्मिक मार्ग की ओर भी मोड़ना है। यह कार्य विश्व- 
विद्यालयों व प्रन्य शैक्षणिक संस्थाभों द्वारा संभव है। आलकों के मस्तिष्क पर नीति और धर्म की सुकुमार रेखाए खींचने 
से कब्ये घड़े पर प्रकित रेखा के समान झमिंट हो जायेंगी । वस्तुत: नवोदित युवकों के लिए जो राष्ट के भावी निर्माता 
होने वाले हैं, संस्कार शीलता व चरित्र की महती भावश्यकता है । 


वेयक्तिक जीवन वे सच्चरित्र 


भारतीय संत-परम्परा का मुकाव सदा से गुणों के प्रति ही रहा है । व्यक्ति की बाह्य प्रतिष्ठा का कोई मूल्य 
नहीं, क्यों कि वहु सामाजिक वैषम्य का प्रतीक बन जाती है। उनकी प्रतिष्ठा साघनानाभित विश्व कल्याणकामी जीवन 
प्रणाली पर अवलम्बित है । 

धाज का राजनैतिक जीवन-यापन करने वाला मानव सस्यरित्रता जैसी राष्ट्-यश-संवर्धक शक्ति को उपेक्षित 
रख कर दौडजेल्य को, “यह तो हमारे व्यक्तिगत जीवन की वस्तु है”, “यह तो हमारे निजी जीवन का प्रइन है, '---कहकर 
टालना चाहता है। वह कहता है---राष्टर-उत्क के लिए जो कुछ वह कर रहा है, वही उसके चरित्र का मापदण्ड होना 
चाहिए। पाइचात्य देशों में तो यह लल सकता है; पर भारत में कथनी भौर करनी का वैषम्य अ्रसह्य होता है। आचार 
झौर विचार का साम्य ही बाह्य जगत्‌ को उद्दीप्त कर प्रश्षस्त पथ का प्रदर्शन कर सकता है। कार्यकर्ता का जीवन जितना 
शुद्ध भौर निर्दोष होगा, उतने ही वह प्रधिक उत्साह के साथ जनता को प्रेरणा दे सकता है। प्रात्मिक बल की शक्ति से 
प्रेरित प्रश्येक कार्य स्थायी व प्रेरणाशील होता है। वाणी,विचार श्रौर कर्म के साम्य के कारण जनता की दृष्टि में नेता या 
कार्यकर्ता श्रद्धा का पात्र बन जाता है। जो नेता या धर्मगुरु मानवमात्र को झात्मशुद्धि, उच्च संस्कार और नैतिकता की 
ओर प्रवृत्त नहीं कर सकता, बह ध्रभीष्ट प्राप्ति में कृत-कार्य नही हो सकेगा । 
स्वतंत्रता-प्राप्ति के पूर्व 4 पदचात्‌ 

विकास और सुरक्षा किस प्रकार संभव है ?---यह एक प्रशन है। वस्तु-प्राप्ति के सामूहिक प्रयत्न में और प्राप्त 
को संजो कर रखने व विकास की शोर गतिमान करने में भ्रन्तर है। स्वाधीनता-प्राप्लि के पूर्वे राष्ट्र के सभी दलों की बल- 
बती प्राकांक्षा थी कि विदेशी शासम से कैसे मुक्ति प्राप्त की जाये ? उन दिनों मत भेद सीमित थे; पर भ्रव वंषम्य बहुत 
बढ़ा हुआ है। साम्प्रदायिकता, भाषा और प्रादेशिकता के ताम पर जो सग्न ताण्डव हो रहा है, वह राष्ट्र के लिए बहुत 
ही घातक है। इससे राष्ट्‌ की सुरक्षा धौर विकास में बड़ी बाघाएं खड़ी होती हैं। इनको प्रोत्साहित करने वाले व्यक्तियों 
की राष्ट्-अक्ति संदिग्ध है। इन तीनों के कारण भूतकाल में भी मानव समाज की जो क्षति हुई है, उसे प्रब नहीं दोहराना 
हैं। राष्ट की झजड़ण्ता के लिए संतों की साथना इसका समाधान सरलता के साथ कर सकती है, बरतें कि वह शासना- 
घित ते हो । 
राष्ट्-हल्वाण ध्ौर सन्त-परम्परा 

राष्ट्र-कल्याण की उत्कृष्ट भावना से प्रेरित साथक सर्वप्रथम उच्च दिचार को ध्पनी जीवन झुपी प्रयोगशाला में 
परीक्षण करने के वाद ही झनुसव के बल पर भपनी वाणी द्वारा समाज के समक्ष रखता है। वाणी विहीन साधना का काल 


भी ध्ादई कर प्रतीक बत जाता है। वाणी का मौन कर्म द्वारा ्रधिक प्रभावोत्पादक व प्रेरणाशील होता है। हसी से सुदृढ़ 
व्यक्तित्व का विकास होता है, जिससे राष्ट्रीम विकास का मार्ग सरल हो जाता है। भ्राज विकास का संगीत अचलित है, 


बढ ] धाचायेथों तुससी धतितस्दत प्रभ्य [ शृतीय 


किन्तु जब तक उच्च विचारों की जीवन मे प्रतिष्ठा न हो तथा सहिष्णुतामूलक वृत्ति का जागरण न हो, तब तक केवण 

उच्च बततव्य था विचार प्रदर्शित करने से कार्य मे सफलता नहीं मिलती। विकास की परम शर्त यह है कि जीवन को 
सरल और श्राडम्बरहीन बनाया जाए भौर ऐसी कोई क्रिया न होनी चाहिए,जिससे किसी को भी मानसिक्र प्राधात का पमु- 
भव हो । यद्यपि जीवन-निर्वाह के लिए एकान्त रूप से इसका परिपालन सम्भव नही, किन्तु दूसरों को पीड़ा पहुँचाने की 
विवेकमूलक पप्रमत्त परम्परा यदि जीवन मे प्रतिक्षण साकार हो, तो नि सम्देह भ्रनु चित रूप में भ्रन्य को श्रसावधानतावश 
जो यन्त्रणाए दी जाती हैं, उनसे तो झ्पने-आापको बचाया ही जा सकता है। इसमे कोई सन्देह नहीं कि संयम की साथना 
का कार्य सरल नही है, जब कि सम्पूर्ण राष्ट्रमे विपरीत परिस्थिति का प्राधिपत्य हो, क्‍योंकि स्वेच्छिक नियन्त्रण तभी 
सम्भव है, जब व्यक्ति झात्म-निष्ठ भावना झौर सस्कार-शील प्रेरणाओ के प्रति पूर्णतया निष्ठावान्‌ हो। समत्व की भावना 
प्राणीमात्र के प्रति नि.स्वार्थ ममत्व प्रस्थापित करने मे सहायक होगी । ऐसी स्थिनि में हमारा प्रस्पेक कार्य कर्तज्य के रूप 
में होगा, न कि उपकारार्थ । व्यक्ति स्वानन्द से मभिभूत होकर सेवा-मावना के मूल मन्त्र को ध्यान मे रख कर ही प्रना- 
कांक्षित रूप भे स्वकतेव्य के प्रति उत्पेरित होगा । भारतीय सन्त परम्परा ने हमे यही सिखाया है। राष्ट्र का वास्तविक 
विकास और सरक्षण सत-परम्परा से प्रभात्रित व्यक्तिस्व द्वारा ही सम्भव है। जिसका जहाँ झपना निजी स्वार्थ होता है, 
वहाँ एकान्त रूप से निष्कपटता के दर्शन प्रसम्भव होने से जनता का उन्तयन भ्राकाश-कुसम के समान है। 


शासन-व्यवस्था में ऋषि-मुनियों का प्रभाव 


भारत सस्कृतिनिप्ठ भौर प्रध्यात्ममूलक परम्परा मे विश्वास रखने वाला राष्ट्र रहा है। समस्त भारतीय जीवन 
ऋषि-मनियो की विचारोतेजक झ्राच[ रमृलक परम्परा से प्रभावित रहा है। सामाजिक झौर धामिक व्यवस्था से लगाकर 
राष्ट्ररसचालन जैसे कार्यों मे भी ऋषि-मुनियों का योग आवश्यक समझता जाता रहा हैं, बल्कि उत्वनर शासकों और 
सम्राटों पर उनका आधिपत्य भी था। विधान का निर्माण ऋषि-मुनियो द्वारा होता था और शास+#-बर्ग उसे क्रियास्विस 
करता था। तपोवन में पनपने वाली सस्कृति के उपासक ये ऋषि आत्म-साधना में लीन रहने के घावजद भी राजकीय 
महत्त्वपूर्ण कार्यों से भ्रपरिचित नही थे , प्रत्युत ग्रावव्यकता पड़ने पर जटिल-से-जटिज राजनैतिक उलमभनो को सलकझाने 
की भी क्षमता रखते थे। उतका निर्णय भ्रन्तिम था। वे समाज, धर्म और राजनैतिक क्षेत्र मे समन्वय के समर्थक थे 

भारतीय ऋषि-मुनियों की उज्ज्वल ऐतिहासिक परम्परा पर दृष्टि केन्द्रित करने से स्पष्ट भ्रवगत होता है कि 
उसने राष्ट्रीय जनोत्नयन के विकास में जो महत्वपूर्ण योग दिया है वह न केवल उल्लेखनीय ही है, प्रपितु प्रनुकरणीय 
भी । भले ही उनका काय॑ प्रतीत की सीसा में झावद्ध हो, किन्तु उसके पीछे रहने वाली कल्याण-कामी निः्छल वृत्तियाँ 
त्रिकालाबाधित हैं । 

सन्‍्त-प रम्परा-समर्थित सिद्धान्तो मे जो लाभ उन दिनो की प्रतिकूल परिस्थिति मे हुआ, वह ग्राज प्रनुकल परि- 
स्थितिमे क्यों नहीं मिल रहा है, यह बिचारणीय प्रइन है। यो तो ऋषि-मुनि, सत या साधक परिम्थितियों से प्रभावित होने 
की भ्रपेक्षा स्वय परिस्थिति का निर्माण कर झनुकूलता को सपने भ्रात्मिक बल के आधार पर उत्पन्न कर लेते हैँ । उनकी 
वाणी विचारों का प्रनुगमत सही करती वल्कि विचार वाणी का झनुगमन करते हैं। साधना जनित वाणी का व्यवहार 
जनता को अद्भुत बल प्रदात करता है। वाणी और कम का साम्य किसी भी व्यक्तित को श्रद्धा का पात्र बना देता है। 
प्राज सन्त-परम्परा मे भी जो वैषम्य है, उसका एकमात्र कारण उपर्यक्त वैषम्य ही है। 


प्रवाह में एक भ्रवरोध 


सामस्तवादी युग में सन्‍्त-परम्परा ने जनता के नैतिक स्तर को उच्च धरातल पर 
2420 हु त ले पर स्थापित करने के *ि 
महत्वपूर्ण कार्य किये और तात्कालिक समस्याप्रों का जो समाघान किया, उसके मूल्यांकन का यह स्थान नहीं हे हा 
इस 3हलेश् के लिए लोभ भी सबरण नहीं किया जा सकता कि उत्होने राजनैतिक पौर स्थितिपालक परम्परा के मंपरीत्य 
के कारण जो सफलता प्राप्त की, वह अभूतपूर्व थी । वे सच्चे प्र्थों में सत्‌ के प्रतीक ये। उनकी भ्रपती निजी समस्या कुच्च 


श्रध्णोव ] भारतीय स्वाधीनता झौर संत-वकरप्परा [ ६६९ 


भी नहीं थी। के शासकों को प्रसन्‍न कर अपने मत में दीक्षित करने को उत्साहित नही थे। वे तो आत्मिक साधना के बाद 
जो शिष समय बचता था, जत-सेवा में लगाते ये । भ्रपने उन्‍तत विचारों द्वारा जनता को सत्य मार्ग पर लाने में योग देले 
थे। उच्च सिद्धान्त और विचार सस्त-जीवन में श्रोत-प्रोत रहने के कारण ही उन्होंने सम्पूर्ण एशिया को ससस्‍्कृति के एक 
सूत्र में बाँध रखा था । पर उन दिनों सबसे बड़ी बाधा इनके सामने थी---जातिवाद की । वहू राष्ट्र पर इस प्रकार छाया 
हुआ था कि गूणमूलक परम्परा के स्थान पर व्यक्तिमूलक परम्परा का आदर होता था। ग्थारहवीं शती के बाद का इतिहास 
हस बात का साक्षी है कि इतथूर्व यबन, शक, हुण, भामीर आदि झतेक विदेशी जातियाँ शासक के रूप मे आई, लेकिन वे 
भारतीय बन गई। इसका एकमात्र कारण यही था कि उन दिनों श्रमण या सन्‍्त-परम्परा का व्यापक प्रभाव जन-जीवन 
पर था । बाद में भारतीय समाज के बहुसरुयक वर्ग में बह पाचन दाक्ित न रही या दूसरे शब्दों मे कहा जाये तो श्रमण- 
परम्परा भी सीमित वर्ग की सम्पत्ति हो गई थी, एवं जातिवाद इतना प्रबल हो गया कि सर्वगुण सम्पस्न व्यक्ति 
भी उपेक्षा दी दृष्टि से इसलिए देखे जाने लगे कि निर्धारित उच्च कुल में उत्पन्न नही हुए थे। इसी सकीणण मनोवुत्ति के 
कारण मुसलमान भारतीय सस्कृति में न खप सके । उनके प्रति स्वार्थान्ध व्यक्तियों ने इतना भयंकर घृणा का भाव फैलाया 
कि भारतीय विद्या के अ्रनन्‍्य उपासक अ्रलबचेरूनी ज॑से विद्यासाधक को भी उपेक्षित रखा गया । यहाँ तक कि सस्कृत भाषा 
के शान-सपादनार्थ जब वह विद्याशासा में जाते थे तो उन्हें द्वार पर बंठाया जाता था और चले जाने पर उस स्थान पर 
गोबर-मिश्चित जल छ्लिटक दिया जाता था । 

सन्‍्तों ने जाति की अपेक्षा सदा से गणों को महत्व देकर श्रमण-परम्परा-मान्य पद्धति को अपनाकर उदार और 
विद्याल हुदय का परिचय देते हुए, उदार चरितानास्तु बसुधेव कुदुस्थकम्‌ के ग्रादर्श को जीवन मे मूर्त रूप दिया। सत्ता- 
धीणो ने, जो स्वार्थी पुरोहिसो के प्रपंचमय प्रभाव से प्रभावित थे, उनके मानवतावादी झात्मलक्षी विचार-प्रवाह को 
उतना सफल नहीं होने दिया, जितनी प्रपेक्षा थी। राजनेतिक दृष्टि से सापेक्षतः साफल्य न मिलने के बावजूद भी साधको 
बी साधना एव्न्त विफल न हुई । उन दितो जन-हूृदय पर सन्‍्तों ने भ्रपने नैतिक गुणो रा चरित्र का ऐसा प्रभाव डाला 
कि उसे निष्किय नहीं होते दिया, बल्कि स्वावलम्बन की भरोर प्रेरित किया । यही कारण था कि देश उन दिनो पराधीन 
होने पर भी सास्कृतिक दृष्टि से मानसिक दासत्व का अ्रनुभव न कर सका था । 


नया सोड़ 


विधान शरीर पर दासन करता है न कि हृदय पर । सन्‍्तो का भ्रपधिकार जनता के हृदय पर था। क्या कारण 
है कि इतनी महान्‌, बलिष्ठ एवं निर्दोष विरासत को पाकर भी स्वाघीनता मिलने के बाद भी जनता सुख और सन्तोष 
का अनुभव नहीं कर पा रही है ? ठोक इसके विपरीत राष्ट्रीय चरित्र ब नतिकता का घरातल प्रतिदिन गिरता जा रहा 
है। इसे सुधारने के लिए राज्य के कर्मंठ नेता विधान हारा प्रयस्नशील हैं। किन्तु परिणाम अनुकूल नहीं निकल पा रहा 
है। ज्यों-ज्यों बंधानिक नैतिकता बढती जा रही है, स्यो-सयो भ्रनेतिकता वैधानिक रूप धारण करती जा रही है। नित 
नई समस्याएं खड़ी होती जा रहो हैं। अ्रष्टाचार-मिवारण के लिए बक्‍तव्य देने वाले भी जीवन मे सदाचार को व्याव- 
हारिक रूप से प्रतिष्ठित नहीं कर पा रहे हैं, जो इसके उन्मूलन का सरल मार्ग है। सच्चे ब्रथों मे राष्ट्रीयका की भावना 
का जीवन में सामजस्म नहीं हो पा रहा है। यदि यही परम्परा चलती रही, तो भ्रहिसा और सत्य से प्राप्त स्वाधीनता 
की रक्षा व राष्ट्र का सैतिक दृष्टि से विकास कैसे हो सकेगा ? एतदर्थ तो त्यागपूर्ण जीवन-यापन करने वाले व्यक्तित ही 
प्रेरणा के खोत बन सकते हैं और उन्ही के द्वारा सूचित कार्य सफलतापूर्वक सम्पादिस किया जा सकता है । 

ससारिक जीवन में उनका हुप्ा व्यक्ति कितना भी त्यागी ब कर्मठ क्‍यों न हो, पर उसकी दाक्ति, मर्यादा भौर 
प्रभाव सीमित ही रहते हैं। विशेषकर सत्ता के सिहासन पर प्ारूड़ ब्यक्ति कितना भी तटस्थ व समन्वय-वृत्ति का क्यो 
ने हो, पर परिस्थितिवश उसे अपने दल का समन करना ही पड़ता है। कभी-कभी सत्य और नैतिकता तक को ताक 
में रख देता पढ़ता है। स्वार्थ सिद्धि के लिए भादर् व्यावहारिकता लो बैठता है। ऐसी स्थिति मे सन्‍्त ही सफल हो सकते 
हैं। त्याव, तपरजर्या, संगमशील यूसि और विश्व-कल्याण की मावनाभों से परिपूर्ण उनका हृदय दूसरों के हृदय को परि- 
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यबतित करने में समर्थ हो सकता है । 

प्राज के प्रचारात्मक युग मे कभी-कभी बडे-बड़े सन्देश भी विफल हो जाते है, किन्तु जिन दिलों प्रचार के किसी 
प्रकार के साधन नही थे, उन दिनों श्रमणो--सन्तो ने सम्पूर्ण एशिया को अपने सास्कृतिक प्रभाव से न केवल प्रभावित 
ही किया था, भपितु वहाँ के जन-जीवन पर जो प्रेरणा की छाप छोडी यी, वह भाज भी शोधको को वहाँ की लोक-संस्कृति 
झौर स्थापत्यावशेषो मे परिलक्षित होती है। प्रचार बही सफल व स्थायी होता है जिसके पीछे साघना का बल भौर भोज 
हो । भारतीय सनन्‍्त-परम्परा के राजनैतिक सन्त महात्मा गांधी का जीवन इस बात की शोर संकेत करता है। जनता 
की सेवा या राष्ट्रीय विकास के पूर्व व्यक्ति को प्रपने-प्राप को माजना चाहिए या प्रपनी दृषित वृत्तियों को जीवन से पृथक्‌ 
कर देना चाहिए | सशक्त व्यक्तित्व ही साधना द्वारा सेवा के क्षेत्र मे सफलतापूर्वक प्रग्रसर हो सकता है! विधान द्वारा 
णासित मानव की सफलता संदिग्ध हो सकती है, पर भ्रान्तरिक प्रेरणा व नीतिमत्तापूर्ण जीवन बिताने वाला किसी भी क्षेत्र 
में अपनी परम्पराशों का बीजवपन कर सकता है। 


साधु-समाज और शासन 


भारत में साधु नामधारी व्यक्तियो की सख्या बहुत बडी है। वे भी प्रपने को सत-परम्परा के वाहक ही मानते 
हैं। किन्तु अपने कर्म का दायित्व इनमें से कितने समभते हैं---यह एक प्रश्न है ? सुख-शान्ति और वैभव के साथ वैयक्तिक 
जीवन को समृद्ध बना लेना कोई बडी बात नहीं है। भपने विशेष सम्प्रदाय के अनुयायियों को सममा-बुकाकर अपने प्रति 
श्रादर का भाव बनाय रखना भी कठिन नही है, पर त्याग, तपदचर्या शौर शुद्ध व्यवहार द्वारा मानव मात्र को समत्व की 
श्रणी मे गिन कर उनको चारित्रिक विकास व सदाचारमय जीवन की प्रोर प्रोत्साहित करना दूसरी बात है। साधु-समाज 
का सामूहिक रूप से इस बात की ओर जो प्रयास है, वह नगण्य है। कहने के लिए साधु-समाज की बिखरी हुई शक्ति को 
भारत साधु-समाज' नामक सगठन द्वारा एकत्र कर देश-कल्याण के काम में प्रयुक्त किया जाता है, सयम भ्रौर सदाचार 
मूलक सेमिनार भी होते रहते है, पर कया ये प्रयत्न जिस सीमा में हो रहे हैं, इनसे राष्ट्रीय विकास और चरित्र के साथ 
सदाचार की ओर मानव को प्रवृत्त होने की प्रेरणा मिलेगी ? 

शासन के भ्रधीन रहकर साधु-समाज या कोई भी सत विकासपूर्ण कार्यों मे गतिशील हो ही कैसे सकता है ? 
शासन के द्वारा सभी प्रकार की सहूलियत तथाकथित व्यक्तियों को भले ही सप्राप्त हो जाये, पर उन्हे सत्ता के सम्मुख 
बिरक्‍त होते हुए भी नतमस्तक होना ही पडता है। शासक दल के स्वार्थों का समर्थन भी करना पहता है। वहाँ भौचित्य 
का कोई प्रइन नहीं है। एक समय था जबकि भारत में विधान का निर्माण ऋषि-मुनियों द्वारा सम्पन्त होता था झौर 
शासको द्वारा इसे क्रियान्वित किया जाता था। इस विधान-निर्माण मे न दलगत स्वार्थ निहित था और न शासकों के 
प्रति पक्षपात ही । तात्पयं सतं-परम्परा का प्रभाव राजनीति पर इतना था कि शासक भी सन्‍्तो से भयभीत रहते थे । इस 
विधान मे श्रावश्यकता पडने पर तथा यदि कोई शासक सत्य से पराइमुख होकर कसा भी अ्रपराध करता, तो वहू दण्ड 
का पात्र बनता था। पर गझ्राज शासक ही विधान का निर्माता है और वही इसे श्रमल मे लाने वाला भी। भ्रत यदि 
श्राज शासक भवकर अपराध भी कर बैठे तो उसे कोई दण्ड देने वाली शक्ति नही है। यही कारण है कि भ्राज के विधान 
में, शासक दल द्वारा नि्ित होने के कारण जहाँ कही भी प्रातिकूल्य दृष्टिगोचर हुआ, वहाँ तत्काल उसमे परिवर्तन 
या परिवरद्धन कर दिया जाता है। ऋषि-मुनियो को न ससार से लगाव था, न उनका कोई तिजी स्वार्थ ही था। वासना- 
रहित कृत्य ही स्थायी कोटि मे श्राता है । 


बरित्र और जीवन का तादात्म्य 


यदि भौतिकवाद के प्रभाव से प्रभावित राष्ट्र को चरित्र और संयम की उच्च भूमि पर प्रतिष्ठित करना है तो 
शासक व सार्वजनिक कार्यकर्ताओं पर सत-परम्परा का प्रकुश नितान्त वाछु॒नीय है। उनका भो खारित्रिक मापदण्ड 
निर्धारित किया जाता ही चाहिए । जब तक उनमे त्याग और सहिष्णुता की भावना जागृत न होगी, तव तक के राष्ट्रीयता 
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को तहीं निभा सकेंगे । स्तव्रय कोई वेभवपूर्ण जीवन-यापन करे भौर जनता को त्याग-वैराग्य का सगीत सुनाए तो इसका 
क्या प्रभाव पड़ सकता है ? यह कार्य तो उन संत्तों,का है, जो सादा जीवन बिताते हुए, वासना पर विजय प्राप्त कर, 
जनता को भ्रहिसा द्वारा सयम की झोर उत्प्रेरित कर सकते हैं। प्राज की राजनीति यदि सत-परम्परा से प्रेरित हो, तो 
जो सपर्ष सत्तात्मक गुटों में हैं, बे समाप्त हो सकते हैं । देश की सुरक्षा चरित्र के वास्तविक विकास पर ही ग्रवलम्बित 
है। चरित्र की केवल प्राध्यात्मिक जीवन मे ही आवश्यकता है--ऐसा कभी-कभी सुनाई पढ़ता है। पर वस्तुतः चरित्र 
झौर जीवन का ऐसा तादात्म्य है कि उसे किसी भी क्षेत्र से श्रलग नही किया जा सकता । 


झणुत्रत-प्राम्दोलन 


भारतीय संत-परम्परा की अभिव्यक्ति स्पष्टत: भ्रणुश्रत-आन्दोलन में परिक्षक्षित होती है। जनतस्त्रमूसक 
युग के लिए भ्रणुव्रत एक ऐसी आचार-पद्धति है, जिसके परिपालन द्वारा गृहस्थ स्वय सदाचारमय प्ात्मलक्षी जीवन-यापन 
करते हुए भी महत्त्वपूर्ण राष्ट्रीय विकास-कार्यों मे भी स केवल सक्रिय योग ही दे सकता है, भ्रपितु दर्शन के प्रकाश मे शान 
द्वारा चरित्र की सुदृढ़ परम्परा भी स्थापित कर सकता है। यद्यपि इसे कतिपय व्यक्तियों द्वारा साम्प्रदायिक ग्रान्दोलन 
घोषित करते हुए यह कहा गया कि यह तो केवल जैन गृहस्थो की ही एक विशिष्ट झ्ाचार-पद्धति रही है, पर सत्य त्तो 
यह है कि जो प्राणि-मात्र के सर्वोदय में विश्वास उत्पस्न करने में प्रपना जीवन समर्पित कश्ता है और जिससे विएष्य मानव 
को महती प्रेरणा मिलती है, जिससे भय और भ्राशंका समाप्त होती है भ्चोर जो नागरिक जीवन को समृद्धि की भोर सकेत 
करता है--ऐसा भ्रध्यात्ममुलक व्यावहारिक भ्रान्दोलन साम्प्रदायिक सीमा में श्रा ही केसे सकता है ? यह तो एक ऐसा 
संस्कृति-निष्ठ तस्‍्व है जो मानव को नतिकता की ध्रोर प्रवृत्त करता है । व्यक्ति-स्वातन्त्य के युग मे यही एक ऐसी भाषार- 
दौली है जो भपनी निःस्वार्थ भौर क्तंव्य-भावना से प्रेरित वृत्ति से राष्ट्र मे प्रनुपम बल भौर भोज का सचार करती है। 
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धर्म और नेतिकता 
थो शोभालाल गृप्त 
सहसम्पादक---हिस्बुस्तान 


धर्म और नैतिकता भन्योन्याश्षित हैं, उनको एक-दूसरे से पृथक्‌ नही किया जा सकता। नैतिकता का जन्म 
धर्म से होता है; बल्कि यो कहना त्राहिए कि धम्म मे ही नैतिकता का समावेश होता है। कुछ लोग ऐसा समभते हैं कि 
नेतिकता के प्रसार के लिए धर्म के सहारे की झ्रावश्यकता नहीं है। वे लौकिक नैतिकता में विश्वास करते है। मनुष्य 
को समाज मे रहना पडता है और इसलिए समाज के हित भे ही व्यक्ति का हित समाया हुआ है। समाज के हिल में 
व्यक्ति को अपने स्वार्थ का बलिदान करने के लिए प्रस्तुत रहना चाहिए। किन्तु जब्र मनुष्य को यह पता है कि उसका 
जीवन क्षण-भगुर है और उसका प्रत्यक्ष हित उसके अपने और परिवार के उत्कर्ष में निहित है, तो वह समाज के हित के 
लिए काम करने को क्‍यों प्रेरित होगा ? अवदय ही समाज अपनी रक्षा के लिए नियम बनाता है और व्यक्ति को उन 
नियमों का पालन करने के लिए बाध्य करता है, किन्तु यह ऊपर से लादी हुई नैतिकता स्थायी नहीं हो सकती । भ्रवसर 
मिलते ही वह इन सामाजिक निग्रमों की भ्रवहेलना करने को उद्यत हो जाता है। समाज के नियमों का भग बडे परिमाण 
में होता हुआ हम देख सकते है। कानून और दण्ड-सय भी सामाजिक नियमों की अवहेलना को रोकने में श्रसमर्थ सिद्ध हे! 
रहा है। 

नैतिकता के परिपालन के लिए, दूसरो के कल्याण के लिए, श्रपने व्यक्तिगत स्वार्थों का बलिदान करने के लिए 
एक मजबूत भ्राधार की भ्रावश्यकता होती है भोर वह प्राधार धर्म का ही हो सकता है। धर्म जीवन में मनुष्य का मार्ग- 
दर्शन करता है। उसे बताता है कि उसे क्या करना चाहिए और क्या नही करना चाहिए, क्‍या काम पहले करना चाहिए 
ओर क्या बाद में करना चाहिए। मनुष्य को सोचने और समभने की शक्ति मिली है। जब वह इस शक्ति से काम लेते 
लगता है तो उसके स/मने सबसे पहला प्रश्न यही उपस्थित होता है कि उसके जीवन का लक्ष्य क्या है । इस प्रदन का 
उत्तर सुलभ करने के लिए ही विभिन्‍न धर्मों का जन्म हुआ हे । धर्मों के सम्बन्ध मे मनुष्यों की अलग-झलग कल्पनाए रही 
है। भौर उनके प्रनुसार ही नैतिकता का स्वरूप निर्धारित हुआ है। 

एक मनुष्य है भ्रौर उसके सामने फंला हुआ एक विस्तृत जगत है। मनुष्य का उस विस्तृत जगत्‌ के साथ क्या 
सम्बन्ध है और उसके साथ उसे कसा व्यवहार करना चाहिए, यह बताना धर्म का काम है। विभिन्‍न धर्मों के कर्मकाण्ड 
झौर विधि-विधान अलग-अलग हो सकते हैं, उनवग स्वर्ग-तरक, देवी-देवताशों भ्रादि की कल्पनाए भिन्‍न हो सकती है, 
किन्तु एक बात सभी धर्मों मे समान दिखाई देती है भ्रौर बह यह है कि सारे जगत्‌ में एक सर्वोच्च शक्ति व्याप्त है। बहु 
चेतन शक्तित है, शान-पुज है और उसे परमात्मा, ईश्वर, प्रात्मा आदि नामों से सम्बोधित किया जाता है । मनुष्य उसी 
शक्ति का एक श्रग है। धर्म यह बताता है कि उस शक्ति के साथ मनुष्य का क्या सम्बन्ध है। वह यह सिखाता है कि एक 
ही शक्ति के भ्ग होने के कारण जगनत्‌ के सब प्राणियों के बीच झात्मीय सम्बन्ध है श्रौर इसलिए दूसरों की भताई के लिए 
प्रयत्त करना उसका धर्म हो जाता है। दूसरों से प्रेम करके, उतकी सेवा करके मनुप्य अपने भीतर सदगुणों का विकास 
कर सकता है श्र प्पने जीवन के लक्ष्य को प्राप्त कर सकता है । जब हम यह मानकर चलते है कि हम सब एक ईश्वर 
बी मन्‍्तान है तो हमारे मध्य एक समानता का नाता स्थापित हो जाता है। हम प्रापस में भाई-भाई हो जाते हैं। फिर 
भाईयों में कौन छोटा श्रौर कौन बडा, कौत ऊना और कौन नी वा तथा कौन निर्भन भौर सम्पन्न होगा ? मनुष्यों में जो 
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विषमता दिखाई देती है, वह भर्म-सम्मत नहीं है। उसे मिटाने का प्रत्येक धर्मशील व्यक्ति की प्रयत्त करना चाहिए। 

जीवन के लक्ष्य के सम्भन्ध में जैसी कल्पना होती है, उसके भ्रनुसार ही मनृष्य का भ्राचरण होता है । भ्रगर किसी 
का यहू लक्ष्य है कि उसे जीवन में एकमात्र अपना ही व्यक्तिगत हित सिद्ध करना है तो उसे जो भी साधन उपलब्ध होगे, 
उनका वह भ्धिक-से-प्रधिक धपने हित के लिए उपयोग करना पसन्द करेगा । उसे वूसरो के स्वत्वों का ग्रपहरण करने 
में कोई भिफक नहीं होगी । वह उनके परिश्रम का बेखटके शोषण कर लेगा । इसके अलावा भगर उसने अपने जीवन 
का यह लक्ष्य निर्धारित किया है कि उसे प्रपते परिवार का, भपनी जाति का अथवा अपने राष्ट्र का हित सिद्ध करना है, 
तो बहू अपने परिवार, जाति प्यवा राष्ट्‌ू की मलाई के लिए भपने व्यक्तिगत सुख दुख की परवाह नहीं करेंगा। किन्तु 
एक सक्ष्य इससे भी बड़ा हो सकता है कि मनुष्य परिवार, जाति झौर राष्ट्‌ की सीमाओं को लांच जाए भौर मानव-मात्र 
की सेवा के लिए भपने को समर्पित कर दे । मानव मानव के बीच अभेद की कल्पना सर्वश्रेष्ठ धर्म शौर सर्वश्रेष्ठ नैतिकता 
है | यही ममुष्य का सर्वोपरि लक्ष्य हो सकता है। 

इस जगत में जहाँ प्रेम भोर सहयोग की भावना है, वहाँ संघर्ष भौर प्रतिस्पर्धा की भावना भी दिखाई देती है । 
उसी को लक्ष्य में रख कर कुछ दार्शनिको ने संघर्ष को विकास का नियम बताया है। वे कहते हैं कि इस सधर्ष मे जो शक्ति- 
शाली होते हैं, बे ही जीवित रहते हैं भौर जो निर्बल होते हैं, वे नष्ट हो जाते हैं; इसलिए इस जगत मे यदि किसी व्यक्ति 
ग्रथवा समाज को जीवित रहना है तो उसे शक्ति-सचय करना चाहिए। किन्तु यदि हम इस नियम को मान कर चले तो 
नेतिकता के लिए कोई प्रवकाश नही हो सकता । शक्ति-सचय करने की प्रतियोगिता मे ही दनिया के राष्ट्‌ दो गूटो मे विभवत 
हो गए हैं भौर युद्ध की तंयारियों में बुरी तरह व्यस्त हैं। उन्होंने श्रणुबम और उद्जनवम जैसे स्बं-सहारकारी अस्त्रो का 
निर्माण कर लिया है; जिनका प्रयोग यदि हुआ तो सब-कुछ नप्ट-अष्ट हो जायेगा। अ्रत' यह संघर्ष का नियम अ्रधिक 
काम नहीं दे सकता। मनुष्य को सर्बनाश से बचने के लिए नंतिकता की ही शरण लेनी होगी। राप्ट्रो की सीमाओं को 
लाँघ कर एक विश्व-सघ की स्थापना करनी होगी । वर्तमान 'सयुक्त राष्ट्र-सघ' उसी विश्व-संघ की पूर्व-भूमिका है। वह 
राष्ट्रो के मतभेद शान्तिपू्वंक निपटाने का प्रयत्न, कर रहा है। किन्तु जब तक राष्ट्रों का पृथक्‌ अस्तित्व है भौर मनुष्य 
वी निष्ठा अपने राष्ट तक सीमित है, विश्व-सकट हल नहीं हो सकता । मानव की निष्ठा मानव-मात्र के प्रति होगी और 
जगत्‌ के कल्याण की भावना से प्रेरित होकर मनुष्य काम करेंगा, तभी सर्वनाश का जो भय सिर पर मंडरा रहा है, वह 
टल सकेगा । 

हमारे झ्भिमतानुसार मैतिकता का पहला सूत्र यह होना चाहिए कि मनुष्य दूसरो के साथ वैसा ही व्यवहार 
करे, जैसे व्यवहार की बहू दूसरो से भ्पने लिए झपेक्षा करता है। भारतीय नीतिकार ने ठीक ही कहा है अत्मनः प्रतिक्‌- 
लातनि परेधाम्‌ न समाधरेत । यदि कोई स्वयं हानि उठाना नहीं चाहता तो उसे दूसरों को भी हानि नहीं पहुँचानी चाहिए। 
यदि कोई चाहता है कि दूसरा उसके स्वत्व का झपहरण न करे तो उसे भी दूसरों के स्घत्व का झादर करेना चाहिए। 
ईर्ष्या, द्वेष, वेर-बैमनस्थ, मत्सर, पर-निन्‍्दा झादि जिसने दर्गुण हैं, उन सबका त्याग करने के बाद ही मनुष्य दूसरो के बैर- 
बैमनस्य और भिन्‍दा से बचने की अपेक्षा रख सकता है। वर का बैर से झौर कोध का क्रोध से हमन नही हो सकता । वैर 
और क्रोध पर प्रेम भर शान्ति से विजय प्राप्त की जा सकती है। दुनिया मे बहु ऐसा भी देखने को मिलता है कि कोई 
किसी का अपकार नहीं भी करता, वल्कि भला ही करता है, फिर भी उसे बदले मे प्रपकार ही मिलता है । जब भी ऐसा 
प्रबसर उपस्थित हो तो मनुष्य को निराश नहीं होना चाहिए; हिम्मत नही हारनी चाहिए; बल्कि प्रपकार का बदला 
उपकांर से ही देने का प्रयत्व करमा चाहिए। मनुष्य केवल इसी प्रकार धपने झात्म-गुणों का विकास कर सकता है धौर 
वास्तविक सुख को उपलब्धि कर सकता है । 

झरनेतिक साधनों का उपयोग करके मनुष्य भौतिक सुख-सामग्री जुटा सकता है। इसके लिए उसे दूसरो के परिश्रम 
का लाभ उठाना होगा भौर उनके न्यायोचित स्वत्यों का भ्रपहरण करना होगा। मनुष्य भ्पने लिए भव्य भवन का सिर्माण 
कर सकता है, भारामदेह पलंग, गंदों भौर बिजली के पंखों का प्रबन्ध कर सकता है, मोटर प्रथवा घोडा-गाडी रख सकता 
है; किन्तु भह सब साधन-सामग्री सुलभ होने के बाद भी वह मानसिक शान्ति का शिकार हो सकता है। सच्चा सुख 
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झौर शान्ति भोग मैं नही, त्याग मे है। दूसरो के लिए थोडा-सा भी त्याग करने वाले को अनुभव होगा कि उसे इससे 
कितनी प्रान्तरिक क्षान्ति और सन्तोष प्राप्त होता है। किन्तु दूसरो के लिए त्याग करते समय भी एक बात की सावधानी 
रखनी होगी । उसे श्रपने त्याग का प्रदर्शन करने से बचना होगा; कारण त्याग का प्रदर्शन प्रहुंकार भौर दम्भ को जन्म 
देता है जो मनुष्य को पतन की झोर ले जाता है। 

व्यक्ति भर समाज दोनो का कल्याण इसी मे है कि व्यक्ति जगत्‌ के साथ एकात्मीयता घनुभव करे और भ्रपनी 
सुख-सुविधा की चिन्ता बाद मे और दूसरो की सुख-सुविधा की चिन्ता पहले करे । हिंसा भ्रौर भसत्य से हमेशा दूर रहे । 
सम्रम गौर सादगी को जीवन मे स्थान दे । प्रपनी प्रावश्यकताओो से अधिक संग्रह न करे; क्योंकि जो ऐसा करता है, वह 
नैतिकता को भग करता है। नैतिकता जगत के रक्षण, पोषण झौर विकास के लिए जरूरी है। हमारे वर्तमान ्रधिकाश 
सकटो का कारण यह है कि हमने नैतिक नियमों का परित्याग कर दिया है। धर्म के मूलभूत सिद्धान्तो के प्रति हमारी 
आस्था जितनी गहरी होगी, उतना ही हमारा नैतिकता का मापदण्ड ऊँचा होगा, हमारी नैतिकता जगत्‌-स्प्शी होनी चाहिए। 
सकुचित स्वार्थों की परिधि से बाहर निकल कर ही हम नेतिक जीवन बिता सकते हैं। नैतिक जीवन का ही दूसरा नाम 
सदाचारी जीवन है| 


की 
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झाज के युग की समस्या, विशेषककर भारत के सन्दर्भ में, ग्ररीब्री है, जिसके कारण भारत के करोड़ों मागरिक 
मारकीय जीवन बिता रहे हैं। देश का नेतु-वर्ग भौर स्वयं ये दलित जन ग़रीबी के विरुद्ध संधर्ष कर रहे हैं। इस संघर्ष 
के साथ एक भ्रच्छी बात यह भी है कि देश में यह विधवास बनता जा रहा है कि ग़टीबी मि टकर रहेगी | इससे जनता का 
मनोबल बढ़ रहा है। 


पात्मानुशासन 


यहू मनोबल जनता को सीघे-सीधे चलने कौ प्रेरणा दे रहा है, पर ऐसी भी अह्ुत-सौ चीजे हैं, जो जनता के 
विश्वास भौर मनोबल को सीधे रास्ते से हटा कर विकट मार्ग की भोर भी भग्रसर होने के लिए विवश कर रही हैं। इन 
चीज़ो में प्रनाचार, अष्टाचार शौर प्रशासकीय भक्षमताभों एवं नयी उभरती सस्कृति, पश्चिमी संस्कृति की भ्रनेक 
पनर्गल प्रवृत्तियों का विस्तार भी है। इसी स्थल पर ऐसे प्रयत्नों की प्रावश्यकता महसूस होती है जो जनता के इस 
विश्वास भौर मनोबल को कायम रख सके । इसके लिए देश में तरह-तरह के भानदोलन चल रहे हैं। इनमे से कुछ भान्दो- 
लन राजनीतिक दलों द्वारा संचालित हैं, कुछ सामाजिक संस्थाओं द्वारा भौर कुछ घा्िक संस्थाओं द्वारा | इस क्षेत्र मे 
साधु-सत और मुनि भी भाये हैं। इन संतों भौर मुनियो मे सत विनोबा भौर भाचायंश्री तुलसी भी है। विनोबा ने 
युग की समस्या को गम्भीर दृष्टि से देखते हुए राष्ट्रीय चरित्रोत्थान के भ्रपने प्रान्दोलन के साथ भूदान, ग्रामदान और 
सम्पत्तिदान धादि मज्ञों की प्रतिष्ठा को है। भाचायंश्री तुलसी ने मानव-गुण विकास का क्षेत्र लिया है भौर हस क्षेत्र में 
वे पिछले एक दशक से जुटे हुए हैं। उनके इस भान्दोलन को उनके शिष्यों भौर प्रनुवतियों ने देश के कोने-कोने मे 
फेलाबा है। इस झ्रान्दो जन का सद्ष्रभाव पड़ा है, जगह-जगह व्यापारियों, प्रधिकारियों, सरकारी कर्मचारियो, भ्रध्या- 
पको, युवकों एव छात्रों ने शपने जीवन को भ्रधिक पवित्र बनाने की प्रतिशा ली है। कह सकते हैं कि प्रणुत्न त-आन्‍्दोलन 
के माध्यम से भात्मामुशासन का कार्य बढ़ा है, जिसका कि जनतत्त्र में महत्त्व है। श्रात्मानुशासन से मनोबल झौर सघर्ष- 
शक्ति बढ़ती है। इस तरह अ्रणुव्रत-भानदोलन का एक प्रपना महत्वपूर्ण स्थान है । 


छोटे और बड़ों का संघर्ष 


अणुन्नत-भाम्दोलत भौर इस तरह के भम्य प्रयत्तों के सामने भामतौर पर एक प्रदन खड़ा होता है। ग़रीबी के 
विशद्ध संभ्ष में बहुधा टबकर बड़ों भौर छोटों में हो जाती है। जब छोटी जनता भपनी उन्नति के लिए भ्रागे बढ़ती है तो 
उसके लिए बढ़े लोगों को रास्ता देना अनिवाय हो जाता है; पर इस धनिवार्थ भर्म को वे निभा नहीं पाते, इसलिए संघर्ष 
की स्थिति भ्रा जाती है। इस प्रकार के संभर्ष के भयसर पर भ्रणुक्त-पान्दोलन के होता क्या करे; किसका साथ दें ? 
यदि दे मौन अपवा प्रकर्मष्य हो जायें तो संघर्षशील जनता की हानि होती है; भौर यदि थे बड़े लोगों का साथ दे तो उनके 
सुधार-प्रयत्तों की हामि होती है; क्योंकि इन सुधार-प्रयत्नों का भाशय तो भात्म-उन्तति के लिए सचेष्ट जनता को लाभ 
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पहुँचाना ही है। बहुधा सुधारवादी भ्ानदोलन प्रपने को ऐसे मवसरो पर सीमित भौर तटस्थ कर लेते है और इस तटस्थता 
के कारण वे शोज-विहीन हो जाते हैं। श्रणुतव्रत-आन्दोलन के सूत्रधार ग्राचायंश्री तुलसी का ऐसे अ्रवसरों के लिए, जो 
कि सघर्षों मे प्राय. झ्ाते रहते हैं, स्पष्ट दिशा-निर्देश वांछुनीय है । 


हे 


युग-सत्य की कासना 


ग्राचायंश्री तुलसी जैसे सत नेताओ्रो का मार्ग प्रेम का सहज मार्ग होता है; इसे ईश्वरीय मार्ग भी कह सकते 
है। गाधीजी भी इसी राह के राही थे; पर जनता के सक्रिय सधर्षों से सम्बद्ध होने के नाते उन्होंने इसके साथ सत्याग्रह 
भी जोड़ दिया था। जहाँ प्रेम अ्यवा सत्य के मार्ग मे रोडे होते थे, वे उसके लिए सत्याग्रह करते भौर कराते। इससे 
जनता का झाशातीत मनोबल बढ़ा और भारत की दमित जनता सिंह के समान उठ खडी हुई । गाधीजी के परवर्ती सतो 
की निगाहो से यह तथ्य जैसे शो कल हो गया है । इसी से उनके कर्मों मे वह तेजस्विता नहीं झा पा रही है। भारतीय 
परम्पराओ के आधार पर जो ग्रान्दोलन चल रहे है, इस तथ्य की ओर विशेष रूप से ध्यान दिया जाना जरूरी है, अन्यथा 
युग-सत्य के भनुकल वे नही हो पायेंगे। आचायंश्री तुलसी जनता के भ्रनेक वर्गों मे प्राचीन मुनियों की तरह आदरणीय 
हैं, प्राचीन सस्कृतिक भाव-भूमि पर उनके कर्म विचरण करते हैं, पर युग-सत्य उनके कर्मों को अपने से सश्लिष्ट होने की 
कामना करते हैं। श्रधिकाश जनता झ्राज भ्रार्थिक, सामाजिक भ्रौर सास्कृतिक उन्नति के पथ पर अग्रसर होना चाहती है, 
पर कुछ थोडे से श्रोमन्‍्त भ्रयनी पुरी शक्ति से उसके मार्ग को रोके खड़े है। प्रणुत्रत-प्रान्दोलन या भ्रन्य ऐसे ही आन्दोलन 
जनता की वाछाओं के फली भूत होने में क्या सहयोग देंगे ? 

ह सास्कृतिक तथा सामाजिक धान्दोलनों और समाज के सम्बन्धी पर निगाह डालते समय एक बात और सामने 
झाती है और वह यह कि समाज का मध्यवर्ग, जिसमे उच्च तथा निम्न मध्यवर्ग दोनों शामिल है, भ्न्‍्य निपेधात्मक दुप्टि- 
कोण से ग्रस्त है। उसकी भ्रद्धा-मावना तिरोहित हो गई है । उसका विश्वास जैसे कही खो गया है। पुरातनता उसे भाती 
नहीं और नवीनता के प्रति वह पूरी तरह सजग नही । त्रिशकु ज॑सी स्थिति में बह था गया है। श्री नेहरू का इस मन - 
स्थिति को ठीक करने के लिए सुभाव है कि नवीनता को पुरानी श्रेष्ठ सास्कृतिक परम्पराश्रो से सम्बद्ध किया जाये | यह 
सुझाव उचित मालूम पडता है; पर यहाँ प्रश्न यह झाता है कि क्या अणुष्त-झान्दोलन के कार्यकर्ता इस महत्‌ कर्म को 
अपने कन्धों पर लेगे ? क्या वे इतने सक्षम होगे ? इस दिशा मे निश्िचत ही भआ्राचायंश्री तुलसी का मार्ग-दर्शन मृल्यवान्‌ 


होगा । 
युगानुकूल झाधार भूमि 


इसी स्थल पर एक बात झौर मस्तिष्क मे श्राती है श्रौर वह यह कि झ्रामतौर पर धामिक नेताओं द्वारा सचा- 
लित प्रान्दोलनों मे रूढ़िवादी और मताग्रही व्यक्ति एकत्रित हो जाते हैं प्रौर परिणामत श्रान्दोलन की परिधि सीमित 
हो जाती है। इससे हानियाँ होती हैं। ऐसे श्रान्दोलनो को व्यापक झाधार देने के लिए घर्म की व्यापक व्याख्या हृदयगम 
करा दी जानी चाहिए। ऐसे श्रान्दोलनो के द्वितीय श्रेणी के धामिक नेताग्नों को भी ऊँच-नीच का भेद छोड कर प्पने 
व्यवहार मे परिवतंन करना जरूरी है। कई ऐसे गृहस्थ व्यक्ति हो सकते है, जो धामिक नेतागो को मात्र प्रुनित्व' या 
'साधुत्व के भ्राधार पर सम्मान नही देना चाहते, वे मुनियों श्रथवा साधुओं के साथ ईमानदारी के साथ काम करना 
चाहते हैं, पर साधु अथवा मुनि भपने मुनित्त की गरिमा मे उसका तिरस्कार कर देते हैं । ऐसी भावना युग के अ्रनुकल न 
होने से भान्दोलन के लिए हानिप्रद हो जाती है। सत-नेताशों के लिए अपने आन्दोलन के गठन का समय-समय पर विश: 
षण कर उसका सुधार करते रहना चाहिए। इस बात के लिखते समय मेरा झ्राशय कटाक्ष करने का नहीं श्रौर न ही 
सगठत-सम्बन्धी उपदेश का है। मैं सदा सत्यता और ईमानदारी से यह महसूस करता हूँ कि इन सामाजिक और सास्क- 
तिक श्रान्दोलनों की प्राधारभूमि युगानुकूल होनी चाहिए, ग्रन्यथा वे जन-मानस में जिस सौन्दर्य-विस्तार की भावना से 
संचालित हैं, उसके लुप्त हो जाने की सम्भावना है। इस बात की प्रसस्तता है कि प्रणुवत आ्रान्दोलन में सके लिए काफी 
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सजगता रखी जा रही है| 

इसी के साथ एक बात और उल्लेखनीय है। धाभिक संतों की संस्थाग्रों से प्रमेक बार मतमतान्तर का खक्‍कर 
फैल जाता है। यदि सस्था सनातनी साधुझों की हुई तो उसमें सनातन धर्मी विचारधारा के व्यक्ति ही प्रागे श्राते हैं भौर 
मताग्रह फैलाते हैं, यदि भ्रार्य समाजी साधुओं की सस्चा हुई तो उसमे झ्राय॑ समाजी विचारधारा के व्यक्तित भ्राते हैं और 
मतवाद के चक्कर को बढ़ाते हैं, यही बात अन्य घर्मावल्म्बियों के बारे में है। यद्यपि भ्रणुत्रत-प्रान्दोलन इन श्रन्य 
संस्थाओं से दस दिशा में भ्रधिक प्रगतिशील है, फिर भी इस सम्बन्ध में उसे कुछ श्र यत्न करने होगे । 


झणुष्त-पास्दोलत भर नई पीढ़ी 


झम्तिम बात श्रानदोलन बनाम नयी पीढ़ी के सम्बन्ध में है। कोई भी सामाजिक प्रान्दोलन नवयुवकों भौर नव- 
युवतियों के सहयोग के बिना ठीक ढंग से सहीं चल सकता । भ्रणुक्रत-झान्दोलन के सचालको ने इस तथ्य को अ्रच्छी तरह 
समझ लिया है झौर वे विद्याधियों एव युवकों मे चरित्र-विकास के साव भरते हैं, किन्तु इतना ही पर्याप्त नही है। घुवको 
में श्राधुनिक विचा रो के प्रति भी दिलचस्पी प॑दा करनी चाहिए। मैं समझता हूँ कि चरित्र-सौन्द्य से सण्डित तबयुवा वर्ग 
ग्राधुनिक वेज्ञानिक विचारधारा से प्रेरित होकर अन-सेवा का कार्य उन तवयुवकों एवं नवयुवतियों से श्रच्छा कर सकता 
है, जो मात्र बशानिक वियारधारा से प्रेरित होकर चलते हैं। श्री नेहरू ने कहा है कि शवयुवा वर्ग को प्राचीन सस्कृति के 
प्राधार पर पल्लवित चरित्र और झ्ाधुनिक बेजशानिक विचारधारा से युक्त करना ही दृष्ट होगा। श्रणुत्रत-प्रान्दोलन 
प्राचाय॑ श्री तुलसी के नेतृत्व में इस कार्य को ले प्रौर भनन्‍्य सामाजिक, धामिक सरथाओ को भी इस दिल्षा मे प्रेरित करे । 

हमारा विचार है कि जेसे भन्‍्य सामाजिक संस्थाए प्रमेक बार किस्ही विशेष प्रश्नों को लेकर संयुक्त प्रयरन 
करती हैं, इसी प्रकार घामिक नेताभो द्वारा संवालित सामाजिक सस्थाभों को भी परस्पर ताल-मेन रखना चाहिए। इससे 
उन्हे शबित प्राप्त होती और इस हकित से समान लाभान्वित होगा। इससे घामिक सौहाद का-सा वातावरण फंलेगा, जो 
राष्ट्रीय एकता के लिए बडा पुष्यप्रद रहेगा। यह राह भी भावषायंश्री तुलसी के पदक्षेप की भ्राकाक्षिणी है । 





आदद समाज में बुद्धि और हृदय 
भरी कन्हेयालाल शर्मा, एम ० ए० 


समाज मनुष्य द्वारा झात्म-हूप को प्रकाशित करने की संज्ञा है। एकाकी जन्म लेकर श्राया मनुष्य भ्रपने झ्ास- 
पास के सुख-दुख में सहानुभूति प्रदर्शित करता हुआ परिवार के सकुचित क्षेत्र से निकल कर विश्व-बन्धुत्व की सीमा तक 
का स्पशे इसी भ्रात्मरूप के प्रकाशन के फलस्वरूप करता है। इसके विपरीत वह स्वकेन्द्रित होकर समाज-विरोधी बन 
जाता है भौर प्रपनी झसामाजिक प्रवृत्तियो से स्वय को समाज के शत्र रूप में प्रकट करता है। जिस व्यक्ति की प्रास्म- 
पाराध में जितनी विशाल मानव-समष्टि को अन्तर्भूत करके चलने की क्षमता होती है, वह मनृष्य उतना ही महान्‌ 
कहलाता है और विपरीतावस्था मे वह भपनी तुच्छता भ्रथवा सकीर्णता का प्रदर्शन करता है। 

समस्त समाज-व्यवस्था के भ्राधार, मनुष्य के बुद्धि भौर हृदय रहे हैं। उसके क्रिया-व्यापारों का परिचालन 
इन्ही के द्वारा होता है। परिष्कृत भर नियन्त्रित भाव-विचार के प्रकाशन से समाज मे ग्रादर्श व्यवस्था स्थापित होती है । 
जिस समाज के सामाजिक भ्पने भाव-विचार समाजोपयोगी नही बना पाते, उस समाज का क्रमश. हास होता रहता है 
झ्रौर भ्रन्त में वह विनाश को प्राप्त होता है। इस प्रकार प्रादर्श समाज की स्थापना में दोनो का ही समान महस््व है। 

भाव भौर विचार एक ही मन के दो पहलू हैं, भ्रत. वे सर्वथा पृथक्‌ और स्वतत्र नही हैं, प्रपितु परस्पर सहयोगी 
हैं। उच्च विचारों का प्रतिफलन श्रेष्ठ समाजोपयोगी भावो के प्रकाशन मे होता है श्रौर भाव समाजोपयोगी बन कर उच्च 
विचारों को प्रेरणा देते हैं। कभी-कभी दोनो स्वतन्त्र रूप से बहुत दूर तक चलते भी दिखाई देते हैं। 

झसामाजिक कार्यों का नियन्त्रण भाव-पद्धति पर भी होता भ्राया है भ्ौर विचारो के भ्राधार पर भी । साहित्य- 
कारों ने व्यक्ति को सामाजिक कार्यों की भोर भाव-पद्धति के द्वारा फुसलाया है श्नौर उपदेशको तथा शासन-व्यवस्थापकों 
ने विचारों को जागृत करके भ्रन्तत. उन्हे भय या प्रलोमन का सकेत दिया है। विचार-पद्धति मे भय भौर प्रलोभन जहाँ 
तक बहुत स्पष्ट रहते हैं, वहाँ तक तो व्यक्ति श्रपने क्रिया-व्यापारों पर नियत्रण स्थापित करता चलता है, पर जहाँ ये 
प्रच्छन्‍्न या परोक्ष हो जाते हैं, वहाँ इस पद्धति में व्यक्ति के शील को सेमाल कर चलने की शक्ति का तिरोभाव-सा होता 
दिखाई देता है। 

कानून की व्यवस्था होती तो भय के भाधार पर है, पर भय की स्थापना का मार्ग सीधा व सरल न होने से 
व्यक्ति की दृष्टि से वह ग्रोकल-सा रहता है । जहाँ कुछ भ्रवस्थाओ मे वह प्रत्यक्ष भी है, वहां भी वकील के बुद्धिकौशल 
कानून की पुस्तकों की लचीली दब्दावली, गवाहों की जोड-तोड, न्यायाधीश के व्यक्तित्व झ्रादि की श्राड मे परोक्ष बने 
जाता है। प्रत' भय या दण्ड की भ्रनिश्चितता से केवल विचार-पद्धति की भी सूक्ष्मताश्रों पर ठहरा कानून व्यक्ति को 
झपराध न करने की प्रेरणा प्राय नहीं देता । ध 

क़ानून स्थूल घटनाओं की चीर-फाड़ करके त्याय तक पहुँचता है। हस प्रक्रिया में वह 

(॥7/0007) को भी ध्यान मे रखता है। स्थूल घटनाश्रों के मूल में निहित सृक्ष्म संकल्प को कवि 

के भनुसन्धान मे न्यायप्राय भसमर्थ ही सिद्ध होता है। भ्रत' भनेक बार सत्पक्ष पराजित भौर भसत्पक्ष विजयी होता है 
जिससे बतंमात न्याय-्यवस्था के प्रति भ्रनास्था उत्पन्न होती है। 

प्रत' कानून द्वारा सर्देव सत्पक्ष को समर्थन न मिलने से समाज में सस्मार्ग के प्रति प्रनास्था तो उत्पन्न 
है, साथ ही न्याय व कानून की मान्यता के प्रति सामाजिक के मन में विद्रोह-भावना जागृत होती है। इन डिक 3 
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प्रतिफलन समाज के वर्तमान विकासौन्‍्मुख अपराधों में देखा जा सकता है। वर्तमाव थौद्धिक युग ने व्यक्ति को धर्म के 
प्रति भ्रनास्था प्रदान की है भौर इसके मूल स्वरूप उभ्रसत्कार्यों से उसे रोकने की शक्ति का जो झ्रभाव धर्म में मिलता है, 
उसका स्थान कानून भी लेने मे श्रसमर्थ सिद्ध हो रहा है । 

सामाजिकों की प्रकृति में सदसत्‌ के विविध पारिभाषिक मिश्रणों से इसके भ्रगणित रूप दिखाई देते हैं। इनमे 
से जिनमें सत्पक्ष का भागह प्धिक मिलता है, उनके लिए परिस्थिति का एक झटका ही सन्मार्ग-प्रदर्शन के लिए पर्याप्त 
है, पर जो भ्रसत्पक्ष की दिशा मे बहुत दूर जा चुके हैं, उनको सम्मार्ग पर साने के लिए भ्रसाधारण व्यवस्था की प्रावश्यकता 
है। किसी महात्मा के वमत्कार से ऐसे व्यक्तियों का भले ही कल्याण हुआ हो, पर क़ानून के द्वारा दण्डित होकर तो जेल 
की काली कोठरियों मे उनके हृदयों की कालिमा बढ़तो है। जिन व्यक्तियों मे सदसत्‌ का भ्रधिक भसन्तुलन नहीं है, उनको 
कानून-व्यवस्था भय दिखला कर कुमार्ग की धोर बढ़ने से रोकती रहुती है भौर भ्रनम्यास से ऐसे व्यक्ति कमी-कभी साघु- 
स्वभाव के बनते देखे गए हैं । 

झाज का कानून अपने सही रूप में केवल कुछ गिने-चुने व्यक्षिययों को, वकीलों व न्यायाधीजों को ही बोधगम्य 
है । साधारण जनता की पहुँच उसकी बारीकियों तक होना सम्भव है। धारा ४२८ की पहुँच लोक-जिल्ठा तक हो जाने 
में सामान्य जनता की क़ानून के प्रति श्रभिरुचि न प्रकट होकर, ऐसे कार्यों की वृद्धि की दिशा का सकेत मिलता है जो इस 
धारा के क्षेत्र में भाते हैं। कानून की किसी प्रस्य धारा से झाज के सामाजिको का कोई परिचय नही है। उनका किसी 
धारा-विशेष से तब परिचय होता है, जब वह तत्सम्बन्धी अपराध कर चका होता है । 

प्रतिदवन्द्रियों मे, कानूनी बुद्धि के भ्रविकास में, न्यायालयों में उनकी स्थिति किसी श्रनुचारी पशु से अच्छी नहीं 
होती । इस प्रतिद्वन्द्षिता के आवेश भे धन का बल उनका सहायक बनता है। इस धन-बल के अमाव में सत्पक्ष विजयश्री 
को झपनी समभता हुमा भी झनेक प्रवस्थाओ मे मार्ग मे ही घुटने टेक देता है, वह प्रतिद्वन्द्रिता का भ्रन्त करने के लिए 
उतारू हो जाता है। तब उसके द्वदय में प्रतिद्वन्दी के प्रति भ्रात्मीयता का विकास होता हो, ऐसी कल्पना निराधार है। 
वह तो तब वर्तमान न्याय-व्यवस्था की भोर गोली-खाये हिल पशु के समान देखता है और प्रपने प्रतिदन्दी से जब कुछ 
शोकर वह मित्रता के लिए हाथ बढ़ाता है, तब उसके प्रति विद्वेष की जड़े भौर भी गहरी चली जाती हैं । 

कानून बुद्धि की उपज होने के नाते व्यक्ति के मन मे प्रपने प्रति पूज्यता की भावना उत्पन्न नही कर सका है। 
प्रतः उसको समझने-समझाने की प्रक्रिया का श्राधार निरा बौद्धिक होता है । पूज्य भावना के अ्रभाव में कानून भी स्थूल 
पकड़ से बच कर निकलते के प्रनेक स्थूल-सूक्ष्म सार्ग बुद्धेजीवी व्यक्ति खोज निकालते हैं। प्रत. एक कानून का निर्माण 
झपने साथ भनेक गुप्त छिं्दो को लेकर भाता है जिनमे से भ्रपराधी सहज ही बच तिकल सकता है। इस प्रकार सरक्षित 
म्यक्ति प्रपने बुद्धि-बल के गये में कूम कर उस मानसिक स्थिति को प्राप्त कर लेता है जो पशु-बल-थुक्त ढाकुओं में पाई 
जाती है। भ्तः बहू मानव-सुलभ सद-वृत्तियों के प्रति भ्रनास्थावान्‌ बन कर जीवन-यापन झारम्भ कर देता है। 

जो व्यक्ति चतुर तथा व्यावहारिक बुद्धि के होते हैं, वे मानवता को तिलाजलि देकर कानून का लाभ उठाने के 
लिए सर्देव तत्पर रहते हैं। मुझे ऐसे अनेक घन-लोलुप धनिकों के उदाहरण स्मरण हैं जो किरायेदार एक्ट का सरक्षण 
दाकर विधवाधों झौर धन-हीनों की विशाल सम्पत्ति पर बीस वर्ष पूर्व के किराये पर भ्रधिकार जमाये बंे हैं भर वे 
समय-समय पर झपने मकान-मालिकों को दुत्कारते रहते हैं। ऐसी भवस्था मे क़ानून एक ध्न्धे मदान्ध व्यक्ति के हाथ मे 
दी गई तलवार के समान भीषण दिखाई देने लगता है झौर झपने विकट रूप से सामाजिकों को सत्रस्त करता रहता है। 
जहाँ उससे दीन, धनहीन भादि को संरक्षण मिलता चाहिए, वहाँ बहू झपती मादकता का ही परिचम दे रहा है। 

क़ासून की पहुँच हृदय-मन्विर तक नहीं है। वह पछत है। हृदय के कोमल तारों को भंकृत करके मानव-जीवन 
को नई दिशा देने में बह अभ्रसमर्य है । बुद्धि के भाभार पर निर्मित उसका भव्य प्रासाद देखने मे तो मत्कृत करने वाला है, 
पर भातर स वह जजंर है। प्रेम, कयणा झ्ादिद्वारा ब्यक्ति परायों को जिस कुशलता के द्वारा भपता बना लेता है, वह 
कानून द्वारा स्वप्त में भी सम्भव नहीं है। उसमे तो मानव की निधिकार झाकृति को विक्ृृत किया है। वह प्रायः अपने 
झस्तिर्व को भोषणा भपरात्र के उपरान्त करता है, भतः वह मूलतः: मनुष्य के भ्रसत्पक्ष पर दृष्टि डालता हुआ चलता है । 


अषुब्रत और नेतिक पुनरुत्थान आन्दोलन 
की रामकृष्ण 'भारती', एम० ए०, शास्त्री, विद्यावासस्पति 


गत बारह वर्षों में भ्रणुश्त-प्रात्दोलन भारत मे ही नही, भ्रन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ मे भी एक नैतिक भान्दोलन के रूप 
में प्रसिद्धि प्राप्त कर चुका है। भाचायंश्री तुलसी के नेतृत्व मे तथा उतके साधु-साध्वियों के सरक्षण में यह झाम्दोलन 
सारे देश में प्रगति कर रहा है। देश के स्वतन्त्र होने के पश्चात्‌ जहाँ हमारे राजनीतिक नेताग्रो को देश के पुनर्निर्माण के 
लिए पंचवर्षीय योजनाए बनाने मे प्रवृत्त होता पडा, वहाँ भ्राचार्यश्री तुलसी का ध्यान देश के नैतिक पुनरुत्थान की 
ओर गया और उन्होंने भारतीय सस्कृति भौर दहन के भहिसा, सत्य श्रादि सावभौम आधारों पर नंतिक ब्रत की एक 
स्वमान्य श्राचार-संहिता प्रस्तुत की। वेद के चरंवेति-घरंवेति सन्देश की ओर मानव-समाज का ध्यान ग्राकर्षित करते 
हुए उन्होंने हमे अपने कर्तव्यों के प्रति जागरूक किया। प्रपने श्रावक-समाज की समाजिक कुरीतियो की भोर तो उन्होने 
ध्यान दिया ही, साथ-ही-साथ सरकारी कर्मचारियों में बढते हुए भ्रष्टाचार तथा विद्यार्थियों मे बढ़ती हुई प्रनुशासन- 
हीनता श्रादि की श्रोर भी उनका ध्यान गया तथा इस सम्बन्ध मे योजनाबद्ध कार्य हुए। 

नैतिक पुनरुत्थान (४. २. & ) प्रान्दोलन के प्रवर्तक डॉ० फ्रेक बुकमैन हैं। उनका देहान्त ७ भ्रगस्त, १६६१ 
सोमवार के दिन ८३ वर्ष की प्रायु मे हृदय की गति बन्द हो जाने के कारण हो गया | उनका जीवन सघर्षमय था और के 
भ्रपने-झप में एक सस्या थे। इसमे सन्देह नही कि निरन्तर साधना एवं परिश्रम से उन्होंने 'तंतिक पुमरुत्यान' के महान्‌ 
भ्रान्दोलन को संसार के एक कोने से दूसरे कोने तक पहुँचाया और इस ससस्‍्था को एक ऐसी घामिक, राजनीसिक अथवा 
सांस्कृतिक सस्था का रूप दिया, “जिसकी विजयिनी पताका की छत्र-छाया मे,” साप्ताहिक हिन्दुस्तान के सम्पादक 
श्री बॉकेबिहारी भटनागर के शब्दों मे--“विदव के इतने देशों के व्यक्ति भ्रपने रूप, ढग भ्रौर पद के समस्त भेदभावो को 
भूल कर इस प्रकार शान्ति, श्रद्धा शौर लगत के साथ विश्व-कल्याण के चिन्तन में रत रहते हों।”" 

क्षी भटनागर ने अपने अ्रप्रलेख में डॉ० बुकमेन की ८०वी वर्ष-गाँठ के श्रवसर पर आयोजित, जिस विश्वव्यापी 
सम्मेलन का उल्लेख उक्त भ्रंक मे किया है, वह तीन वर्ष पूर्व मैकनिक द्वीप में हुआ॥आ था, जिसमे यूरोप, प्रफ़ीका, एशिया 
और प्रमेरिका--प्रनेक महाद्वीपों के निवासी अपनी रग-बिरंगी वेश-भूषा मे, प्रपनी विशित्र, विविध बोलियाँ बोलते हुए 
सैकड़ों ओर हजारो रुपये ख़्ें कर वहाँ केवल एक निमित्त के लिए एकत्र हुए थे भौर वह था--भौतिक च्रमक-दमक से 
चौंधियाई भ्राँलो को नैतिक पुनरुत्यान की शान्त, शीतल भ्रकाश-किरणों मे ले जाने वाले प्रपने सम्माननीय भौर प्यारे 
फ्रेंक की ८०वीं वर्ष-गाँठ मनाना । श्री भटनागर के ही शब्दों में, “विश्वास मानिये, इस समारोह मे ६०-८० , ६०-९७ 
वर्ष के वृद्ध पुरुष भौर स्त्रियाँ सहस्ो मीलों की दूरी पार कर समुद्र भर भ्राकाश की छाती को चीर वहाँ लनकते हुए 
भांये थे । बाणी उसकी काँपती थी, पैर उनके लड़खडाते थे, किन्तु दूसरो का सहारा ले वे भ्रपने फ्रक के निकट जाते थे 
प्रौर प्रेम से विल्लल होकर उनका चुम्बन कर लेते थे ।” पर यह सब क्यों ? यह दृश्य बतलाता है कि श्राज के इस बैज्ञा- 
निक युग में भी नैतिकता प्रमी जीवित है। उसकी मशाल विश्व के कोने-कोने मे प्रज्वलित है। लोगों में प्यास है, जिज्ञासा 
है, श्रद्धा है भौर निर्माण की दिशा में निरन्तर कार्य हो रहा है। नैतिकता का यह वातावरण भी ससार के लिए उतना 
ही झावश्यक है, जितना कि किसी देश का योजना-बद्ध भौतिक निर्माण ! 





$ साप्ताहिक हिन्दुस्तान भ्रस्लेख से, २७ प्रगस्त, १६६३१. 


अध्याय ] झजुद्त और तेतिक पृमरुचान शागदोलल [ ७७ 


फ्रेक दुकमंन रिचट्ज रलेंड के एक त्याति प्राप्त वंश में उत्पस्स हुए भौर सन्‌ १६४७ से उनका परिवार भ्रमेरिका 
में झाकर बस गया। उनके पूर्वजों में से एक ने कुरान का जर्मन भाषा में प्रनुवाद किया । उनके बहुत से पूर्वजों ने सहस्व- 
पूर्णे मैनिक धमियातों में भाग सेकर प्रसिद्धि प्राप्त की! उन्होंने भ्रपने जीवन-काल में अ्रनेक देशो की थात्रा कर उन देशों 
के सम्बन्ध में व्यक्तिगत जानकारी प्राप्त की। लिक्षा-क्षेत्र में महस्वपूर्ण पदों पर कार्य करते हुए भी उनका कार्यक्षेत्र 
प्रत्यन्त विस्तृत था । वे प्रायः कहा करते थे, “झाप कागज पर एक नये ससार की योजना बना सकते हैं, पर ग्रापको इसका 
निर्माण व्यक्तियों मे से उनके सहयोग से, करना चाहिए । 

उन्होंने १९२९ की भपती दक्षिणी अक्रीका-यात्रा में जातिगत तथा वर्गगत भेदभाव को डर करने का महान 
प्रवत्त किया । काजे भर गोरे, डच तपा ब्रिटिश प्रादि के भेदभाव को दूर करने मे उनकी सेवाए सदेव के लिए संस्मरणीय 
हैं । शीघ्र ही उनके कार्यों से उनकी प्रसिद्धि विदव-व्यापी हो गई। राष्ट्ससघ के एक भूतपूर्ण अध्यक्ष के शब्दों मे 
“जहाँ हम राजनीति को बदलने में प्रतफल हुए, वहाँ श्राप ( श्री बुकमैन ) ने जीवनो को परिवतित करने मे सफलता 
प्राप्प की है तथा पुरुषों भौर स्त्रियों को जीवन का सया मार्ग दिया है।” सन्‌ १६३४ में उन्होंने नैतिक पुतरुत्थान के झरान्दो 
लत का श्रीगगेश एक कार्य क्रम के रूप से किया । उस कार्यक्रम में नैतिक शक्ति की झावश्यकता पर बल दिया गया था, 
जिमसे युद्ध में विजय प्राप्त की जाये तथा एक न्यायपूर्ण शान्ति का निर्माण किया जा सके । “मगवान्‌ ने मुभे, यह विचार 
दिया--नैतिक तथा पश्राध्यात्मिक पुनः शस्त्रीकरण का एक प्रबल आन्दोलन होगा, जो ससार के कोने-कोने तक पहुँचेगा । 
नग्ने व्यक्ति होगे, नई जातियाँ होगी और होगा एक नया ससार । सन्‌ १६४५ में उन्होंने एक मौलिक सत्य की ओर 
संसार का ध्यान ग्राकवित किया--"ध्राज हम तीत विचारधाराशों को अ्रधिकार-प्राप्ति के लिए संघर्ष करते हुए पाते 
है--१ तानाशाही, २ साम्यवाद तथा ३ नैतिक पुनरुत्थान ।” द्वितीय महायुद्ध के वर्षों में उन्होंने श्रपने तैलिक पुनरुत्थान 
के सन्देश को दूर-यूर तक पहुँचाने का महान्‌ प्रयत्त किया। नाड़ी जर्मनी भी इस प्रभाव से बचा न रह सका | द्वितीय महा- 
यद्ध के पूर्व हो नाजियों ने तैलिक प्नरुस्थान झ्ान्दोलन पर रोक लगा दी थी। नाजझी सेनागो को ऐसे निर्देश दिये गए थे 
कि ये जहाँ जाये, इस प्रान्दोलन को दबाए तथा कुचले । इस प्रकार यह झान्दोलन निरन्तर प्रगति करता रहा तथा झाज 
स्थिति यह है कि यह प्रन्तर्राष्ट्रीय रूयासि को प्राप्त कर चका है। समय-समय पर इस संस्था के अधिवेशन होते हैं भ्ौर 
विभिन्‍न देशों से सहस्रों की सख्या में प्रतिनिधि इनमें सम्मिलित होते हैं । इसी प्रकार की एक राष्ट्रीय सभा सन्‌ १६५१ 
के जनवरी मास में वाशिंगटन में हुई, जिसमे पत्चीस देशों के लगभग पन्द्रह सौ प्रतिनिधियों ने भाग लिया । 

इस झआान्दोलन के महत्वपूर्ण साधनों मे एक साधन है-- इसका 'नताटकीय-प्रभिनय' या 'रयमच-अभिनय' । हमे 
इस प्रकार के अभिनय देखने का नई दिल्‍्सी में सन्‌ १६५१२ में अश्रवसर प्राप्त हो चुका है, जबकि इस आन्दोलन के श्रनुया- 
थिप्रों का एक प्रतिनिधि-मण्डल तब राजधानी मे भाया हुआ्आा था। 

नैतिक पुनरत्यान भान्दोलन के भनुयायी ईश्वर में तथा उसके दँवी सरक्षण में भाई-चारे से कार्य करने मे 
विश्वास रखते हैं। भारदोलन के सस्थापक के शब्दों में, “प्रस्येक मनुष्य की प्रावष्यकता को पूर्ण करने के लिए पर्याप्त 
सामग्री है, परन्तु लोगों के लोम को सन्तुष्ट नहीं किया जा सकता । इस भ्ारदोलन ने केवल शान्तिकाल मे ही नही, 
अपितु युद्ध-काल में भी अपना कार्य जारी रखा। द्वितीय महायुद्ध के दिनो में भी भ्रमरिका, हालंण्ड, कनाडा तथा प्रास्ट्रे- 
लिया झादि देशों में भानदोलन के प्रशिक्षण-केखो में सैनिकों को नैतिक पनरुत्थान भान्दोलन के विचारों से परिचित किया 
गया । उन्हें झस्त्रों के युद्ध के साथ विचारों की दृष्टि से भी प्रशिक्षित किया गया । इस आन्दोलन ने प्रनुशासन, बलिदान 
तथा देक्ष प्रेम की मायना को महत्वपूर्ण स्थान प्रदान किया। इस ग्रान्दोलन के कुछ नेताभों को नताज्ी-भ्रत्याचारों का 
शिकार भी बनना पड़ा । कुछ मारे गए तथा कुछ कारागार में डाल दिये गए । इस झान्दोलन के महत्त्य को इस समय प्राय 
प्रत्येक देश तथा उसके बड़ें-बड़े नेता एक स्वर से स्वीकार कर रहे हैं । 

इस प्रकार भझपने ६०वे जन्म-दिवस के उपलक्ष में डा० बुकमंनल ते जन, १६३८ में भ्रान्दोलन का श्रीगणेश किया 
झौर संसार का ध्यान नैतिक पुनरत्थान की झोर भाकृष्ट किया। गत तेईस वर्षों में यह भ्रानदोलन विश्व-व्यापी बन चुका है। 

प्रणुद्बत-प्ात्दोलन भी इसी प्रकार का एक नैतिक भान्दोलत है। मुनिश्री नगराजजी के शब्दों मे, “यह भान्दो- 


छ्द ] प्राधायंधी तुलसी धमिनस्दन वर्प [ सृतीय 


लत नतिक मूल्यों के पनरत्थान का झ्ान्दोलन है। इसका प्राधार हमारी प्राचीन भारतीय भार्य-परम्परा में है, जिसकी नौव 
यम और नियमों पर प्राधारित है। भ्रहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रद्माचर्य तथा भ्रपरिग्रह--ये पाँच यम हमारे यहाँ योगदर्शन' के 
अनसार माने गए है। इन्ही के प्राधार पर ग्याचार्यश्री तुलसी ने जैनागमों के श्रणुत्बतों को सर्व-साधारण श्रावकों तथा 
अन्य साधको के लिए प्रचारित तथा प्रसारित किया। एक-एक ब्रत को लेकर उन्होने सर्वसाधारण के लाभ के लिए मध्यम- 
मार्ग का झ्राश्रय लेकर उन्हे नैतिकता की ओर झ्ाकधित किया। गत बारह वर्षों मे यह आन्दोलन देश-विदेश में प्रसिद्ध 
प्राप्त कर चुका है। भ्राज स्वतत्त्र होने के पश्चात देश की सबसे बड़ी आवश्यकता नैतिक पुनरुत्थान की भावना है। डा० 
बुकमन के नेतिक पुनरत्यान प्रान्दोलन तथा आचाये विनोबा भावे की स्वोदय विचारधारा के समान झात्रार्यक्षी सुलसी 
ने भी बथासम्भव स्वय भपने साधु-साध्वियों तथा भ्रन्य सावंजनिक कार्यकर्ता के सहयोग से इस प्रान्दोलन को पर्याप्त 
_ प्रयतिश्षील बनाया है । 

उक्त दोनो भ्रान्दोलनो मे भ्रह्िसा को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। इसी प्रकार सत्य, चोरी न करना, ब्रह्मचर्य 
तथा अ्रपरिग्रह ( लोभ-हीनता ) की भावनाप्रो को भी बल दिया गया है। नि शस्त्रीकरण की समस्या ग्राज विष्य की 
महत्त्वपूर्ण समस्या है। इस ओर भी दोनो प्रान्दोलनो के सस्थापको का ध्यान गया भौर दोनो की हार्दिक इच्छा यही रही 
है कि शस्त्रों की होड से जैसे भी सम्भव हो, विश्व को बचा लिया जाये । 
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१ तत्राहिसासत्यास्तैय ब्रह्मच्र्यापरिप्रहा, यमा: । 
“पौगसूश्र साधन पाव छृ० ३० 


नेतिकता और महिलाएं 


श्रीमती उमिला वाष्णेव, एम० ए७ 


ससार के प्रत्येक भाग में नारी एक समस्या के रूप में लड़ी है। इतनी शिक्षा-दीक्षा, इतने विश्यालम, महाविशा- 
लय, विश्वविद्यालय स्‍भौर इतनी भौतिक उन्नति होने पर भी प्रब झभौर तब मे कितना भेद है। नारी को लेकर समाभ में, - 
साहित्य में महामारी-सी फंली हुई है । 


विभिन्न युगों में सारी का स्थान 


रामायण-काल मे स्त्रियों को पूर्ण स्वतस्त्रता थी। वे झपने पति के साथ रण में भी जाती थीं | कैकैयी दशरथ के 
साथ युद्ध में मई थी | पति-निर्वाचन के लिए स्वयवर का प्रायोजन किया जाता था। पर्दे कौप्रथा न थी। लण्जा और 
सकोच नारी-जाति के प्राभूषण थे । स्त्रियों का उपहास करने वालों को दण्ड दिया जाता था। शअनुसूबा, सीता, कौशन्यां, 
बौकेयी, तारा भौर मदोदरी उस समय में नारीत्व के पूर्ण विकास का प्रतिनिधित्व करती हैं । 

महाभारत के भनुसार स्त्री-पुरुष की भ्रधाँगिनी है, उसकी सबसे बडी मित्र है। धर्म, भ्रथं, काम की मूल है । 
जो उसका अपमान करता है, उसका काल नाश कर देता है। महाभारत के मुद्ध के मूल में नारी-भपमान ही था ! ट्रोपदी, 
उतत रा, कुन्सी, सावित्री का ब्यक्तित्व भ्राज भी भ्रजर-प्रमर है। 

बौद्ध काल में भी स्त्रियों की झोर से उदासीनता नहीं बरती गई है । जम्बनद के विवाह-भोज पर महात्मा बुद्ध 
में स्पष्ट कहा, “बौद्ध धर्म मे स्त्री पुर्ष, बालक-बालिका, सबल-निबंल, ऊँच-नीच सब के लिए समान स्थान है।” 

भ्रम्मापाली का प्रेम इसका उदाहरण है। स्त्रियाँ मी धर्म-शत पालन करने के उद्देश्य से भर से बाहर ग्रा-जा 
सकती हैं। उन्हे भिकष्षणी भ्रमण कहते थे । 

जैन धर्म में भी दबेताम्बर सम्प्रदाय जाले स्त्री और छूद्ठ को मोक्ष का भागी मानते हैं । 

हौव धर्म में भ्र्भ -तारीब्व र की कल्पना शिव और पार्वती को लेकर ही की गई है । नारी के बिना रास के हूप 
की कोई सार्थकता नहीं है। बंष्णवों मे राधा और कृष्ण की पूजा का विधान है। यही नही, स॒ष्टि के विकास के लिए जहाँ 
बरद्या ने प्पने प्रनेक ध्ंशों के साथ भ्रवतार लिया, वहाँ प्रकृति भी सावित्री, लक्ष्मी, दुर्गा, पाव॑ती के रूप में ग्रवतरित हुई। 
उनके ध्ंद--कला ऋरमश: गगा, तुलसी, मानसा, देवसेना, काली देवियों के रूप मे प्रगट हुए । 

इतने पर भी ध्राज नारी यह महसूस कर रही है कि उसका भ्रपमान हो रहा है। उसे प्रधिकार चाहिए बरा- 
बरी का । मुस्लिम साआाज्य में नारी की स्थिति पुरुष की केवल बासना-तृप्सि का साधन बन कर रह गई थी। उसे मूक 
भ्रौर बधिर गाय के समान माना जाता था। पढें की प्रा मे कमी भी उसकी ररसी किसी भो खूँटे से वाँधी जा सकती थी । 
मुर्दे के नाम पर भी उसे सारा जीवन काटने को मजबूर किया जा सकता था। वहाँ प्राज समाज की हलचल के साथ तारी 
प्रपने अ्षिकारों के लिए ऋ्ति कर रही है । 


झाददों और यवार्थ 


नारी-आ्राभ्दोसभ के दो रूप स्पष्ट हैं--एक भारतीय, दूसरा पाश्चात्य। भारतीय नारी भपने शॉस्कृतिक भाइशं 
को भ्ाज उतना दल गहीं मानती, जितता भा को । प्राचीन झादशशों की तींब उसके सामने खौखली और इकौसला- 
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मात्र है। यद्यपि नर और नारी दोनों पति-पत्नी है घर मे, पर उन दोनो के दृष्टिकोण ओर व्यक्तित्व समाज में प्रलग-प्रलग 
है। पार्चात्य प्रभाव से पति ही नही, पत्नी के भी विचारों की स्वतन्त्रता इतनी अधिक बढ़ जाती है कि वह दाम्पत्यथ जीवन 
के कोमल ततु को, जो कभी जन्म-जन्मान्तरों मे भो प्रटूट मान कर जोड़ा जाता था, एक भटके में तो देतो है। पुरुष की 
कमाई की वह मोहताज न रहे इसलिए वह झाथिक मामले में अपने पै रो पर खड़ा होने के लिए नौकरी करती है । पति 
के सामने उसका स्वाभिमान चुर-बर न हो, अत वह अपने घमण्ड में भ्रन्धी होकर घर से बाहर स्वतन्त्रता के तास पर 
मित्र बनाती है। मित्रता का आधार नेतिकता तो है तही, बराबरी में हँसना, बोलना, बंठना और पता नहीं, क्या-क्या 
जलता है। तव नारो केवल एक के नही झनेक मित्रो के मनोरजन का साधन क्लबो, होटलों में एक कॉफी के प्याले पर बन 
जाती है। नये फैशन की पू्ति के लिए उसे घन चाहिए । पति तथा अपनी प्राय में पूरा नहीं पह्ता तो उस भ्र्थ-मग्रह के 
लिए वह जानते हुए भी भ्रनजान बत कर अच्छे और बरे, सही और गलत, सभी देगो को पपनानी है । प्राज यदि सलवार 
ढीली-हाली झौर कमीज ढोनो का फंशन है तो चार दिन बाद सलवार की सुह़री चडीदार पजामे से होड़ लेने सगती है । 
कमीज के फिटिंग का यह हाल है कि बहिनजी पानी हसलिए नहीं ऐीती कि पेट फूल जायेगा और कमीज को फिटिग के 
साथ-साथ बॉडी की फोर्मेशन न बिगड़ जाये | अपनी तदक-भडक के शानदार प्रदर्शन के लिए के अपने नैतिक स्वर को 
कही का भी नहीं रखती। विचारों की स्वतस्त्रता के साथ-साथ व्यक्तित वो स्वतस्त्रता भी मिल जानी है । १९ जहाँ तक 
प्रेम और सहानुभूति का प्रइन है, न पुरुष को स्त्री का सच्चा प्रेम मिलता है गौर न स्त्री को पुरुष का । 

यो तो भगवान्‌ महावीर भौर गौतम बद्ध के काल में भी मरलबियों और नच्छवियों के प्रदारह गणराज्य थे । 
वहाँ निर्वाचन-पद्धति से ही सारा कार्य होता श्रा। आम्रपाली राज्य की स्वध्रेष्ठ सुन्दरी थी। हर क्षत्रिय-कृषार उससे 
विवाह करने का प्रयत्त कर रहा था । जो भी सर्व श्रेष्ट वस्तु है, वह राज्य की है, इस विधान के झ्रनसार प्राम्रपाली को 
नगर-वधू बनना पडा । उस समय यह कानून नही, नैतिक विधान भी था । 


प्रतिदृन्द्रिता 


आज नेतिकता के ग्रभाव मे नारी नारी है। माँ, बहिन और पत्नी का रूप उससे दूर होता जा रहा है। यद्यपि 
वह माँ बनती है, पर सिर्फ बालक को जन्म देते के लिए ही । उसके दिल से पूछा जाये, कया उसे वात्सल्य में मातत्व नसीय 
होना है ” लौकिक स्वतन्त्रता के आगे, सौरदर्थ और शारीरिक भद्दे प्रदर्शत के सामने उसे पति का प्यार भौर बालक ग्ी 
ममता हेय लगती है। तब गृहस्थी का सुख कहाँ है, जब तारों पुरुष की सहचरी न होकर प्रतिद्रस्द्रिनी बन जाती है । 

शवाजी के प्रनुवर जब कल्याण के तवाब की वेगम को बन्दिती करके लाये तो शिवाजी उसके रुप को देखकर 

बोले, “मेरी माँ जीजाबाई आपकी तरह सुस्दर होती तो मैं भी इतना हो खबसरत होता ।'' 

पर आज का पुरुष सड़क पर चलती महिलाझ्रो के पीछे 'सदके तेरी चाल के' कहने में नही हिचाकियाना ; रेलवे 
प्लेटफार्म हो या बस का स्टेड, शहर के सुय बाजार का चौराहा हो या सामाजिक समारोह , जहाँ श्गीन चार तित- 
लियाँ गज आती है तो वहाँ सोलह भेंवरे मेंदराते दिखाई देगे। ध्राज के पुरुष को चाहिए, बह नारी के विवास और 
बनता में योगदान दे, न कि नैनिक पतन का अपने-प्रापकों साध्य बनाये। नारी की प्ात्मा प्रेम में रहती है। परुष का 
प्रम एक घटना-मात्र है। पर नारी का प्रेम उसके जीवस का इतिहास बन जाता है। हु 


नारी की प्रजा क्‍यों ? 


कवीन्‍्द्र-रवीन्द्र के शब्दों मे, “लेक स्त्री परमात्मा का सर्वोत्तम प्रकाश है जिससे ससार की शोभा बढ़ती है ।” 
ेल्‍ शिक्षित नारी मे आत्परिक विशिब्दता का विकास, प्राचार-सयमन का विधान प्रमल होना चाहिए ह 
प्रादर्श जहाँ विनाश का कारण बन सकता है, वहाँ तया यथार्थ उसमे प्रधिक कट है, इसे न भूल जाना चाहिए हि कर 
सवतस्त्रता, कोमलता, सौस्दर्य, प्रेम का उपयोग पुरुष को अ्रपते धर समाज: और 8 00386: । नारी की 
मवनति के लिए नही। भारतीय और पादजात्य दोनों हो दृष्टिकोण यदि प्रापस से समभौता करके कस बिन हे 
00020 सा पस्म 
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हो सकता है। नारी को भी पुरुष की वासना का साधन उसकी अ्रखों का प्रेम बन कर जीवित नहीं रहना हैं। महषि 
दयानन्द ने एक बार कहा था, “भारत का धर्म उसके पृत्रो सि नही, पुत्रियों के प्रताप से स्थिर है।” लौवेल ने तो यहां 
सके कहा, “विधाता ने स्त्रियों को सुन्दर बनाया है, इसी से हम उनको महत्त्व, नहीं देते | वे प्रेम के लिए अनाई गई हैं, 
हसीलिए हम उनसे प्रेम नहीं करते । हम उन्हें पूजते हैं तो केवल इसलिए कि मनुप्य का मनुष्यत्व एकमात्र उन्हीं के 
कारण है | 

माना, हर नई पीढ़ी झ्पनी पुरानी पीढी से अधिक चसलुर होती है। वह तेजी से झ्रागे बढती है, पर प्रॉँख बन्द 
करके बढ़ना तो बुद्धि मानी नहीं है । 





ब्यापार और नतिकता 


थी लल्लनप्रसाद ध्यास 
सम्पाइक्ष--तदथ भारत, लक्षमद्ा 


झाज प्राय' लागो में यह भ्रान्त धारणा पायी जाती है कि भारत की सस्कृति तो धर्म एवं श्राध्यात्मिकता- 
प्रधान रही है, ग्तएवं इसमे प्र भ्रथवा ग्रथपार्जज को कोई विशेष महत्त्व नही । परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नही है। हमारे 
यहाँ तो चार पुरुषाय माने गए हैं, जिनमे धर्म भोर मोक्ष के साथ प्र्थ तथा काम भी है। भारतीय प्र५॑-शास्त्र के प्रमुख 
प्रणेता ग्राचार्य चाणक्य ने तो सुश्षस्य मूल धर्म, धमस्य मलमयः कह कर धमं ओर प्र्थ का समयायोी रूप सामने रख 
दिया है । 
| सघसे बडी बात तो यह है कि धर्म की कल्पना वैराग्यमूलक होते हुए भी उसमे सासारिक पक्ष की उपेक्षा नहीं 
की गई है, बल्कि वहाँ तो आध्यात्मिक एवं भौतिक पक्ष--दोनो को युगपत्‌ गति दी गई है। उसकी ब्याश्या इसी प्रकार 
की गई है, घतोभ्युर्यनि-भेयसलिद्धि. स धर्म: भ्र्थात्‌ जिससे लोकिक ह्चौर पारलौकिक जीवन बने, वही धर्म है। स्पष्ट 
है कि भारतीय धर्म भे लौकिक भ्रौर पारतौकिक या भौतिक और प्राध्यात्मिक पक्ष को प्रलग-प्रलग नही, बल्कि दोनो को 
एक-दूसरे का पुरक और अन्योन्याश्रित माना गया है। 


स्पागमय भोग 


भारतीय जीवन का झ्राधार भथवा उसकी भाँकी ईशोपनिषद्‌ के इस स्ंविदित इलौक से स्पष्ट हो जाती है 
ईशावास्यमिदं सबब यत्‌किण क्षगस्यां जगत । 
तेन त्पक्तेन मुजोधा मा गभ: कस्यस्वि१र घनम्‌॥ 
अर्थात्‌ इस विशाल जगत्‌ मे हम जो कुछ देखते हैं, वह सब ईदवर से व्याप्त है । इसलिए उसके द्वारा जो त्यक्त 
है, उसका भोग करो और दूसरे के धन का लोम न,करो । 
इस इलोक में निहित भावना ही समाज के प्रति व्यक्ति के कतंव्य को इगित करती है। यह बताते हुए कि 
सम्पूर्ण जगतू (समाज) में ईइबर की व्याप्ति है प्रौर यह सब उसी की माया है, उससे परे कुछ नहीं, अतारब दूसरे के 
धन की ओर दृष्टिपात उचित नही । 
साथ ही भारतीय जीवन-दर्शन के सार-तस्‍्व उपनिषद्‌ के इस मूलमन्त्र का यह भी ्रर्थ निकलता है कि जब 
जगत्‌ की समस्त वस्तुझो मे ईड्वर की व्याप्ति है, तो मनुष्य,जो उसका एक श्रग-मात्र है,का उन पर क्या प्रधिकार है? हाँ, 
सृष्टि का एकमात्र ज्ञानवान्‌ प्राणी होने के कारण वह श्रन्य प्राणियों की प्रपेक्षा प्रधिक सुविधाजनक किन्तु उत्तरदायित्व 
पूर्ण स्थिति मे प्रवश्य है। वह जगत्‌ (समाज) की वस्तुझ्ों (सम्पत्ति) का अधिकारी नहीं, वरन सरक्षक (ट्रस्टी) है। 
वस्तुत: बहू तो निमित्त-मात्र है। 
समाज के लिए संरक्षकता 


समाज से समता, समृद्धि और सद्‌ 


भावना उत्पस्त करने के लिए उपनिषद्‌ के उसी मूल मन्त्र को समय-समय 
विभिन्‍न महापुरुषों मे बिमित्स हप था नाम कक 


मे से प्रस्तुत किया। वर्तमान युग में महात्मा गराधी का ट्स्टीशिप (सरक्षकता) 


भ्रध्याव ] व्यापार और नैतिकता [ ८३ 


का सिद्धान्त इसी उदात्त भावना का प्रतिपादन करता है। ने कहते हैं--- 

“बास्तव में समान वितरण के इस सिद्धान्त की जड़ में ट्स्टीशिप या सरक्षकता का सिद्धान्त होना चाहिए । 
यानी ध्मीरों को धपने प्रतिरिक्त घन का टस्टी या संरक्षक बनना स्वीकार करना चाहिए। समान वितरण का सिद्धान्त 
कहता, है कि प्रमीरो को भी अपने पड़ोसियों से एक भी रुपया भ्रधिक नहीं रखना जाहिए । यह सब कंसे किया जाये ? 
धनवान प्रादमी के पास उसका धन रहने दिया जायेगा, परन्तु उसका उतना ही भाग वह प्रपने काम मे लेगा, जितना 
उसे भ्रपनी जरूरत के लिए उचित रूप में चाहिए, बाकी को वह समाज के उपयोग के लिए धरोहर-रूप समझेगा। 


व्यापार में झ्नेतिकता 


इसी भावना के प्रभाव में भाज समाज के विभिन्‍त क्षेत्रों मे अनैतिकता और भ्रष्टाचार व्याप्त हो चला है। यह 
झनुचित प्रवस्था व्यापार के क्षेत्र में प्रपणी चरम सीमा पर विद्यमान है, जहाँ प्रधिकाश व्यापारी-वर्ग ने येनकेन-प्रकारेण 
अधिकाधिक लाम कमाना ही भपना परम उदेदय समझ लिया है। उन्हे न तो समाज की चिन्ता है और न ही उसके प्रति 
प्रपने करतंब्यो का भान । बल्कि व्यापार के क्षेत्र मे प्रनेतिकसा ने भ्रपना ऐसा प्रभाव जया लिया कि राजनीति की तरह 
इसमे भी प्राय. लोग यह समझने लगे हैं कि व्यापार और नतिकता से कोई सम्बन्ध नहीं भौर व्यापार मे सफलता के लिए 
न॑तिकता और ईमानदारी का त्याग ग्रावश्यक-सा है। निश्चय ही यह स्थिति हमारे समाज के एक बड़े वर्ग के नैतिक 
झ्रध-पतन की थोतक है जिसका कारण है नेतिक एवं आध्यात्मिक मूल्यों का छास तथा हमारे जीवन पर पर्थ का ग्रत्यधिक 
प्रभाव । प्र्थ का यह प्रमाव होने से जीवन के सभी गुण घन की तुला पर ही तोले जाते है--सर्वे गुणा: कांचनमा- 
शपम्ते । 


झमेतिकता के प्रकार 


धाज व्यापार मे ग्रनेतिकता के जितने प्रकार हैं, उन सबका कारण अधिकाधिक लाभ कमाने की वृत्ति तो है हो; 
साथ ही यह वृत्ति इतनी प्रबल हो गई है कि कई बार व्यापारियों द्वारा समाज को हित-चिन्ता तो दूर रही, वे उल्टे समाज 
झौर देश के हितो को हानि पहुँचा कर भी ग्रपने उद्देष्य की पूति करते हैं। निर्धारित मूल्य से अधिक लेने, कम झौर घटिया 
माल देने, ग्रभाव के समय मनमाने दाम लेकर जन-जीवन के साथ खिलवाड़ करने तथा धन्य प्रकार से प्रनुचित लाभ 
कमाने की घटनाए तो प्राय: देखी जाती है , किन्तु कभी-कभी ऐसी धटनाए भी देखी गई हैं, जब ग्रधिक लाभ कमाने के 
लोभवदा राष्ट्‌ की प्रतिष्ठा तक को हानि पहुँचाई गई तथा देश का गम्भीर भ्रहित किया गया। हूस द्वारा भेजे गए जूतो 
के झ्रार्डर की सप्लाई मे घटिया माल भेजने की घटना पुरानी न पड़ थी कि भ्रमी हाल मे कुछ समाचा र-पत्रो मे प्रकाशित 
समाचार के भ्रनूसार कुछ भारतीय ब्यापारियों ने उत्तरी सीमा पर चीनी झाक्रमणकारियों के हाथ ऊँचे दामों पर सीमेट 
झौर णी० सी० शीटे बेची, जिनसे हवाई भट्ठो का निर्माण किया गया । 


मिराकरण कंसे ? 


प्रश्न है कि यह भ्रतेतिकता दूर कंसे हो जो हमारे सम्पूर्य राष्ट्रीय जीवन को बियाक्त बना रही है ? इस समस्या 
का हेस हमे समस्या का मूल समझ कर ही निकालना होगा; अर्थात्‌ हमे समाज के प्रति ब्यक्ति का कर्तव्य-आाव जागृत 
करना होगा भौर समाज में व्याप्त भर्थ के प्रत्यधिक प्रभाव को समाप्त करना होगा। तभी समाज में नैतिक मूल्यों की 
पुम:स्थापना हो सकती है| 

बैसे जहाँ सक इसके व्यावहारिक पक्ष का सम्बन्ध है, समस्या क। निराक रण तीत प्रकार से हो सकता है---सरकारी 
स्तर पर, सामाजिक स्तर पर भ्रोर स्वयं के द्वारा। प्रथम उपाय के धन्तर्गत सरकार कानून बना कर भ्रनेतिकता धौर 
अध्टाचार को रोकती है। जैसे पाकिस्तात मे बर्तमान सरकार ने चोर-बाजारी करने वालो, खाच वस्तुओ मे मिलावट 
करने बालों प्रादि को कड़ी-से-कड़ी सजाएं दों। कुछ देशों में लान कमाने की प्रधिकतम स्लीमा भी सिश्चित कर दी गई 


दो ] प्राचायश्री ठुलसों भ्मिनस्इन प्रस्य [ सतौच 


है। इन भनिवाये उपायो के द्वारा व्यापारियों में भय ग्रौर झतक उत्पन्न कर कुछ समय के लिए उन्हे भरनेतिक कार्यों से 
रोका जा समता है, परसन्‍्लु उनमे स्थायी रूप से समाजोपयोगी भाव जागृत नहीं किये जा सकते ! इस प्रकार सरकारी 
कानून और दण्ड-व्यवस्था झरनतिकता या अष्टाचार पर कुछ नियन्त्रण स्थापित करने में सहायक तो जरूर हो सकती है, 
किन्तु वह समस्या का स्थायी हल तही है। इसके लिए ग्रन्ण उपायो का भी सहारा लेना ग्रावदयक है । 
दूसरा उपाय है सामाजिक स्तर का, जिसके अन्तगंत व्यक्त की अनेतिकता पर समाज भ्रकुश तगाता है । भ्राज 
प्राय प्रत्येक व्यापारी किसी-न-किसी यूनियन ग्रथवा प्रस्य सगठन से सम्बन्धित है। इन संगठनों का यह कर्तव्य होना 
चाहिए के ये न केवल उनकी उचित-अ्नुचित माँगो को ही सगठित-रूप स रखा करे, बल्कि यह भी देखें कि संगठन का 
प्रत्येक सदस्य अपने व्यापार में ईमानदारी और नंतिकता का पालन करते हुए समाज और राष्ट्र के हितों की रक्षा कर 
रहा है या नही | यदि वे सगठन अपने इस सहज अपेक्षित कर्तव्य का पालन नहीं करते तो उनकी कोई सामाजिक प्राव- 
इयकता नही । ह 
इस कार्य के लिए उन संगठनों को पहले यह निश्चित करना होगा कि व्यापारियों भ्रथवा व्यापारिक संस्थानों 
के कौन-कौन से कार्य नंतिकता और ईमानदारी के विरुद्ध है, जिनके करने पर उनका संगठन से बहिध्कार क्या जा सकता 
है। माथ ही यह भी व्यवस्था होनी चाहिए कि बहिप्कृत व्यापारी या व्यापारिक मस्थान समस्त व्यापारिक सुविधाग्ं से 
भी वचित किया जाये ताकि प्रन्य व्यापारीजन वंसे अ्रनुचित कार्यों की श्रोर प्रवृत्त न हो | यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 
जो समाज चारित्रिक एव अन्य गुणों की दुष्टि से बहुत उस्तत नहीं है, उसमे नैतिकता और ईमानदारी को सर्वश्यायक 
बनाते के लिए कुछ-न-कुछ नियमो की झनिवायता एवं झ्रकुण की झ्रावश्यकता पडली है । 
तीसरा उपाय, जो व्यक्ति के स्वय के प्रयासों से सम्बन्ध रखता है, वही सर्वापरि महत्त्व का है। बिना किसी 
जोर-दबाव था अकुझ-नियन्त्रण के नैनिकता झौर ईमानदारी का जो पालन किया जाता है, उससे एक प्रकार की ग्रात्मिक 
प्रसलतता और सन्‍्तोष की प्राप्ति होती है। सम्भव है कि नैतिकतावादी व्यापारी को प्रपेक्षाऊत कम लाभाण प्राप्त हों, 
परन्तु उससे जो उसे झ्रात्मिक सन्‍्तोष प्राप्त होगा, उसका माप घन से नहीं किया जा सकता। साथ ही एक ईमानदार 
व्यापारी न केवल अपना करततंव्य पालन ही करता है, बल्कि अपने आचरण मे प्रन्‍्य को प्रभावित झौर प्रेरित भो करता 
है। इस प्रकार वह नैतिकता के प्रसार मे भी सहायक बनता है। 
यह कितने हर्ष की बात है कि आचार्यश्री तुलसी ने व्यापार मे प्रनैतिकला की समस्या के निराकरणाधं इस 
तीसरे उपाय की भ्रोर ध्यान दिया है। उनका अणुव्रत-प्ान्दोलन विद्यार्थी, मजदूर, राजकर्मचारों भ्रादि वर्गों के लिए 
जिस प्रकार एक श्राचार-सहिता प्रस्तुत करता है, उसी प्रकार ब्यापारी-वर्ग के लिए भी । स्वयं झाचाय॑श्री तुलसी व 
उनके साधुजन देश के कोने-कोने मे अलख जगाते हुए व्यक्ति-माध्यम से नैलिक प्रसार का भागीरथ प्रयत्न कर रहें है । 
उनके ग्रणुत्रत-आन्‍्दोलन मे सम्मिलित होने वालो में व्यापारी बड़ी भस्या में है। आन्दोलन की प्रेरणा से व्यापारियां 
ने, जिस समय देश मे चोरबाजारी अपनी सीमा पर पहुंच गई थी, चोरबाजारी न करते, मिलावट न करने, तोल-माप में 
“वृनाधिकता न करने भ्रादि की प्रतिज्ञा ली थी । सचमुच ही यह प्रयत्न व्यापार में छाई हुई प्रनेतिकताझों के निराकरण 
में प्पना ग्रनूठा स्थान रखता है। ग्रान्दोलन के प्रयास से संकड़ो व्यापारियों ने श्राते हुए प्रपने भ्र्ध-लाम का संवरण किया 
है श्लौर समाज के यमक्ष एक अनुकरणीय उदाहरण उपस्थित किया है। 
अणव्रत-आन्दोलन के द्वारा प्रारम्म किया गया यह उपक्रम व्यक्ति-माध्यम के प्रनन्तर सामाजिक स्तर पर भी 
चला है। दिल्ली, कलकत्ता, पटना, लखनऊ, कानपुर जैसे उद्योग-प्रधान व व्यवसाय-प्रधान नगरो मे वहाँ के बड़े-बड़े 
व्यापारिक सगठनो में भी मुनियों के भाषणों से यह ग्रावाज गूँजी है। उन सगे जे 
स्थित हुए है और उनके परिणाम भी सुन्दर आए है । 


इुछ एक प्रसिद्ध मण्डियों से दुकान-दुकान पर जाकर मुनिजनो ने व्यापारियों को प्रेरणा दो है भौर सारे बाजार 


रो मिलावट, भूठे तौल-माप ग्रादि को दूर किया है । प्रणश्रत-प्रान्दोलन के द्वारा वैयक्तिक वे सामाजिक--दोनों स्तर पर 
व्यापारियों का जत-मानस बदला जा रहा है । 


अरध्याप ] इैयापार और नेतिकता [ ४५५ 


सतिकता और ईप्रानदारी का भौतिक लाभ भी प्राप्त होता है, पर उसमे कुछ समय लगता है । ईमानदार व्यापारी 

की धीरे-धीरे एक साख या प्रतिष्ठा बनती है जो भ्रन्तत' उसे लाभ प्रद्यन करती है। इस प्रकार व्यापार में नैलिकता ते 
केवल सामाजिक, बल्कि निजी हित का सम्पादन भी करती है। 

यदि किसी अ्रवस्था में लेलिकता से व्यक्ति का कोई भौतिक लाभ न भी होता हों, तो भी वह समाज की 
सुथ्यवस्था तथा राष्ट की प्रतिष्ठा के लिए भ्रनिवायं आवश्यकता है। किसी समाज या राष्ट्‌ की वास्तविक उन्नति और 
उत्कृष्टता का अनुमान इसी से लगाया जाता है कि उसमे नैतिक परम्पराझो का कहाँ तक पालन झौर नैतिक मानदण्डो का 
कहाँ तक झादर किया जाता है । 

अब हमारा देश स्वतन्त्र है प्रौर हम केवल भौतिक उन्नति से ही सन्‍्तोष न कर लेना होगा, अल्कि यह भी 
विचार करना होंगा कि हमारा न॑तिक स्तर भी ऊंचा उठ रहा है या नहीं। यदि नहीं तो उस पर विचार करना होगा 
ध्रौर राष्ट्र की भीतिक उन्नति के साथ-साथ नेतिक उन्‍नति के कार्य को भी प्राथमिकता देनी होगी। 


>£2/% 





विद्यार्थी वर्ग और नेतिकता 
भ्रो चन्द्रगुप्त विधालंकार 
सम्पाइक--धप्राजकल 


विद्यार्थी जीवन पांच या छ वर्ष की ग्रायु से प्रारम्भ होकर इक क्रीम या बाईस वर्ष को भ्राय तक जारी रहता 
है। औसतन सत्रह या प्रठारह वर्ष की आ्रायु मे विद्यार्थी विश्वविद्यालयों में प्रविष्ट होते हैं, क्योकि स्कूलों | पाठ्य- 
क्रम ग्यारह वर्ष कर दिया गया है । प्रस्तुत लेख मे विश्वविद्यालयों के विद्यार्थी-जीवन को ही विवेचन का मुख्य केन्द्र रखा 
गा सत्रह वर्ष की प्राय जीवन के नाजुक वर्षों मे इसलिए मिनी जाती है कि तब व्यक्ति न बालका में गिना जा 
सकता है श्ौरत बडो मे। भ्रधिकाशत सत्रह वर्ष का किशोर श्रपने को परिपक्व यवक समभने लगता है, पर उसके 
बडे भाई, माता-पिता और शिक्षक उसे प्रभी तक मुख्यत बालक मान रहे होते हैं। वह स्थिति स्वतन्त्र व्यक्तित्व के 
विकास में चाहे कितनी ही अ्रधिक सहायक क्यों त हो, इस प्राय को नाजुक जरूर बना देती है । परिणाम यह होता है 
कि क्शोर मे चिड चिडापन झौर खिज बढ़ जाते है, जो मानसिक श्रनिशवय और दुविधा को जन्म देते है । कक । 

इस आयु के भी शक्तिशाली श्रौर कमजोर दोनों ही पहलू है। भौतिक दृष्टि से सबह-प्रठारह वर्ष की प्रायु मं 
व्यक्ति का विकास नव यौवन के निकट पहुँच रहा होता है । लडकियाँ तो प्राय इस झ्रायू में काफी समभदार नवयूव्तियाँ 
दिखाई देने लगती है, यद्यपि उनका मानसिक विकास अपनी झ्रायु के लड़कों से कुछ हो प्रधिक होता है । व्यक्ति मे 
श्रात्म-विश्वास बढ जाता है, तो माँ-बाप और गुरुजनों के प्रति भ्रवज्ञा की भावना उत्पन्न होने लगती है। झ्राज का 
सामाजिक वातावरण इस भावना को और भी अधिक उकसाता है | स्फृति, ग्रदम्य कार्यशक्ति, खतरा उठाने का साहस, 
नई बाते जानने की उत्सुकता--ये सब इस झायु के सुनहले पहलू हैं। यही सब बाने खतरे की बाते भी सिद्ध हो सकती 
है। उदाहरण के लिए नई बाते जानने की उत्सकता को ही लीजिए । यदि इस झ्रायु का व्यक्ति लेगिक जानकारी में 
इतना लिप्त हो जाए कि वह वासना-पूति के सभी स्वाभाविक या अस्वाभाविक साधनों को प्राजमाने लगे, तो वह 
व्यक्तित्व के हास का कारण सिद्ध हो सकता है भौर इससे पराड्मुख रह कर यदि किसी सत लक्ष्य की प्रोर भ्रग्रसर हो 
जाता है तो जीवन को काफी प्रगति की भ्रोर बढा सकता है। 

मुप्रसिद्ध विचारक एच० जी० वेल्स की भन्तिम उस्तक का नाम है 'ट्रेजेडी श्रांफ होमोसेपिश्रस्स' । इस 
पुस्तक में उन्होंने कहा है कि मानव-नाति की सबसे बडी ट्रेजैडी--दु खान्‍्तता यह है कि मनुष्य का पूर्ण शारीरिक विकास 
तो भ्रठारह से तेईस वर्षों की आ्रायु मे हो जाता है, पर उसका बौद्धिक भौर मानसिक विकास प्रद्ठतालोस से पच्रपन वर्ष की 
आ्ायु के बाद हो पाता है, जब उसकी शारीरिक शक्ति क्षीण होने लगती है । दूसरे शब्दों में शारीरिक शस्ति मुख्यत, उन 
मानवो के पास है, जिनका पूर्ण बौद्धिक प्रौर मानसिक विकास नही हो पाया श्रौर मानव समाज के जिस भाग का मान- 
सिक विकास हो चका है, वह मुख्यत न सिर्फ शारीरिक दृष्टि से कमज्ञोर है, अपितु उसकी शारीरिक कमजोरी शी घ्रता 
से बढ़ती जा रही होती है । 

स्पष्टत कालेजों का विद्यार्थी-समाज उस श्रेणी में है, जिनका शारीरिक विकाम पूर्णता के निकट पहुंच रहा है, 
पर जिनका मानसिक विकास अभी निचली सीढ़ियों पर ही पहुँच पाया है। यदि पचास वर्ष के व्यक्ति का मानसिक 
विकास पूर्ण माना जाये सो वीस वर्ष के व्यक्ति का मानसिक विकास पचास में से बीस ही सीढ़ियों पर पहुँच पाया है । 


हष्याव ] विद्यार्थों बर्ग धौर मेतिकता [ इ७ 


यहु ठीक है कि विश्यार्थों प्रवस्था में पुस्तकों तथा गुरुजनों के द्वारा श्ञान-प्राप्ति की मन.स्थिति बनाए रखी जा सकता 
है, पर व्यवहार में ऐसा कहाँ तक हो पाता है, यह चिन्सनीय है। 

भारतीय शास्त्रों के भ्रनुसार विद्यार्थी जीवन को ब्रह्माचर्यावस्‍था' कहा गया है । 'ब्रह्मचय॑ के सम्बन्ध में बहुत- 
सो आन्त धारणाए व्याप्त हैं। प्रायः बह्म चर्य का भ्र्थ लेगिक सयम ही से लिया जाता है । वास्तव मे यह भ्र्थ एकदम प्रपूर्ण 
भौर भ्रामक है। ब्रह्मचर्य का भ्रथ॑ है. ब्रह्म णि चरति इति बरह्मजारी जो व्यवित गद्य भ्र्यात्‌ शान में विचरण करता 
है, वह ब्रह्म चारी है। सत्यं शान धमम्त ब्रह्म । दूसरे शब्दों में ज्ञानारजजन ब्रह्मलर्यावस्‍था का मुख्य लक्षण है। जो व्यक्ति 
ब्रह्म भ्र्यात्‌ ज्ञान मे विचरण करेगा, वह प्रसंयमी भ्ौर प्रनैतिक हो ही नहीं सकता । भ्रर्थात्‌ लेंगिक सयभ ब्रह्मचयं का 
परिणाम भले ही हो, यह उसकी व्याख्या नहीं है। 

यदि विश्वविद्यालयों का वातावरण पूरी तरह शानमय बनाया जा सके, तो वहाँ नैतिकता को शिक्षा देने का 
प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होगा । ज्ञान में कला भी सम्मिलित है। वे सब बाते जो मनुष्य का बौद्धिक और मानसिक विकास 
करने में सहायक होती हैं, शान का भ्रपरिहायं ध्वग हैं। इस तरह पहली और सबसे महस्वपूर्ण प्रावदयकता तो विश्व- 
विद्यालयों को वास्तविक ज्ञान का केन्द्र बनाने की है । 

यदि विश्वविद्यालयों मे जीवन की विविध सम्पन्नता विद्याथियों को प्राप्त हो सके, तो वह बिना किसी विशेष 
श्रम के उन्हे नैतिकता के मार्ग पर ले जा सकेगी। उस प्रायु में विद्यार्थी साहस के काम करना चाहता है। उसे यह 
प्रवसर होना चाहिए कि वह श्ेय-कार्यों के लिए खतरे उठाए। मेरी शिक्षा-दीक्षा गुरुकुल मे हुई है। उन दिनो गुरुकुल 
कागह़ी गगा के दूसरे पार एक घने जंगल में था, जहाँ क्षेर, चीते, रीछ, हाथी भ्रादि बनय पशु बहुतायत से थे। वहाँ वाता- 
वरण कुछ ऐसा था कि उस जमाने में हम यह जानते ही न थे कि भय क्‍या चीज है । कालेज के छात्रावास से कुछ विद्यार्थी 
भारतीय सर्वे-विभाग द्वारा प्रकादित उस क्षेत्र के जगलो के नक्शे लेकर प्रपरिचित जगलो मे जाते थे प्रौर शिवालक की 
पहाड़ियों पर बिना गाइड के चढ़ा करते थे । हम लोगो के व्यक्तित्व के निर्माण में प्रकृति का बहुत महत्त्वपूर्ण हाथ है। 
प्रकृति में साहसपूर्ण विचरण नैतिकता की महत्त्वपूर्ण शिक्षा देता है । 

जीवन की विविध सम्पन्नता से मेरा प्रभ्िप्राय यह है कि विश्वविद्यालयों मे ऐसा वातावरण रखा जाए कि 
विश्याथियों को खाली वक्‍त मिले ही सही । साथ ही उनका जीवन इतना तन्मयतापूर्ण बन जाए कि खाली रहने को हृच्छा 
लक उनमे उत्पन्त ने हो । केवल किताबी शिक्षा एकदम अधूरी है। विद्यार्थी स्वय प्रपने झगडो को निबटाएँ । वे सगीत, 
कविता, कहानी, साहित्य ध्रादि में क्रियास्मक रुजि प्रदर्शित करें, ज्ञान-विज्ञान की बातो पर परिचर्याए सगठित करे। इसी 
तरह भौर भी कितने ही साधन हैं, जिनसे विद्यार्थी जीवन को बहुन सम्पन्न तथा विविधतापूर्ण बनाया जा सकता है। 
इन्हीं उपायों से विज्ञाथियों को नंतिकता की क्रियात्मक शिक्षा दी जा सकती है झौर उन्हें उत्त रदायी श्रेष्ठ नागरिक के 
रूप में निभित किया जा सकता है । 





विद्यार्थी, नेतिकता और व्यक्तित्व 


मुनिश्री हर्षशर्द्रजी 


नैतिकता झौर चरित्र मानवीय व्यक्तित्व की महत्ता का सौभ्यतापूर्ण सौन्दर्य है। यह वही सौन्दर्य है जिससे 
मानव मृत्यु के बाद भी भ्मरता को प्राप्त करता है, कष्टो, दुविधाओों भौर निराशापूर्ण स्थितियों मे भी चमकता है झौर 
असख्य-पसख्य प्राणियों के लिए भ्रनगिनत युगो तक प्रकाश-स्तम्भ, प्रेरणाकारी तथा शक्ति-स्रोत बनता है । मानवीय 
महत्ता का प्राधार चरित्र है, चरित्र मानव की प्रस्येक प्रवृत्ति से निमित होने वाला यमस्त्री गुण है और गण गुणी का 
भ्रविनाभावी सहचारी है। इसलिए नैतिकता श्रौर चरित्र को अखण्ड प्राप्ति के लिए विद्यार्थी-प्रवस्था अत्यन्त महत्वपूर्ण 
अवसर हैं । 
विद्यार्थी भावी जगत्‌ का प्रतिबिम्ब है। उसके नयन-पट पर बनने वाले ससार का चलचित्र उभरता चलना 
है, उसके कार्यों से भावी नागरिकों के ग्राचरण प्रतिध्वनित होते है, उसका विकास भावी ग्रस्तिस्व की गहराई और 
ऊँचाई का मापयन्त्र है और सक्षेप मे मानव जाति का समग्र भावी इतिहास ही विद्याथियों पर अवलम्बित है । बीस-तीस 
ओर पचास वर्ष के पडचात दिखायी देने वाली सुनहरी स्वप्तमयी भाकियों और उन्हीं को प्रत्यक्ष करते को मत्स्वपण 
योजनाए झाज के विद्याथियों के लिए है। वे स्वथ ही उस समय के लिए कर्ता है, उपभोक्‍ता है श्रौर बिधाता भी है । 
राष्ट्र के कणंघार और समाज के सूत्रधार एक महस्त्वपूर्ण सन्धि मे से होकर गजर रहे है। उन्हें विगत वे अनु- 
पयोगी अ्वशेषो को क्षेष करना पड रहा है और भावी के निर्माण का प्रारम्भ | सहार झौर सज्न वी सूक्ष्म-सी रेखा पर 
न केवल वे स्वय चल रहे है, आ्रपितु अपने पीछे समग्र राष्ट्र और समाज को भी खीच रहे है। आ्रादर्श क्या है--नुतन 
पुरातन या समन्वय ? इसका चुनाव विद्या थियों के लिए एक उलभन भरा प्रशन है। विद्यार्थी नवीन राष्ट्र के भव्य भवन 
का निर्माण देखता है, परन्तु देखता है भ्रस्त-व्यस्त-सी वस्तुओ्रों का ढेर । यह स्वाभाविक भी है, क्योंकि निर्माण-कार्य 
चाल जो है। दूसरी श्रोर वह देखता है मान्यताओं, परम्पराओं भर रुढियों के जजेरित भवन का सहार । वहाँ पर भी 
उसे उसी प्रकार की अस्त-व्यस्तता दिलाई देती है, क्योंकि उस मकान को गिराने का कार्य न केवल ग्रधूरा है, श्रपितु कुछ 
तत्त्व उसकी रक्षा के लिए प्रयत्नशील है । 
विद्यार्थी भ्रपने-भापको चौराहे पर खड़ा पाता है। वह बढना चाहता है, गति का सामथ्य उसके चरण। का 
सहचारी है, परन्तु चलता हुआ भी बढ़ नही पा रहा है, कार्य करता हुआ भी विकास नहीं पा रहा है, सामर्थ्य पश्रौर 
ग्राकाक्षा होते हुए भी उन्हे सफलीभूत नही पा रहा है। क्योकि उसके सम्मुख आदर्श है, परन्तु अ्रनुकरणीय जीवन की 
प्रेरणा नहीं, शब्दों से सम्पुष्ट भीमकाय ग्रन्थ हैं, परन्तु आचरणो से पुष्ट सशक्त समाज नही, जीविका की शिक्षा के 
पाठक है, परन्तु मानवीय भावनाओं के विकास को मूर्त रूप देने वाले तपे हुए मनस्वी नहीं। इसलिए विद्यार्थी भ्रमित 
है, अपने पथ पर भ्रविश्वस्त है झ्रौर चोराहे पर खड़ा चोकन्ता होकर किसी विश्वस्त पथ-प्रदर्शक की प्रतीक्षा कर 
रहा है। 
आज का विशार्थी प्रतिभा-सम्पन्त है। उसने जिस क्षेत्र में भी प्रवेश किया, उसकी उन्नत चोटी को छकर झौर 
भी अधिक समुस्नत करने का सफल की अर किया | तरुण वैज्ञानिकों के शोधपूर्ण मस्तिष्क पर वेजानिक इंनसधारे ली 
लय प्रसन्‍न है, तवोदित साहित्यकारों, कवियों प्रौर लेखकों की गणना बुजुर्गों की श्रेणी में हो रही है भौर युवक राज- 


नेताध्ों तथा मुख्य सन्त्रियों की सफलता पर वरिष्ठ नेताओं ने नये रक्‍त के लिए बलपूर्वर कुछ स्थान रिक्त कराने का 


शध्याय ] विद्यार्थी, मेतिकता और व्यक्तित्थ [ ६ 


निर्णय किया है। ये कुछ बोलते हुए तथ्य है जो कि भ्राज के विज्याथियों प्रौर यवफो के प्रतिभा सम्पन्न 2प्रक्तित्व को स्पष्ट 
कर रहे हैं । 

देश के सम्मुख नैतिकता और चरित्र का महस्वपूर्ण प्रश्न है। समस्त नागरिक भ्रष्ट व ब्रपनी मर्यादाओं से च्यूस 
ही गए हैं--पह कथन सत्य मे उतता ही दूर है जितना कि प्रहिसा से हिसा । परन्तु कोई भी वर्ग पूर्ण नैतिक और ईमान- 
दार है, यह कहना भी झआलोकित मध्याहु को भाँख मूदकर तमोमयी स्‍प्रमावस्यथा बताना है। श्रनेतिवता हर वर्ग में है । 
झपने काये को ग्रनुलरदायिस्वपूर्ण पद्धति से करने का स्वभाव प्रत्येक बर्गे का बनता जा रहा है। दूसरे वर्गों को कोसना 
तथा अष्टता का उन पर दोषा रोपण करना भी लगभग सभी व्यक्तितयों की मान्य परम्परा बन रही है। ऐसी स्थिति में 
विद्यार्थी-वर्ग के प्राचरण भाज देश के सम्मुख एक समस्या बन रहे हैं, यह कुछ स्वाभाविक है तो कुछ वास्तविक भी । 
विद्याथियों की सामान्य सी त्रटि भी देश के लिए गहरी तिसला का विषय है; क्योंकि उससे राष्ट्‌ को महत्त्वपूर्ण श्राशाए 
हैं भौर उसके जीवन को पूर्ण पवित्र तथा सास्विक देखने की ग्राकांक्षा भी । एक पिता को भपने पुत्र का साधारण-सा दु ख 
भी भगकर लगता है झौर किसी भ्रपरिचित बालक की भयंकर चोट भी साधारण-सी । क्योकि पहले मे उसका अपनत्व 
तथा ममत्व है, तो दूसरे में दूरी तथा भ्रलगाव की अनुभूति । 

नैतिकता क्या है ? यह प्रइन देखने में बडा स्पष्ट है, पर प्रपने प्रन्तर मे गहरी उलभनो को छपाये हुए है । नैलि- 
कता व्यक्तित के खान-पान में नही है, वेश-भूषा की काट-छाँट में नही है, प्राजी विका के किसी विशेष प्रकार में नही है, 
बहु तो उसके विन्चस मे,उसके प्रत्येक कार्य के छपे हुए व्यक्तित्व में भौर स्वार्थ से ऊपर उठ कर किये जाने वाले परमार्थ 
के कार्यों मे है। मानव नैतिकता को तराजू पर तोलता हुप्रा रख सकता है, वेतो मे हल चलाता हुमा रख सकता है भोौर 
रुख सकता है मशीनों पर प्रपनी उँगलियो को सचाता हुआ भी । मानव प्रनैतिकता को सफेद कपडो में पाल सकता है, 
पत्रों पर लिखता हुप्रा तबा लिखे हुए को पढ़ता हुप्ला बढ़ा सकता है भौर झपने बन्द कमरे मे मूक लेटा हुआ भी कर सकता 
है । प्रतेतिकता स्वरूछता में नही, अपितु दिश्लावेपन में है, घोती-कु्ते ्रथवा पेट-बुशर्ट से नहीं, प्रपितु बनावटीपन मे है, 
ग्रौर ब्राजीविकाधो---घृत, तेल,बस्त्र, चमं व मझीन धादि द्रब्यों में नही,प्रपितु उत-उन क्रियमाण प्राजीविकाशो के प्रति 
प्रपने मन के प्रनुत्तरदा वित्वपूर्ण, स्वार्थप्‌र्ण तथा अध्टाचार पूर्ण भावों से है। नैतिकता झौर चरित्र को इन जिसंत्रात्मक 
हाब्दों में बाधा जा सकता है : 

१ कार्यों की स्वाभाविकता--श्यक्ति को भ्रपता जीवन एकाकीपन में प्रभवा समूह में, परिवार में ग्रथवा समाज 
में, व्यवहार मे भ्रथवा प्राद्भे मे समरूप रखना चाहिए। 

>. दूसरों के प्रस्तित्व का माव---श्यक्ति को भ्रपने सीमित से स्वार्थों की रक्षा भौर पति के लिए ग्रनगिनत 
व्यक्तियों की स्वार्थ-साधना में ककावट तथा क्षति नही पहुँचानी चाहिए । 

३. उत्तरदायित्व की भावना---अ्यक्ति को प्रत्येक कार्य करते हुए झ्पना उत्तरदायित्व भ्रनुभव करना चाहिए। 

विज्ञाथियों को नैतिक पश्च पर प्रग्मसर देखने के लिए राष्ट को एक सीति स्पष्ट करनी है । निविवाद है कि 
ग्रादर्श शिक्षक, शिक्षणालय पौर शिक्षाक्रम का भ्रभाव है, इस झमाव को स्वीकार करके उसको पूर्ति करने के लिए विद्यार्थी 
को ह्वतस्त्रता व प्रेरणा देनी चाहिए। विद्यार्थी स्वयं में भौर समाज में नैतिकता झौर चरित्र की ग्रात्यन्तिक झनिवायंता 
झनुभव करें शौर करें उसकी पूति करने के मार्गों का घन्वेषण । 

हमने देखा, देश में शिक्षा का प्रत्यन्त भ्रभाव था धौर भव भी है। विद्यार्थी के सम्मुल शिक्षित ज्यवितयो की 
संख्या सीमित थी, पर क्षिक्षा की ध्रतिवार्यता उसने भ्रत्यधिक भनुभव को । विद्यार्थी उस ओर बढ़ा, उसकी प्रगति में बड़ो 
ने और यहाँ तक कि उसी के भ्रशिक्षित प्रभिभावकों ने सहयोग दिया झौर घाज हम एक युग के बाद देखते हैं कि भ्रपढ 
बच्चे समाज को अभिशाप भ्रनुभव हो रहे हैं। यही कारण है एक युग पूर्व जहाँ ६० प्रतिषत बच्चे निरक्षर थे, वहाँ भव 
€० प्रतिशत साक्षर होने वाले हैं; हालाँकि उसके झभिभावक झव भी बहुत बड़ी संख्या में निरक्षर हैं। 

झाज प्रमेतिकता है। समाज के बहुसंदुयक व्यक्ति हस रोग से प्रस्त हैं। फिर भी वे मानवीय जीवन के लिए नेति- 
कता की प्रतिवायंता अनुभव करते हैं। प्राज भ्रावशयकता है कि अमेतिक व्यक्ति को समाज ध्रभिशाप समझे। प्रत्येक 


६० ] झराचायंभी तुलसी ध्भिमादन प्रर्थ [ बृतीय 


विद्यार्थी को जो कि नागरिक जौवस मे प्रवेश पाना चाहता है, उसे प्रवेश करने का प्रधिकार उस समय तक न दिया जाये 
जब तक कि बह प्पने-झ्ापको नैतिक व चरित्रवान्‌ प्रमाणित न कर दे । राष्ट्र यदि इस मान्यता को भ्रपना भाभधारभूत 
सिद्धान्त स्वीकार कर लेता है, तो यह विदवास पूर्वक कहा जा सकता है कि शाने वाले युग मे इस घरती पर नैतिकता 
की सुरगंगा भरी हुई, छुलकती हुई और लहराती हुई दिखायी देगी। 

भारतीय जनता के नेतिक पुनरुत्थान के पवित्र उद्देश्य को लेकर स्वतन्त्रता-प्राप्ति के साथ एक प्रान्दोलन प्रारम्भ 
हुआ । भाषा, प्रान्त, जाति, वर्ण, वर्ग भर धर्म की समस्त रेखाएं उस भान्दोलन ने पार की। उसका उद्घोष ग्रामो से 
उठ कर महानगरियों से, कोपडियों से उठ कर विचारको, मन्त्रियो तथा पूंजीपतियो की श्रट्टालिकाप्रो से, ध्यापारियो से 
उठ कर विद्यार्थियों, मजदूरों व राज्य कमंचारियों के कणंकोटरों से टकराया। झ्रान्दोलन से चेतना भागी, वातावरण बना 
और परिवतंन भी । प्रान्दोलन की भूरि-भूरि प्रशसा मे वक्‍ताओों की वाणी मुखरित हुई, लेखको को लेखनियों मे प्रति- 
योगिता हुई, सम्पादको, समालोचको तथा समाज-सेवियो ने श्रपनी भ्रकृूषण उदारता प्रदर्शित की । झ्रान्दोलन को बहुतो ने 
झपनाया, बहुतो से भ्रान्दोलन को वल मिला और उस सब मे विद्यार्थी-बर्ग का श्रपना महत्त्वपूर्ण स्थान है । वह भ्रान्दोलन 
था---प्रणुत्रत-झ्रान्दो लन और उसे प्रारम्भ करने वाले हैं यशस्वी, मनस्वी शरर तपस्वी झाचायंश्री तुलसी । 

झायायंश्री तुलसी ने भ्णुक्रत-आन्दोलन का प्रवर्तन कर समाज के सम्मुख एक महत्त्वपूर्ण कदम रखा। उससे 
विद्यार्थी-जगत में चेतना भ्रायी, लाखों विद्याथियों ने नेतिक प्रेरणा ली और लगभग एक लाख विद्यार्थियों ने विद्याथियो 
के लिए निर्धारित पाँच प्रतिज्ञाए ग्रहण की । ऐसा कहा जा सकता है, समुद्र मे एक लहर पंदा हुई । यद्यपि उस लहर मे समग्र 
सागर को तरगित करने का झ्निवाय्य बल है, तथापि सागर को प्रत्यक्ष रूप मे तरगित देखने के लिए उस वायु से उठो 
हुई उस सूक्षम-सी लहर को सबल तूफान के रूप मे देखने की हमारी भाकाक्षा है। श्रणुत्रतो के विद्यार्थी-सम्बन्धी कार्यक्रम 
से मेरा अपना निकटतम सम्पर्क रहा है। लगभग एक लाख विद्यार्थियों से मिलने का भ्रवसर मिला है और बहुत-से विद्या- 
थियों के प्रणुत्रत ग्रहण करने के पश्चात्‌ के अनुभवों को भी सुना है। इस समग्र भ्रनुभव के भ्राधार पर ऐसा कहा जा 
सकता है कि अणुव्रत विद्याथियों मे नैतिक अ्रम्युदय को लाने के लिए सशक्त है। आ्ाज विद्यार्थी-जगत्‌ इसी भ्रनुभूति के 
झ्राधार पर ग्राचायंश्री तुलसी का उनके धवल समारोह के उपलक्ष में श्रभितनन्‍्दन करता है और यह ग्राशा करता है कि वे 
इस धवल कार्यक्रम को घवलतम करने का निर्णय लेगे। 

सृष्टि का झ्राधार चरित्र है और सृष्टि की इकाई व्यवित। व्यक्ति का मूल बाल्य-जीवन है प्लौर बालक के 
व्यक्तित्व का निर्माण चरित्र के विकास पर । नैतिकता के परम पुजारी झाचाय॑श्री तुलसी विद्याथियों के चरित्र-निर्माण के 
इस झाणारभूत कार्य को कोटि-कोटि युगो तक करते रहे, इसी हादिक शुभ कामना के साथ मैं उनके कार्यशील व्यक्तित्व 
के प्रति प्रपती कोटि-कोटि श्रद्धाजलियाँ समर्पित करता हूँ । 
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बाल-जीवन का विकास 
श्रीमती सावित्रीदेवी वर्मा, एम० ए० 


हम्पादिका---अलमारती 


प्रत्येक माता-पिता की यह इच्छा होती है, उनकी सन्‍्तान सदाचारी तथा सदगुणी हो । वह सत्यप्रिय, दुढप्रतिज्, 
दयालु, ब्रह्मासारी, ध्रात्मविध्वांसी, परोपकारी, स्नेहशील, परिश्रमी, सहनशील, ईमानदार तथा झात्मनिर्भर हो । परन्तु 
उनके चाहने-मात्र से तो बच्छे मे के गण नहीं झा सकते । उसके लिए सो बचपन से ही बच्चे की नियमित और स्वस्थ दिन- 
चर्या, प्रसन्‍नतापूर्ण भौर प्रेरणात्मक बातावरण, बडों का ध्नुकरणीय उदाहरण तथा चेष्टाए होनी झावश्यक हैं । बडे यह 
समभले हैं, हम बड़े हैं, धर की व्यवस्था और नियम बनाने का हमे अधिकार है, छोटे बच्चो को हमारे व्यवहार भौर दिनचर्या 
में बाघा उपस्थित करते तथा उसकी झ्ालीचना करने का कोई भ्रधिकार नहीं । ठीक है, डर कर जाहे अच्चे प्रगट रूप से 
अप रहेगे; परन्तु बड़ो के सभी कथनों भौर कर्मों की छाप उनके चरित्र पर धीरे-धीरे उतरती रहती है। बच्चा बडो के 
सद-भ्रसद्‌ कार्मों का झाईना है। घर में बच्चे की उपस्थिति मे एक चेतावनी है कि समलकर व्यवहार करो, मुझे देखो, 
मैं कितना स्वच्छ, पवित्र और प्राकृतिक हूँ, मेरे मस मे विकार नहीं, मेरे कार्यों मे हिसा नही, मुझसे तुम कुछ सीख लो । 

कवियों ने कहा है-- बच्चा मनुष्य का पिता है, गठ है, ग्रादर्ण है; पर यह कहने-भर से काम नहीं चलेगा, 
उस पर अमल करना चाहिए । मनुष्य कितने विपरीत ढंग से ध्यवहार करता हैं। वह अभ्रपनी सू्खंतावश, भ्रहकारवश्ष, 
प्रत्यक्ष भौर परोक्ष रूप से बच्चे के निर्मल हुदय में भी ऋूठ, फरेव, स्वार्थ, हिसा, ईर्ष्या, देंष भांदि विकार उत्पन्त कर 
उसको गुमराह करता रहता है भौर भपने इस कार्य मे सफलता मिलती देख वह गोरव के साथ कहता है-- प्रोहो ! झ्रब 
मेरे बच्चे होशियार हो गए हैं, उन्हे दुनियादारी भा गई है, वे व्यवहार-कुशल बन चले हैं। भ्रपनी बुराई-भलाई, हित- 
झहित परखना सीख गए हैं।' यह तो बहू बात रही कि दम-कटे कुत्तों के समुदाय मे एक भज़्वेदार दुम वाला कुत्ता यदि 
पहुँच जाये, तो वह बहुत बदसू रत गिना जाता है। 

झाज इस ससार में छल-प्रपच, धोखेबाज़ी का बाजार गम है, परन्तु मानव-समाज इस पाप से बोभ के नीचे 
कराह रहा है। सभी प्रनुभव करते हैं कि धरों में, स्कूलों मे, कालिजों मे, सस्थाग्रो मे, समाज, देश यहाँ तक कि ससार-भर 
में, लोग मर्यादा का उल्लंभन कर रहे हैं। सभी भोर हाय-तोबा मन्री हुई है, पर भेड़चाल सद्श सभी उसी दिश्ला को चले 
जा रहे हैं। इस बीमारी का इलाज, इस बुराई का सुधार होना चाहिए। रो मे भ्र्थात्‌ बच्चो के प्रति अपने कर्तव्य तथा 
जिम्मेदारी को समझा जाना त्राहिए। इस महान्‌ भरोहर के प्रति भ्रगर प्रत्येक मनध्य कर्तव्यशील रहे, तो बच्चों के 
सदाचारी होने में कोई सन्देह नहीं है । 

बच्चे की महालता उसके बालरूप में छिपी है।डा० वासुदेवश्षरण भ्रश्नवाल के शब्दों में--भालक प्रमृत का 
सैतु भौर ध्रजर प्राण का हेतु है। बालक के सन में मृत्यु की कल्पना नहीं होती । बालक के चैतन्य मे मृत्यु का भनुभव नहीं 
होता । प्राथ प्रौर जीवन की भोजायमान ऊर्जस्वी धारा बालक में बहती है। बालक का मन झमृत का ऐसा उत्स है, जो 
क्रभी विषाक्त या विक्ृत नहीं होता । यही सृष्टि की बड़ी भ्राश्षा है। प्रत्येक शत्ती मे मानव-जाति पुन. बाल, पुनः युवा भौर 
पुनः बुद्ध अनती है। काल के जरा-जीर्ज भ्रंस से मुफ्त होने के लिए वह पुनः-पुन: बालभावष में भ्राती रहेगी, सही जीवन का 
ह्यॉनित विधान है । 


€२ ] शाचायं थी तुतसो ध्रभिमस्दन प्रस्थ [ सवीघ 


झात्म-विव्वास 


डरे हुए, दबाये हुए बच्चे में प्रात्म-विश्वास नही रहता । वह हर समय दुसरो का सहारा ताकता रहता है। बडी 
को चाहिए कि बच्चे की योग्यता और सामथ्यं को समझ कर उस पर जिम्मेदारी छोड़े | 'हाय, भ्रकेने मे उसे कुछ होन 
जाये, कही वह गिर न पडे, अरे, कही वह कोई चीज उठा कर सिर मे न मार ले,' इत्यादि भयोत्यादक तथा प्रविश्वासपूर्ण 
उद्गारो द्वारा माताए भपने बच्चे के प्रात्म-विश्वास को हिला देती है। यह मत छू', वहाँ मत जा', सम्भल कर चीज 
उठा', 'गिर न पडना', वहाँ तुझे कही कुछ हो न जाये' प्रादि-ग्रादि प्रभिभावकों के कथन बच्चे को बहादुर श्रौर प्रान्म- 
विश्वासी नही बनने देते । बच्चा जब कभी खेल के मंदान से चोट लगा झ्राता है तो माता-पिता उसे डॉटे-डपट नहीं। खेल- 
कूद मे चोट लग ही जाती है। चोट खाकर ही बच्चे अपने बल का भ्रनुमान लगा पाते हैं। झ्ागे के लिए कितना साहस 
करना चाहिए या कितना जोक्षिम उठाना चाहिए, इसका उन्हे स्वय ही पता चल जाता है। 

साता-पिता को हर समय प्रपने बच्चे को प्रपनी आँचल की श्रोट मे रख कर, सुरक्षित भ्रनुभव करने की चेष्टा 
नही करनी चाहिए। परिजनो का प्रेम, प्रशसा श्रौर सहयोग ही उसे सुरक्षा का भ्रनुभव कराने के लिए पर्याप्त है। उसे 
कार्य तथा निर्णय करने की स्वतन्त्रता होनी चाहिए। माता-पिता पथ-प्रदर्शक का काम करे । प्रगर बच्चे मे योग्यता होगी, 
उसकी ओर रुझान होगी, तो उसे दिया गया सुझाव रुचिकर लगेगा। बच्चा जो शिक्षा प्रनुभव से प्राप्त करता है, वह 
उपदेशो से प्रधिक प्रभावशाली होती है । 


झात्म-निर्ण य 


जिन बच्चों को ग्रपनी योग्यता को झ्रजमाने का अवसर नहीं मिलता, वे डरपोक और आलसी बन जाने है। 
बच्चे को हरदम रोक-टोक प्रौर श्रधिक प्रनुशासन से रखने से उसका स्वाभाविक विकास कुण्ठित हो जाता है। इसके परि- 
णाम उसके प्रन्तर मन पर झ्रच्छा नहीं पड़ता | वह बड़ा होक़र किसी काम में न तो स्वय निर्णय ही कर सकता है, न 
झात्म-विश्वास के साथ झागे बढ पाता है। जीवन में कुछ कर सकने के योग्य बनने के लिए झ्रात्म-निर्भरता भी उतनी ही 
भ्रभीष्ट है जितना कि धीरज, सोच-विचार श्रौर कार्य-निपुणता। मन की दुविधा व्यक्ति को लगर की तरह पीछे को 
चसीटती है । 


सत्य की निष्ठा 


बच्चा जब उत्सुकता और जिज्ञासावश कोई प्रश्न करता है, तो उसकी समभ के प्रनुसार ठीक उत्तर देकर 
उसकी जिज्ञासावुत्ति को विकसित करना चाहिए | कई बार बच्चे को कोनूहलवश कुछ पूछने पर माता-पिता डॉट-डपट 
कर या मूठी बात कह कर, उसे चुप कराने की चेष्टा करते हैं। जिशासावृत्ति के वशीभूत होकर ही बच्चा अन्वेषण और 
साहस के कार्यों मे दिलचस्पी लेता है। भ्रपना कौतूहल मिटाने तथा जानकारी प्राप्त करने के लिए ही वह खिलौनों 
को तोडता-मरोडता है, उन्हे तोड कर फिर जोडने की चेष्टा करता है। परन्तु भ्रधिकाश बच्चों को ऐसा करने पर मार 
पड़ती है भौर वे दण्ड के भय से मूठ भी बोल देते हैं। 
यदि बड़े बच्चे के शासक न होकर सच्चे स्नेही, हितंषी और मित्र के सदृध व्यवहार कर तो बच्चा भी 
प्रपनी ब्रयोग्यता और प्रसमर्थत। स्वीकार कर, अपनी ग्सफलता में माता-णिला का सहयोग प्राप्त कर, यथाशक्ति उन्नति 
करने की चेष्टा करेगा। बच्चा नन्‍्हा-मुन्ना है, उसके काम करने का ढग, रफ्तार भौर समझ सभी उसकी प्रायु के भन- 
सार हैं, वह बडो के सदृश बडी हद तक सफलता नही प्राप्त कर सकता, श्रतणव भ्राशाजसक सफलता ने मिलने पर यदि 
बच्चे की भत्संन। की जाती है, तो यह अन्याय होता है। यदि बड़ो का व्यवहार बच्चे के प्रति सच्चा होता है, उससे की 
हुई प्रतिशाओों को निमाया जाता है, उसे भुलाबे में नहीं डाला जाता, इनिक व्यवहार भे श्रपने वच्नन भरौर बने 
सामजस्य रख कर काये किया जाता है, तो बच्चा भी सत्पनिष्ठ होगा | 


सप्याय ] अतल-लौजेल का शिक्तास [ €१ 


अच्णा श्रपनी रकषनात्मक बत्ति को तुप्त करने, प्रपते कौतूहल को मिटाने भौर अपनी कल्पता को साकार देखने 
के लिए भनेक चेष्टाएं करता है। यदि उसकी हन चेष्टाओं को प्रोत्साहन दिया जाये तो वह वैज्ञानिक, अन्वेषक, नुत्यकार, 
जिवकार, कहानीकार, संगीतज्ञ भादि बने जाता है। 'ऐसा करने से क्या होगा ?' 'इसके भ्रागे क्या है ?', ऐसा करूँ तो 
कैसा कंगेगो २? प्रह मिटा दूँ, यह जोड़ दूँ, तो फिर क्‍या रूप होगा ?” इस प्रकार के विचार बच्चे को कुछ करने की 
प्रेरणा देते हैं श्लौर वह कार्यश्ील बन जाती हैं। उसकी बुद्धि का विकास होता है, बह जिज्ञासयज बात की तह तक पहुँचने 
की सच्चाई को खोज निकालने की चेष्टा में लीन हो जाता है। यही सश्य की सल्ची उपासना है। परन्तु कितने बच्चो को 
ऐसी उपासना करने की प्रेरणा दी जाती है ? स्धिकांश बच्चे रट्ट तोसे के सदुश दूसरी के उपदेशों भौर कार्यों को दोहरा 
भर देते हैं। हमारे बड़ों ने ऐसा किया, उन्होंने ऐसा कहा, किसादों में ऐसा लिखा है, दुनिया इसी राह चल रही है, 
इसीलिए यह हमारे लिए भी भाँख मूंद कर भनुकरणीय है । भषिकांश बच्चों को इसी प्रकार सोचना भौर करना सिखाया 
जाता है। बापू के संदृश सच का पुजारी थुगो के बाद कोई निकज़ता है। उपदेशक तो संसार मे बहुत होते हैं, परन्तु 
पैगम्बर वही माने जाते हैं, जो सक्याई की कसौटी पर भ्रपने जीवन को भी कस कर खरा प्रमाणित कर दें । 

माता-पिता का कठोर शौर अन्यायपूर्ण ब्यवहार जब अच्चे को मयमीत कर देंता है तो वह सच्चाई से विमुख 
होकर मूठ भौर बहानेवाजी की दरण सेता है । 


ब्रह्मचयं का विकास 


बच्चा जैसे-जैसे बड़ा होता है, शरीर की वृद्धि के साथ-ही-साथ उसमे काम-वासना की भी उन्वत्ति होती है। 
प्रस्य शारीरिक शक्तियों के सदूश काम-शक्ति सी एक महर्वपूर्ण शव्ति है। इस विषय मे बच्चे की उत्सुकता को बहुत 
सुन्दरता के साथ शञास्त करना जाहिए। उसके प्रहनों को 'गन्दी बात' कह कर भूलाने की भेष्टा नहीं करनी चाहिए। माँ 
का दुलार, पिता का प्यार, सगी-साधियों की प्र्षता की चाहता तथा झपने से भिन्‍न सेक्स की सगति के प्रति ग्राकर्षण, 
सजते-सेबरने का शौक, झपने रूप झोर गूणों की अश्यसा सुन प्रसन्‍त होना श्रादि बालें इस बात का प्रमाण हैं कि बच्चे 
में स्वस्थ काम-वृत्ति का विकास हो रहा है। श्रगर उसे दुल्कारा जायेगा तो वह विपथगामी हो जायेगा | बच्चे को ब्हा- 
चारी बनाने के लिए यह झ्रावदयक है कि उसकी सोन्‍्दर्य-प्रियता को सन्तुष्ट करने के लिए कला की सखच्बी उपासना सिखाई 
जाये। उससें वी र-पूजा की भावना पैदा करें, ताकि ध्पना ध्येय भौर प्रादर् बनाने मे उसे सरलता हो। वह भपना प्रेम, 
पाराधना तथा सम्मान भौर भवित, उस पूजनीय ब्यक्तित पर उँड्ेल सके, जिससे उसे झपने जीवन को प्रादर्श बनाने की 
प्रेरणा मिलती है। 

खाली दिमाग में ही बुरे रूपाल भक्‍्कर मारते हैं। वज्चे के विधारों को पवित्र रखने के लिए यह बहुत भ्रावश्यक 
है कि उसे ऐसे ही कार्यों में व्यस्त रखा जाए। उसे स्वच्थ हौर सच्चरिज बनने की प्रेरणा दी जाए। उसे भगित भौर 
त्यागपूर्ण प्रेम तथा बीर रस की कहानियाँ सुनाई आयें ताकि उसका प्रेस कासना से भछूता रहे, पर साथ ही उसे प्रका- 
शित करने का सही मार्ग ज्ञास हो जाए । बच्चा जब छींटा होता है, उसकी समता के केन्द्र उसके माता-पिता तथा बहिन- 
भाई ही होते है। जंसे-जैसे बहू अटा होता है, अपने संगी-सांची तथा गुर को अपना आदर्श बना लेता है। बच्चे के सरित्र 
के विकास में इस सभी का बढ़ा हाथ होता है। इनके व्यवहार भौर भादरशों की बच्चे के चरित्र पर परोक्ष भौर प्रत्यक्ष रूप 
से छाप पड़ती रहती है। भंतएव माता-पिता को इस कत की भी सावधानी रखनी चाहिए कि बच्चा किसी बुरे व्यक्ति के 
प्रभाव में ने रहे । जिए बचने तें भात्म-सम्भाग की भांदनां होती, जो भादर्श का पुजारी होगा, जो कुज और सस्था के सनाम 
को महस्व देता होगा, भह अासक अपने भरित्र को कभी भी नहीं गिरने देगा । 

एक और माता-पिता जहाँ बच्चे के शो रीरिक स्वास्थ्य की सोर सजग रहते हैं, बे उसके मानसिक स्वास्थ्य को 
परणते की चेष्टा नहीं करते। जिस प्रकार शश्रीरिक बल क्षारीरिक स्वास्थ्य की भित्ति पर खड़ा रहता है, उसी प्रकार 
भरिचमल फी प्राधारापिला मॉगसिक स्वास्थ्य है। गह जितनी इृढ़ होगी, बच्चे का भरित्र भी उतना ही दृढ़ होगा तथा 
उसमें सदृगुणों का स्वाभाविक धिकास होगां। सम्तोषज॑भक विकास प्रभुषल वातावरण पर ही निर्भर है भोर इस वाता- 


श्ड्] भाचार्यभो तुलसी प्रभिनस्दन प्रन्य [ दुत्तीय 
वरण को पैदा करने का दायित्व माता-पिता पर है। 


स्वभाव में लोज 


बच्चे की योग्यता श्रौर सदगृूणों की कसौटी है, उसके स्वभाव की लोच | मनुष्य की जीवन-यात्रा सचर्ष-पूर्ण है, 
उससे कर्ममोगी ही सफलता प्राप्त कर सकते है। दुबल मनुष्य परिस्थितियों का दास बन जाता है, परन्तु कर्मणील व्यक्ति 
परिस्थितियों से जूक कर उन्हे गढ़ता और संवारता है । ऐसा मनष्य भ्रपने साथ दस प्रन्यो को भी तार देता है। बच्चों में 
इसी योग्यता को पैदा करना, सच्ची शिक्षा है। इसके लिए घीरता, सहनशीलता, दूरदशिता भर व्यवहार-कुशलता 
लाहिए। दूसरो का सहयोग प्राप्त कर सफलता की शोर बढने की दृढ़ता चाहिए । यह तभी सम्भव है, जब मनष्य मे लीडर- 
शिप हो, और वह निःस्वार्थ तथा चरित्रवान्‌ हो। अपने से पहले दूसरे का सोचे । जीवन को सुखी बनाना एक कला है। 
भ्रगर कोई मनुष्य असन्तोषी है, वह हर समय झपने ही अभाव भर भ्रसफलता का रोना रोकर सहानुभूनि प्राप्त करने की 
चेष्टा करता है, तो बह अपने सहयोगियों के लिए एक भार बन जाता है। जहाँ घर का वातावरण ऐसा हो कि बड़ों 
का व्यवहार बच्चों को परस्पर सहयोग से काम करने, वर्ससान को सुन्दर बनाने की चेप्टा तथा प्रतिवायय विपक्षियों का 
धीरता के साथ सामना करने का पाठ पढाये, वहाँ बच्चो में सदगुणों का विकास होते देर नहीं लगती । वे सच्ये कर्मयोगी 
बनते हैं। उनके जीवन में 'हाय-हाय' कभी नही मचती । 

समर्थ रहते हुए किसी को क्षमा कर देना,अ्भाव न होते हुएभी त्यागपूर्ण जीवन बिताने की चेष्टा करना, मानव- 
मात्र के प्रति दया, भ्रादि यही तो मथार्थ धर्म शिक्षा है, ईव्यर की सच्ची उपासना है। धर्म के नाम पर ब्रत-उपवास, दान 
झ्रादि का प्रसली महत्त्व यही है कि मनुष्य पवित्रता, त्याग श्रौर सेवा का पाठ पढ़े। प्रपने बच्चे को इसी मानवधर्म की शिक्षा दी 
जाये ताकि वे ऊँच-तीच गरीब-प्रमीर, छृत-प्रछृत श्रादि भेदभाव को भूल कर स्कलो में सड़पाठियों के संग मानवमात्र के 
प्रति प्रेम करना सीखे । 





अणुब्रतः जीवन की न्यूनतम मर्यादा 
मुनिश्री सुमेशमलजी 'सुसन' 


ज्ञान भौर विज्ञान में भ्न्तर है। ज्ञान जानकारी फा परियायक है भौर विज्ञान विशिष्ट जानकारी का। दूसरे 
शब्दों में प्रयोगात्मक होने वाला शान, विशान है। प्रत्येक तरव अपने झापमें यथार्थता लिए हुए चलता है। उसकी प्राप्ति 
बही कर सकता है जो प्न्वेषक बनकर खोजता है-- जिन खोजा तिन पाईया ।' मर्यादा भी प्रस्येषण का विषय बन सकती 
है। जैत-दर्शन के प्रनुसार मर्यादा का इतिवुत्त कुलकर काल से प्रारम्भ होता है। उससे पूर्व मर्यादा वा उल्लेख नही 
मिलता। झ्ावदयकताः झाविष्कार की जननी है। यौगदिव काल सर्वेतत्-स्वतञ काल साना जाता है। पर ज्यों ही 
उसका विधटन हुभा, त्यो ही व्यवस्था की शावाज बुलन्द होने लगी। बस यहीं से शासन-सूर्थ का उदय होता है । 

शासन व्यक्ति को शासित करता है। व्यक्ति समष्टि से बेंधा हुआ होता है। इसलिए समष्टि-शायन सापेक्ष है । 
जो शासन चलाने में और मर्यादित करने में भसमर्थ है बह शासन, शासन नही कोरा कजेवर है। समण्टि से झाने वाला शासन 
स्व-शासन नहीं होता । स्व-्दासन प्रात्मा से उद्भूत होता है। बह सुखकर, हितकर भौर समाधान देने वाला होता है । 

शासन के द्वारा सब दाक्तियों का एकीकरण झौर संचालन होता है। उसका भ्रपने ब्रापमे पूर्ण महत्त्व है। वह 
बिखरी हुई शक्तियों को केन्द्रित करता है। एकीकरण करने से सामान्य शवित भी फलदायक बन जाती है। बहा जाता है 
कि एक एकड़ भूमि के घास की शक्ति यदि एक भाष के इजन के 'पिस्टन-राड' पर केन्द्रित कर दी जाए तो उसके द्वारा 
सारे ससार की मोटरें भौर चक्कियाँ चल सकती हैं । 

साधना के दो मार्भ हैं-सहावत भौर प्रणुद्रत । दत पाँच हैं---भहिसा, सत्य, भस्तेय, बह्माचर्म शौर भ्रपरिग्रह । 
इनकी पूर्ण साधना महाव्रत कहलाती है भर प्रांश्िक साथना को प्रशुत्रत कहा जाता है। महाव्रत्त गृहत्यागी मूनियों के 
लिए है आर अ्रणुत्रत गृहस्थों के लिए । 

साधना दाबित की तरतमता सदा से रही है। सभी शनुथ्य पूर्ण साधना में समर्थ नहीं होते, अत प्रत्येत व्यक्ति 
इपनी-प्रपनी शप्तित के भ्रभुसार साधना के मार्म को चुनता है। भगवान्‌ महावीर से कहा-अल चामं थ पेहाए-भपनी शक्ति 
को तौलकर साधना के मार्ग को चुनो । प्रणुच्रत यधाशण्तित साधना का उपक्रम है। यहू मध्यम भागे है---दो भ्तियो के 
बीच का रास्ता है। भोग की भति व्यक्ति की सस्पदा को जीणे-शीर्ण कर उसे वेदना के गरूर में इकेल देती है भौर त्याग 
वी अति से व्यक्त गाईस्थिक जीवंत भो महीं सकता । उसमें इतना सामध्य महीं कि बहू मुनि बन जाए भौर न उसकी 
प्रान्तरिक वेवी-सम्पदा उसे भोग के भेस हा दारुण बुक्ो को ही सहत करने के लिए धोड़ती है। भ्रंत वह कुछ भोग भौर 
कुछ त्माग को सपना कर चलता है। बह कुछेक हंतों को स्वीकार करता है.ताकि उसकी प्रतिरोधात्मक शक्ति जीवन दाक्ति 
को भारण किये रखे भौर कौटुम्थिक जीवन भी तीरस ते बन सके । 

इन ब्रतों का स्वीकरण ही भणुव्त-झास्दोलत की प्रांत्मा है। यह झ्ान्दोलन चरित्र का ग्रान्दोलन है । व्यक्ति की 
विर-डागित को जापृत कर उसे ध्ात्मौपसथ बनाने का उपक्रम है। अभानत यह भाथिक सुधार का आस्दोलन नहीं है। 
इससे भाषिक खुशार होता है, पर गौज रूप से। ब्राज जीवन-निर्वाह भ्रौर विलास के साधन सुलभ होने पर भी लोक- 
जीवन भशान्त है। इससे यह स्पष्ट है कि शार्ति का साधन पदार्थ की प्राप्ति नहीं कुछ भौर है। बहु और है चरित्र का 
विकास । अरित-विकास से मानन्द का दार जुत जाता है और वह बाहरी सुविधाभों के मायाजाल में न फंस कर, उनकी 
उपेक्षा कर, शास्ति के श्रोत में धूसनमिल जाता है---जैसे दूध में मिश्री । 


६६ ] झ्राचार्यशों ठुसती ग्रभिनस्वन प्रस्य [ तृत्तोय 


प्रणुत्नत जीवन की न्यूनसम मर्यादा है। यह सबके लिए झावश्यक है। चाहे झमीर हो या गरीब, नेता हो था 
नागरिक, स्त्री हो या पुरुष, बालक टो या वृद्ध, देशवासी हो या विदेशवासी, घार्सिक हो या भ्रधामिक, ग्रात्मबादी हो या 
ग्रनात्मवादी, सबके सुखी जीवन के लिए यह मर्यादा प्रकाग-स्तम्भ है । इसके ग्रभाव में नर-जीबन पद्यु-जीवन के समकक्ष 
झा जाता है। कोई भी व्यक्त अपने प्रति बुरा बर्ताव नही चाहता तो वह दूसरों के प्रति बुरा व्यवहार करे, इससे ज्यादा 
श्रसगति क्या हो सकेगी ? अणव्रत-झात्रोलन इस झसगति का प्रतिकार है । 


ब्त क्‍यों ? 


श्राज इस विजान-प्रभावित वौद्धिक-युग में ब्रत-ग्रटग की प्राचीनतम परम्परा की अभ्रवहेलना की जाती है। यह 
बौद्धिक अपकर्ष है । 

क्रत-प्रहण से म्ात्म-सयमन बढ़ता है। सयम से जीवन का सन्तुलन बना रहता है। सन्तुलित जावन सदा सूली रहता 
है। बत-ग्रहण से प्रतिरोधात्मक भक्ति का विकास होता है। मनुष्य से जब सकल्प शकित का उत्कर्ष होता है, तब प्रसंमाव्य 
काये भी सहज सम्माव्य हो जाते हैं। जिस व्यवित, समाज या राष्ट्र में मकल्प शक्ति नहीं होती उसको जीवन के प्रत्येक 
विराम पर हार खानी पड़ती है । सकत्प ही जीवन है--णह बल की प्रात्मा है। ब्रत थोपे नहीं जाते ग्रात्म-साक्षी से 
स्वीकार किये जाते है। इस स्वीकृत नियमन से कट सहने की शक्ति पनपती है और जब यह शक्रित पूर्ण रूप से विकसित 
होती है तब कष्ट स्वय अकष्ट बन जाता है। 





अणुव्र॒त-आन्दोलन की दार्दानिक पृष्ठभूमि 


को सत्यदेव धर्मा 'घिरूपाक्ष 


सम्पादक---भबजी बन, लखनऊ 


भारतीय दर्शन झौर पश्चिमी दर्शन मे उद्देश्य विषयक पार्थक्य है। पर्चिमी दर्शन का एकमात्र उद्देश्य सृष्टि के 
रहस्यो की छातबीन है, किन्तु भारतीय दर्शन का फेंबल इससे सतोध नहीं होता । ६ ख्रो क! भ्रामल उच्छेद किस प्रकार हो 
सकता है भौर सांसारिक बन्धनी से झात्मा को किस भांति सुक्लि मिल सकती है, यह भारत की दार्शनिक विचारधाशग्रो 
के प्रनुगत्धास का मुख्य विषय है| इस उर्देदय की प्राप्ति के लिए सुष्टि विषयक ज्ञान प्रावध्यक है, केबल इस दृष्टि से ही 
भारतीय दर्शन में तत्वमीमासा, प्रमाण-णास्त्र आदि को स्थान दिया गया है। शुप्क ज्ञान को उपलब्धि मात्र से भारतीय 
दाग निकों को सतोष नहीं हुआ । उन्होंने तास्विक समीक्षा एव ताकिक निप्पत्तियों को साधन मात्र मान कर मोक्ष-प्राप्ति 
के उपायो की गवेषणा की है। यही कारण है कि तत्वमीमासा (॥6(89॥५505 ) , प्रमाण-क्षास्त्र (७०१६(८७०!०४५४), 
तकं-दास्त्र (080) तथा मनोविशञान (959/0000089 ) के साथ-साथ धाचार-मीमासा या कमंव्य-शास्त्र (८0॥95 ) भौर 
सौन्दर्य मीमांसा (४४5006005) भ्री भारतीय दर्शन के अभिन्‍न ब्रग माने जाते है और इन सब शास्त्रों का पर्यंबलान 
भोक्ष-प्राप्ति के हेछु दरण की गई साधना मे होता है। पश्चिम मे दर्शन-क्ास्त्र (0॥05090॥9 ) और घर्म-शास्त्र (४६९०- 
08: ) भे प्न्तर माना जाता है। पर भारतीय दाक्षनिकों की दृष्टि में प्रविच्छेश सम्बन्ध है; दोनो एक ही मुद्रा के दो 
पाए हैं । 

मनुष्य बुद्धिजीवी प्राणी है भौर इस कारण उसमे स्वाभाविक रूप से ग्रह जिज्ञासा उत्पन्त होती है कि मे क्या 
हैं, यह सृष्टि क्‍या है, जड़ भौर चेसन में क्‍या सम्बन्ध है, शान की उन्प्ति कैसे हुई, यथार्थ और झयथार्थ के बोध के लिए 
किले प्रमाणों की प्राववयकता है झादि-प्रादि । जीवन-दर्शल की अपनी धारणाओं के भ्रनुरूप ही मनुष्य अपनी गतिविधि का 
नियमन करता है सौर उक्त जिम्मासा की शान्ति के लिए दार्शनिक ज्ञान की ग्रावश्यकता उसे होती है । सासारिक दु.खो से 
निवुल्‍्ति पाने के लिए सत्य की खोज धर्थात्‌ तत्त्व-दर्शन प्रत्येक भारतीय दार्शनिक विचारधारा का मुख्य ध्येय है। भारतीय 
दर्शन में तस्‍्व-मीमांसा, प्राधार-मीसासा, तक-दशास्त्र, प्रभाण-शास्त्र, मनोबिज्ञान ग्रादि पर पृथक्‌ रूप से विचार सही किया 
गया है; भ्रपितु इस सब ब्षास्‍्त्रों के समन्वित प्रध्यमन हारा परम सत्य की खोज का प्रयास हुमा है। समन्‍्वयात्मक दृष्टि- 
फोण ही भारतीय दर्शन की विशिष्टता है, जो इसे पश्चिमी दर्शन से प्रथक्‌ करती है। यही कारण है कि प्रत्येक भारतीय 
इशेन--आर्बाक, जैन, बौद, सांक्षय, योग, सीमासा, न्याय, बशेषिक, बेदास्त---मे तस्‍्व-मीमासा, प्रमाण-णास्त्र, तर्क-शास्त्र 
झादि का सम्पगू विवेषन हुश्ा है। प्रत्येक भारतीस दर्शन उक्त समस्त झास्त्रों का बिश्व कोव कहा जा सकता है। 

जैत दर्शन भ्ति प्राचीन है, यह तथ्य सस्तार के प्राय: सभी बिद्ठानों ने स्वीकार किया है। उसमे भ्रध्यात्म, धर्म- 
साधता और शुद्धाचरण का बहुत महत्वपूर्ण स्थान है। भारतीय दर्शन की ही यह विशेषता है कि इसकी कई धाराधो--- 
बौद्ध, जैन, मीसासा तथा सांस्य सें सृश्दिकर्ता ईइवर की मान्यता के बिना ही 3च्चसम कोटि के घर, झ्राध्यात्मिकता और 
प्राचार-सहिता का प्रशिप्रादनत किया गया है । 

बड़ दर्शव भोर भद्ठेत ब्रेशस को छोड़ कर भारतीय दर्शन की प्रन्य प्रणालियों में जगत को गधा साना गया 
है। धहेत भेदात्त के मत में जगत सिथ्या है झौर बौद्ध दर्शन तो झात्मा को भी प्रनित्य मानता है। जेत-दर्शन जगत्‌ के 
प्रस्तित्व को व्तजिक प्रामेता है शौर इस बात में उसके विचार न्याय, मोसांसा, सांख्य भादि से मिसते-जुलसे है। पर 
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जैन दर्शन का कहना है कि वास्तविकता का स्वरूप एकान्त नहीं है, बल्कि अनेकान्त है। अमेकास्तवाद जैन दर्शन की 
ग्राधार दिला है । अ्रनेकान्तवाद ने ही जैन दर्शन को सर्वाधिक उदारतापूर्ण दृष्टिकोण प्रदान किया है। प्रनेकान्तवाद 
का आशय यह है कि जिन पदार्थों का हमे परोक्ष प्थवा अपरोक्ष रूप से ज्ञान होता है, वे पदार्थ पनेक धर्मों भौर गुणो से 
युक्त है और इसका कारण सीमित दृष्टि वाले सामान्य लोगों के लिए किसी पदार्थ का पूर्ण ज्ञान सम्भव नहीं है । हम हर 
चीज के सब पहलुओ को नही देख पाते और इस कारण हमे हठधर्मी से काम लेकर ऐसा न मानना चाहिए कि हमें जो 
चौज जैसी दिखाई देती है, वही उसका वास्तविक स्वरूप है भर दूसरे लोग उस चीज को जिस ढग से देखते हैं, वह गलत 
है। विरोध-पक्ष के विचारों मे भी जैनेतर धर्मों मे भी, सत्य का भ्रश है, इस महती मान्यता ने जैन दर्शन को उदार चित्त- 
वृत्ति, विशाल हृदयता तथा विचार-सहिष्णुता प्रदान की है। यही कारण है कि जैन दर्शन का किसी भी दर्शन से विरोध 
नही है। जैन दर्शन के झ्नुसार नाना रूपिणी सत्ता के श्राशिक विवेचन तक ही सामान्य मनुष्य की बौद्धिक क्षमता सीमित 
है। और इस कारण सैद्धान्तिक प्रश्नो को लेकर प्लापस में किसी प्रकार के वेर-माव के लिए कोई स्थान नहीं होना 
चाहिए । हमे दूसरो के विचारो को सम्मान की दृष्टि से देखता चाहिए और सब धर्मों का श्रादर करना चाहिए। इस 
भारतीय मान्यता पर जैन दश्शन की प्रमिट छाप है । 
जैन दर्शन सामान्य बुद्धि परक यथाथंवाद और झनेकान्तवाद बहुत्ववाद के मौलिक सिद्धान्तो पर भ्राघारित है । जैन 
दर्शन की यह मूलभूत मान्यता है कि हमे दूसरे के विचारों का झादर करना चाहिए। इस मान्यता का सात्विक (॥08- 
ए॥ए४०७)) आधार ग्रनेकान्तवादी यथाथ्ंवाद का सिद्धान्त है। अनेकान्तवादी यथार्थवाद की ताकिक निष्पत्ति स्याद्राद 
के रूप मे हुई है। स्याद्वाद से ग्राभय यह है कि हम किसी पदार्थ को देव कर जिस निष्कर्ष पर पहुंचे है, बह निरपेश्न नहीं, 
बल्कि सापेक्ष होता है अर्थात्‌ हमारे निष्कर्ष और निर्णयों पर अनेक वस्तु-स्थितियों का देश-काल के अनेकानेक प्रभावों का 
तथा वाह्म जगत्‌ की सीमाओं का प्रतिबन्ध रहता है। किसी भी यथार्थ वस्तु के बारे से विभिन्‍न व्यक्तित विभिन्‍न 
निष्कर्षों पर पहुंचते है। हर व्यक्ति अपने दृष्टिकोण से वस्तु के कसी पाईर्व विशेष को देख पाता है । प्रत्येव वस्लु के ग्नेक 
पादर्व होते है और देश-काल की विभिन्‍न परिस्थितियों के भ्रनुसार विभिन्‍न दृष्टिकोण भी होते है । पदार्थों की यथाथता 
अनेकानेक भ्रशो मे प्रस्फुटित होती है। कोई किसी ग्रण को देख पाता है तो कोई किसी और वी । इसलिए किसी को यह 
नहीं कहना चाहिए कि हमारा ही मत ठीक है और दूसरे सव गलत है । 
पदार्थ के असझ्य पाएवों मे से किसी एक पाए्व का जो श्राशिक ज्ञान हमें होता है, उसे मैन दर्शन भे नया की 
सज्ञा दी गई है। दैनन्दिन जीवन में किसी वस्नु को देख कर हम जिस निष्कर्ष पर पहुँचते है, बढ़ केवल एक विधिष्ट 
दृष्टिकोण से एक परिचित विशेष की ही यथार्थता का प्रतिषादन करता है, सम्पूर्ण यथार्थता का नही । हम अपने निष्क्पों 
को सम्पूएंतया यथार्थ भर अकाट्य मानकर दूसरे के विचारों का अनादर करते है और यही वैमनस्य, विनद्ावाद श्ौर 
लड़ाई-भगडे का प्रमुख कारण है । एक प्राचीन प्राख्यायिका है कि कुछ अन्ध व्यक्तियों ने हाथी के विभिन्‍न श्रगो का 
स्पर्श किया । एक ने कहा कि हाथी की शक्ल पूंछ की तरह होती है, तो दूसरे न उसे छाज की तरह बताया । किसी के 
लिए हाथी खस्भे की तरह का, तो किसी के लिए सूंड की तरह का । सब अन्धे इस विधय पर श्ापस में लड़ रहे थे। पर 
जब उन्हे सारी बात समझा दी गई नो वे शान्‍्त हो गये । इस दृष्टान्त से जैन दर्शन के अनेकान्तवाद को समझने में बहुत 
महायता मिलती है। जैन दर्शन ने बिचार-सहिष्णुता के इस महात्‌ मानवतावादी सिद्धान्त का प्रतिपादन कर भारतीय 
सस्कृति की गम में वृद्धि की है। असीत की भॉति वर्तमान और भविष्य के लिए भी यह मानव कल्याण का मूल मन्त्र है । 
जैन दर्शन का कहना है कि विभिन्‍न दाशनिक प्रणालियाँ विश्व का जो विभिन्‍न व्याब्याए प्रस्तुत करती हैं, 
उनमे से प्रत्येक आशिक रूप से यथार्थ हू । विवाद इसलिए होता है कि लोग भूल जाते हैं कि सत्य ज्ञान का ठेका केवल 
हमी ने नही 52 हे, का लोग ह प्रपने दृष्टिकोण में पदार्थ के किसी पाद्व विशेष को पहचानते हैं । 
अनैकान्तवादी मान्यता के ग्राधार पर जैन दर्शन ने 
के पहले हमे स्थात' अर्थात एक प्रकार से' लगा नो बा 84348: 00403 कप 0 
विवेचन-अक्लि सीमित है। दर्सालार हमारे निष्कर्ष आ्राशिक रूप में ही यथार्थ हैक तक हि हा व हा 
| है यथार्थ हो सकते हैं और प्रन्य दृष्टिकोणीं से प््य 
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निष्कर्षों के मी यथार्थ होने की सम्भावना है। उवाहरणस्वरूप यह न कह कर कि हाथी खम्भे के समान है, यह कहना 
यूक्सि सगत है कि 'स्थाल्‌' एक प्रकार से जहाँ तक इसके पैरो का सम्बन्ध है, हाथी खम्भे के समान है । कमरे मे घड़े को 
देख कर केवल यह कहना पर्याप्त नही है कि यही घहे का श्रस्तित्व है, बल्कि यह कहना ताकिक दृष्टि से श्रधिक समुचित होगा 
कि प्रमुक समय और पग्रमुक स्थान पर धड का प्रस्तित्व है। घट की जैकालिक और सा्वदेशिक ससा सत्य नहीं है। घड़े 
का प्रम्तिस्थ निरपेक्ष नही है, बल्कि देश काल की सीमाओं में बंधा हुश्ना सापेक्ष है। स्थात्‌ शब्द के प्रयोग के कारण ही 
जन न्याय के इस प्ररुयात सिद्धान्त का नाम स्थाद्वाद पड़ा है। जैन दर्शन का यह प्रधान सिद्धान्त वस्लुओं की अनस्त 
घर्मात्मकता पर ग्राश्नित है। विषय के सापेक्ष निर्षण को नयवाद की सज्भा दी गई है। न्याय शास्त्र की परिभाषा में 
किसी उद्देश्य के विषय में विधेय का विधान प्रथवा निषेध 'परामर्श' है। जैन दर्शन में सत्ता के सापेक्ष रूप को स्वीकार वर 
परामर्श का रूप सात प्रकार का बताया गया है जो कि सप्तभगी के नाम से विख्यात है । 

जन दर्शन न केवल विचार-सहिष्णुता का ही पक्षपाती है, ग्रपितु श्राचार-सहिता के पालन पर भी बह बहुत बल 
देता हैं। भराहिसा का जितना महत्व जैन धर्म में है, उतना भ्रौर किसी धर्म मे मही । विचार-सहिष्णुता का सिद्धान्त भहिसा 
के मानसिक रूप का ही प्रतिपादन करता है। मतसा, वाचा झ्ौर कर्मणा श्रहिसक होता चाहिए। ग्रपने मत को सम्पूर्ण 
तया यथार्थ मान कर दूसरे के मत को गलत मानना, दूसरे के दृष्टिकोण को ग्रनादर की दृष्टि से देखना जैन धर्म के प्रनु- 
सार एक प्रकार की मानसिक हिसा है । 

जैम दर्शन में मोक्ष के तीन साधन माने गये है--! सम्यक दर्शन, २ सम्यक्‌ शान तथा ३ सम्यक चारित्र। 
जैन दा्शनिकों से कहा है कि सम्यक्‌ चारित्र में ही सम्यक्‌ दर्शन प्रौर सम्यक्‌ जान की चरितार्थता सम्पन्न होती है। बौद्ध 
धममं की भांति जैम धर्म मे भी पूजा-पाठ को भ्रपेक्षा सच्चरित्रता और नैतिकता को अधिक महत्व दिया गया है। दोषों 
मे विरत होना, कर्ंज्य तथा ग्रकर्तव्य के बारे में विवेक से काम लेकर सावधान रहना, समभाव की मर्यादा न तोड़ना 
धर मानसिक, कायिक तथा वाजिक प्रवृत्तियों पर अनुशासन रखना जैन धर्म की विश्विप्टता है। सम्यक्‌ चारित्र की सिद्धि 
के लिए जेन धर्म में प्रहिसा, सत्य, भ्स्तेय---किसी की वस्तु को उसकी प्रनुमति के विना न लेता, ब्रह्मचरय तथा ग्रपरिग्र ह--- 
श्रासक्ति के परित्याग को नितान्त झावश्यक बताया गया है। ये जैन धर्म के महाव्रत है। जिनका पूर्ण पालन साधारण 
समारी मनुष्यों के लिए बहुत कठिन है। इसलिए जेन धर्म ने गृहस्थो के लिए भ्रणुत्रतो की व्यवस्था की है, जो महाब्रतो की 
स्थिति में पहुँचने के लिए सोपान के सदृश है । प्राचायश्री तुलसी के प्रणुव॒त-झान्दोलन की यही पृष्ठभूमि है। जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र मे जनसाधारण को कसा प्राचरण करना चाहिए, इसका सुन्दर विधान अशुब्नत-प्रान्दोलन ने किया है। 
झात्तार्यश्री तुलसी इस जात पर जोर देले हैं कि प्रगर हम छोटी-छोटी श्ातों में अपने चरित्र को शुद्ध नही रखेंगे तो हम बड़े 
लक्ष्यों की ओर--केजलशान तथा मोक्ष की झोर कदापि नही बढ़ सकते । भ्राज हमारे राष्ट्रीय जीवन मे जो अनुशासन 
हीनता, अष्टाचार, स्वाथंसाधन, नियम-भग झ्रादि कुवृस्तियाँ प्रवेश कर गई है। उनके मूलोच्छेद की दिशा में अणुन्नत- 
झ्रान्दोलन सबसे स्धिक महत्वपूर्ण प्रयास है। जैन दर्शन की इस देन से सारा राष्ट्र लाभान्वित हो सकता है । 


कानून और हृदय-परिवर्तन 
भी बी० डी० सिह 
पध्िवकता---सर्थोब्च स्वायालय 


प्रब वह युग नही रहा, जिसमे कि कानून किसी वर्ग विज्ेष की पैतृक या निजी सम्पत्ति हो, भ्रथवा क़ानून के 
क्रियास्यमन या शासन प्रवन्ध भे किसी वर्ग विशेष को ही अधिकार हो जैसा कि बभी रोमन-साश्रा्॑य एवं भ्रीक नगर के 
राज्यों मे था प्रौर कानून बनाने से लेहर उसका पालन कराने तक में कु इने गिने नागरिकों का हाथ रहता था। 
कठोर अथवा नियन्वित राजतन्त्र, उपनिवेश एवं साम्राज्यवाद के युग मे कानून का बह व्यापकता नहीं मिल 
सकती जो कि जनतन्त्रवाद में मिलती या मिल सकती है । इसका कोरण यह नहीं कि जनतस्त्वाद के ग्रतिस्क्‍्ति किसी 
बाद मे कानून ही नही/ होते या उनमे उतनी शक्ति नहीं होती, बल्कि उसका एकमात्र कारण यह है कि. उनमे कानूनों 
को जनता का बह समर्थन प्राप्त नही होता जो कि जनवान्त्रिक समाज मे प्राप्त होता है । 
मनुष्य की बाह्य प्रक्रियाओ्रों एव आचरणों के सम्बन्ध में बनाये गय सामान्य नियसमा को, जिनवी राज्य थालन 
करा सकने की क्षमता रखता हो, कानून की सज्ञा दी गई है। राज्य वी क्षमता या झविल जसला से भय उत्पन्न कर 
सकती हैं या प्रतिकारात्मक सिद्धान्त के अनुसार कानून की अवहलना करने वाले को दर्टित कर उसमे भय की उर्पि 
कर सकती है जैसा कि दण्ड-शास्त्र-विभेषज्ञो एव अपराध मनाविज्ञानवत्ताओं का मत है, किल्‍्लु वास्तबिर रूप में क़ानून 
उद्देश्य की पूर्ति नहीं कर सकता । 
यद्यपि प्रत्येक नंतिकत। कानून नहीं होती, फिर भी प्रन्येक कानेन नैतिक होता ह और उसदे। उरृत्य मानव 
ममाज की सही एवं सुगम रास्ते पर लाना तथा निर्वाध रूप से स्वतन्त्रतापुवक जीवन व्यतीत कराने में सहयोग देना है, 
किन्तु बिचार इस बात का करना है कि क्या एक मात्र राज्य के सहयाग एवं कानून के गठन से है| समाज-कस्याण ढ़ 
सकता हूं ? प्रश्न तो सीधा है, किन्तु उत्तर कुछ भिन्‍न हैं । 
कानून की सफलता के लिए मात्र राज्य वी शक्ति की नहीं, बरन जनता की सहमति एब सहयोग भी ग्रयेक्षित 
है । विन्‍सु जनता का सहयोग क्सक मे हरा, यह भी विव्थित करना ग्रावध्यक है । यह तो प्राय सिद्ध है ही कि यदि 
कातन मानते वाला स्वय 9008 को उपयोगिता समक कर उसके अनुकल झाचरण न करे तो कानन की कटोरता या 
राज्य का भय अथवा उसकी अन्य उपयोगिता उस बाध्य नहीं कर सकती # ! ः 
दा सह लो सा तप बम जार सतत े बहता तो जा जी परी अपन हो नि 
हा ह क्र समाज वा जल्याण हो थ्रौर कानून की सफलता ) जब 
तक पा पा परिवतित न हा जाये, कानन ताक में ही रखा रह जायेगा । उदाहरण के जिए 'शारदा एक्ट हमार 
सामने है जिसके अनुसार तावालिंग छादिया पर काननी लियर ग्‌ 2० फिल्म उप्र | 
कि शक मर 38४३६ 02 हा | दिया ८, किल्लु उमके ब्रावजूद एक भी शादी 
हलक बे ? सम्बन्धी वह प्रथा चलती ही रही और झाज भी बहुत कुछ 
का भारतीय मिलान, मे जाति-भद अजित है। स्पृश्यता अपराध व दण्डनीय घोषित हो चुकी है, किन्तु जब 
ता जाति एवं वर्ण-भेद को अपने हृदय से न निकाल देगी, क्या यह किसी कानून के लिए मम्मव पाक मर पाक 
पालन करा सके । यदि जनता का हृदय बरिवर्नित हो गया तो कानन गी हें हक कक 
ह्‌ गत ने भी हो, तत्र भी ममाज की कोई हानि नहीं 


भ्रध्याध ] कानून और हृदय-परिवतस [ १०१ 


होगी झौर झ्रभीप्सित कार्य सुलभता से हो सकेसा । 

पशुओं के प्रति निर्देयता का व्यवहार भ्रपराध है, किन्तु क्या कोई भी कानून किसी को दयावान्‌ बना सकता 
है ? उत्तर है, नहीं। जब ऐसी बात नही है, तब प्रधन है कि झ्ालखिर बह कौन-सी ऐसी शक्ति है जो ऐसा कर सकती है। 
सूक्ष्म रूप से यदि विचार किया जाये तो पता चलेगा कि वहु जनता का हुृदयप-रिवर्तन ही है जो कि वास्तविक रूप में 
कानून के लिए झावश्यक है । 

सबसे विचित्र बात तो यह है कि सम्यता के विकास के साथ-साथ क़ानून का विकास एवं उनके कार्य क्षेत्र से 
बढ़ि होती जाती है, क्योकि मनुष्य का झाचरण एवं उसका कार्य-व्यवहार प्रथवा समाज के साथ उसका सम्बन्ध अधिक 
दृढ़ होता जाता है और मानव की बाह्य प्रतिक्रियाश्रों से सस्बन्धित होने के कारण कानून का भी क्षेत्र बढ़ता जाता 
है। किन्तु कानून के क्षेत्र में विस्तार होने मात्र से न तो समाज का कल्याण हो पाता है और न वास्तविक रूप में क़ानून 
का व्यवहार । यद्यपि कानून घिड्लीन समाज की कल्पना नहीं की जा सकती झौर यदि को भी जाग्रे तो उसे एक पिछड़े, 
झादि कालीन, प्रसम्य या जंगली समाज की सज्ञा दी जा सकेगी, जिसमे केवल प्राकृतिक कानून ही स्वत लाग होते हैं। 
ऐसी स्थिति में जब सके कानून का पालन करने वाले समाज के व्यक्तियों के हृदय भे बह विचारधारा न श्रा जाये कि झ्मुक 
कानून से उनका था उनके हवरा दूसरे का हिल है, सब लक बासून सफल नहीं हो सकता । 

हृदय-परिवर्तन का कार्य कानृत 4ा विषय नहीं । हृदय परिवर्तन एक-मात्र धर्म का विषय है, जिसमे आचार 
एब नैतिकता का विशेष महत्त्व है। बहुधा देखा जाता है कि जो काम कानून से नहीं होता या जिसका होना कानून द्वारा 
सम्भव नही, वह नैतिकता के बल पर हो जाता है। जैसे यदि किसी ने कर्ज दिया हो था किसी के यहां कोई पावना शेष 
हो और सीन वर्ष के प्रत्दर उसे वसूल न करने या वसूल करने सम्बन्धी कारंवाई न कर तो कानून के ब्रन्दर फिर बह उस 
धत की वसूली नहीं कर सकता, किन्तु नैतिकता ऐसा नही कहती । नैतिकता के अ्रनुसार तो चाहे तीस वर्ष ही क्यो ने हो 
जाय, कर्ज लेने वाजा सदा उसे बापस करना चाहता है भ्रौर कर ही देता है, जो कि कानन द्वारा उसमे नहीं कराया जा सकता । 

कानुन किसी के साथ ते तो रियायत् करता है घोर न सहानुभूति ही रखता है । कानून को अन्धा कहा गया है जो 
देखता नहीं, मात्र खुनता है भौर साक्षी के तथा तथ्य के भ्ाधार पर निर्णय करता है, किन्तु इससे समाज का वास्तविक 
कल्याण नहीं हो सकता । समाज के कल्याण के लिए तो समाज के व्यक्तियों का हृदय परिवर्तित होना नितान्त ब्रावश्यक 
है, जो कि कानुन के से होते हुए भी नैतिकता के सलाम पर किसी का झहित न होने दे । 

मर्द हृवय-परिवर्तन की प्रावदयकता न होती तो अर्न॑तिक व्यापार-उन्मूलन या भ्रष्टाचार-उन्मुलन कानून श्रव 
तक सफल हो गये होते । किन्तु केवल क़ानून की किताबों में ही उनका स्थान रह गया है और उनके पालन कराने मे कार्य- 
कारी भूमि सभन ने हो सकी । समाज की किसी कुरीति को क़ानून के सहारे तो कभी भी दूर नहीं किया जा सकता। 
कानुन किसी काय को अ्रयराष घोषित कर सकता है । उसके करने पर दण्ड की व्यवस्था कर सकता है, किन्‍नु वह कार्य 
किया ही ने जाये, ऐसी कोई व्यवस्था कानून में सम्भव नहीं । कानून एक व्यक्ति को चोरी करने, बेईमानी करने या धोखा 
देने पर भ्रपराध सिद्ध होगे पर दष्दित तो कर सकता है, किस्तु झिसी को सक््या या ईमासदार नहीं बना सकता । सच्चाई 
और ईमानदारी तो उस व्यक्ति मिशेध की लिजी चीज है, जिसे बहु स्वयं ही कर सकता है, कराया नहीं जा सकता । 
कानून एक व्यक्ति से भय उत्पन्न कर सकता है; दया, अड़ा, भक्ति प्रथवा सहानुभूति नहीं । 

शोर-से-घोर भ्पराध के जिए कानून में दण्ड की व्यवस्था है भौर बराबर दण्ड दिया ही जाता है, किन्तु क्‍या 
ध्राज तक किसी शी ्रपराध में कमी हुई या उसका उन्मूलन हुआ। भाजिर थुग ते दण्ड की व्यवस्था से उसकी रोक- 
थाम क्यों नहीं की ? हत्या, डर्कती, बलात्फार भादि जैसे जधन्य भ्रपराध कम क्यों नहीं हुए ? सबका एकमात्र उत्तर 
गही है कि उस दण्फ या उस दण्ड की आ्यवस्था करने वाले कानून से जतता के हृदय में किसी भी प्रकार का परिवर्तन नहीं 
किया जो कि उस अ्रपराक्षों को रोकने के लिए सहायक होता । यही कारण है कि हृदय-परिवर्तन के बिता उनमें किसी भी 
प्रकार का सुधार भाज तक नहीं हुआ | 

भव तो प्रायः यह सिद्ध हो चुका है कि बिता जनता का हृदय परिवर्तित हुए केवल क़ासूस के बल पर समाज- 
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कल्याण नही हो सकता । प्रइन यह उठता है कि हृदय-परिवरतन का माध्यम क्या हो और दूसरा क्या तरीका प्रपनाया जाये 
जिससे समाज मे हृदय-परिवर्तन को उसके कत्याणार्थ उपयोग मे लाया जाये । 

जैसा कि मैं ऊपर कह चुका हूँ, यह एक मात्र धर्म का विषय है भौर धर्म सदाचार एवं नैतिकता का क्षेत्र है। 
कानून-निर्मातात्रो से श्रधिक झावश्यकता है समाज सुधारकों की या समाज के सच्चे नेताओं की जो कि समाज को उचित 
मार्ग दिखला सके और उनमे उन भावनाग्रो को जायूत कर सके, जिनके द्वारा समाज का कल्याण सम्भव हो सके । 

ग्रभी हाल ही मे प्रमेरिका की एक विदुषी महिला मिस पर्ल एस० बक का जिन्हे साहित्य पर नोबेल पुरस्कार 
मिल चुका है, 'नेतागिरी के सिद्धान्त' ( ?277709[8$ ए [.08027509 ) पर एक भाषण अमेरिकी पत्रिका में प्रकाशित 
हु था, जिसमे वास्तविक श्र्थ मे समाज के नेताओं के गुणो का विवेचन करते हुए महात्मा गाधी के विचारों का समर्थन 
किया गया था । लेखिका ने स्पष्ट रूप से समाज के सूजन एवं उसके विकास का पूर्ण दायित्व समाज के नेताओं पर हो 
डाला है तथा समाज को भन्धा बताया है। 

इस प्रकार हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते है कि समाज-कल्याण किसी भी सूरत में कानून से उस सीमा तक 
सम्भव नही जिस सीमा तक जनता के हृदय-परिवतेन हो जाने पर सम्भव है। 
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प्राचीन मिस्र और अणुव्रत 


श्री रामचना जेन, बोी० ए० (भ्रॉनर्स ) 
संह्थापक--भारतबिश्ा शोध संस्थात, गंगानसर 


विश्व के विद्वानों ने मूल सम्यता के तीन प्राचीनतम केन्द्र धोषित किये हैं--भारत, सुमेर भौर मिस्र ।* पुरा- 
तस्व को बुदाईयों द्वारा मिस्र के प्रकाश में श्राने से पूर्व आय यूनात को सम्यता का अभ्रधिक प्राचीन केन्द्र घोषित किया 
जाता था। उन्‍्मीसवी शी के मध्य भिश्र की कौति ध्पने उच्चतम शिखर पर थी ' वीसवीं शर्ती के भ्रारम्भ मे सुमेर की 
महान्‌ सभ्यता प्रकाश में भ्राई भौर तब यह भी आत हुआ कि सुमेर सम्यता मिस्र की सज्यता से ग्रधिक प्राचीन है ! 
समेर गम्यता ने मित्र की सम्यता को प्रनेक रूपो में प्रभावित किया था। ईस्वी सन्‌ से ३,० ०० वर्ष पूर्व समेर सम्यता के 
जामदस-- नख-युग शौर उससे पूर्व की चौकियों भौर चाक्‌ के हत्थों पर जो मिश्री सजावट पाई जाती है, उसमें पशु- 
मानव के मिश्षित रूपों और फन फैलाये सांपों की भ्राकृतियों का प्रमुख स्थान है ।* ईसा से लगभग ४,००० वर्ष पूर्व के 
उतराद्ध में इस सम्यता के पहले उरक (07४॥) युग था। प्रसिद्ध सुमेर काल की बाढ़ का युग इस काल से कुछ ही पूर्व 
रहा होगा। इस बाद से पहले ईसा से ४,००० वर्ष पूर्व के आरम्भ में सुमेर मे उल-उबेद (४)-४७७॥0 ) सम्यता फल- 
फूल रही थी ।* 

समेर की उपनिवेश के रूपो मे झ्राबाद करने वाले लोग पूर्व से झाये थे । यह अ्रद्ध-मानव, भ्रद्धं-मत्स्य जाति 
झोन्नीस (09005) के नेतृत्थ मे उल-उबेद के काल में सुमेर में भ्राई थी। उर में बाढ़ की मिट्टी के नीचे दबे एक घर 
में से एमेजानाइट पत्थर के बने दो दाने भिले हैं। यह पत्थर मध्य भारत की नीलगिरि पहाडियो में मिलने वाले पत्थर के 
सदृद् है। यहाँ से उपलब्ध पकाई हुई मिट्टी की तीन मूर्तियाँ,' जिनमे ध्यानस्थ मुद्रा मे नग्न महिलाए हैं, यहाँ आये हुए 
लोगो के धर्म का संकेत करती है। पानी से सिर बाहुर निकाले भौर मछली की भाँति तरने वाले तेराक मानव चंतुर 
नाविक जाति के विद्यमान होने का सकेत करते हैं । ये वे सहर्सिक, कार्य पटु और दु्र्ष लोग थे जोकि या तो मोहन- 
जोदड़ो, चान्टुदशे जैसे निकटतम प्रन्तर्राष्ट्रीय बन्दरगाह से आये थे, ग्रथवा किसी प्रशात सिनन्‍्धु सागर या नदी बन्दरगाह 
यसे। यह स्पष्ट रूप से प्रमाणित करता है कि ये शान्तिप्रिय लोग, जो कि बाहर से आये श्रौर सुमेरियनो को जिल्होने श्रपना 
साम, लिखने, कृषि और उद्योग प्रदान किये भौर जिनके आद कोई नई खोज नहीं की गई, चार हजार वर्ष ईस्वी पूर्व के 
प्रथम भाग में समुद्री रास्ते से भारत से झाये थे । 

प्रारम्भिक मिस्ली लोग किसी काली जाति के एशियामी लोग थे । हेरोडोट्स (स्&०00405 400 (कई. 
8. ८.) का कहता है कि फोनिशियन लोग, जो कि मूलतः भारत महासागर के तटबर्ती प्रदेशों से भाये थे । दो हजार बर्ष 
ईस्थी पूर्व के पूर्वार्ड में मिल्री भौर भसीरियायी माल' लाद कर भूमध्यसागर के सुदूरवर्ती तठीय प्रदेशों मे व्यवसाय करते 
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थे । सम्भवत. के प्राग झाये भारतीय वाणि' लोग थे । पुन्त लोग जो कि मुलत मिस्र को उपनिवेश बना कर बहाँ बसे थे; 
उनका देग या तो भ्रब का दक्षिणी तट था अधवा भारत । उस युग भें अरब एक शामी ($69॥0) क्षेत्र था और वहाँ 
किसी प्रकार का प्राध्यात्मिक धर्म नही था। प्राचीन मिख्रियों का आध्यात्मिक धर्म जँसे कि हम लोग प्भी देखेंगे, स्पष्ट 
रूप से भारतीय विश्वासो मे साम्य रखता है। भारत स्थित सिन्धु क्षेत्र के पुरातत््वीय प्रतिनिधि नगर मोहनजोदडों की 
खुदाई कराने वाले सुप्रसिद्ध विद्वान सर जॉन मार्शल थे। उन्होंने मोहनजोदडो से प्राप्त प्रवक्षेपों की सुमेर से प्राप्त श्रव- 
श्षेषों से तुनना कर यह निः्कर्प तिकाला कि यह श्रव तक ज्ञात सभी सम्यताओं से प्राचीनतम है। इस निष्कर्ष से बिल 
ड्यूरों भी सहमत है ।' 

आर्य और ब्राह्मण धर्म के भारत में आगमन से पुत्र भारत में श्रमण जीवन पद्धति का प्रचलन था। अधर्यवेद 
के ब्रात्यकाण्ड ग्रध्याय १५ में सर्वोच्च आध्यात्मिक नेता एक-श्रात्य का उल्लेख है। यह पवित्रतम भौर 3 छ्वतम प्राध्या- 
त्मिक नेता एक-ब्रात्य ऋग्वेद में निदिष्ट मुनियों प्रौर शिव्न-देवो के अग्रणी थे। वे सब उस प्राकगलीन महान्‌ प्राध्या- 
त्मिक नेता वुषभ के अनयायी थे, जिन्‍्होने श्रात्मा और पृदूगल के दर्शन का प्रतिपादन किया था । एक मुनिया श्रमण 
बह है जो कि अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य श्लौर भ्रपरिग्रह श्तों का पूर्ण रूप गे पालन करता हैं। यही 'ब्रत जीवन 
पद्धति है । 

ग्रार्य-म्रह्म ब्रत दब्द का अर्थ क्रिया' करते थे और विशेषत याशिक किया ऋग्वेद के भनुसार भ्रनु क्षत शब्द 
का भर्थ श्रनुकूल क्रिया हो सकता है । यह मत भाष्यकार साथण और अनुवादक एज० एच० विल्सन' का है। श्राय- 
ब्रह्मो के विरोधी, जो कि यज्ञ विरोधी लोग थे, अव्रती अथवा अन्यत्रती थे। ऋग्वेद मे अणुश्रत शब्द का प्रयोग नहीं 
किया गया, यद्यपि वहाँ ग्रणु शब्द का प्रयोग सूक्ष्म अर्थ में मिलता है ।* 

ब्रात्य-लोग एक-ब्रात्य के अनुयायी थे। प्रधान ्राध्यात्मिक नेता और गृहस्थ झनयायियों के बीच मुनियों और 
शिश्नदेवो का तपस्वी वर्ग था। 'ब्रत जीवन-पद्धति' दो भागों में बटी थी, प्रथम भाग में वे लोग थे जो कि ब्रती उन पूर्ण 
रूप से पालन करते थे और दूसरे भाग में वे लोग थ जो कि छोटे-छोटे ब्रतो का पालन करते थ । 

महावीर स्वामी ऐसे महान्‌ आध्यात्मिक नेता थे, जिन्होंने पाणव के चातुर्याम धर्म मे पांचवा ब्त्त जोड़ा । महावीर 
स्वामी ने एक ग्ात्मा की सत्ता, उसके जन्म-पुनजन्म द्वारा प्रावागमन और अन्त में उसके पूर्ण ज्ञान प्राप्त करने की बात 
बताई । उनकी ग्राध्यात्मिक पद्धति का मूल ग्राधार है--सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक चारित्र । कोई भी व्यक्त पृण ग्रहिसा, 
पूर्ण सत्य, पृर्ण अस्तेय, पूर्ण बद्माच्य झौर पूर्ण भ्रपरिग्रह का पालन कर सिद्धि प्राप्त कर सकता है। य महाव्रन है। यही 
मुनि की जीवन-पद्धति है। सामान्य नागरिक इस आध्यात्मिक माग का पूर्ण रूप से ग्नुसरण तहीं कर पाता, इसलिए बह 
इन्ही पाँच ब्रतो को प्रल्पाद में जिन्हें श्रणृुत्रत कहा गया है, अपनाता है। उनका उद्देश्य सदा इन ब्रतो के पृण परिषालन 
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४ ऋग्वेद, १७४४४, ११०१६, ६३११६, १०३।६२। 
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की झोर बढ़ने का होता है, जिससे कि अन्ततोगर्वा पूर्ण रूप से प्रास्म-सिद्धि प्राप्त हो सके | महावीर स्वामी द्वारा प्रति- 
बादित पास ब्तों को भगवान्‌ श्री पाष्वेनाथ ने चार महाबतों--अ्रहिंसा, सत्य, अस्तेय, शौर अ्गरिग्रह के प्रन्तर्गत रखा 
था।'* मगवाम्‌ पाहबेनाथ का निर्वाण महावीर स्वामी से २५० वर्ष पूर्व अर्थात्‌ लगभग ७७७ ईस्बी पूर्व में हुआ था।'* 
इस प्रकार यह सिद्ध होता हैं कि पादर्बनाथ लगभग ८७39 ईस्वी पूर्व में जन्मे थे। उनकी परम्परा हमारे स्वर्णिम झतीत 
में बहुत पुरानी है प्ौर निश्चित रुप से यह प्रागू-प्ार्य युग में विद्यमान थी। वें वुषम (ऋषम ) की मुनि भौर श्रमण- 
परम्परा के उत्तराधिकारी थे । भारत की यह छुनि भौर अ्रभण संस्कृति प्रागू-वैदिक और प्रागू-आरय है ।* 

क्या हस प्राध्यात्मिक संस्कृति का प्रभाव हमें मिस्र के लोगों पर भी दिखाई देता है ? मेरा उत्तर हाँ मे है । 

मिली सोग आत्मो, उसके आवागसन, पूसअंन्म मौर अन्तत' मोक्ष में विश्वास रखते थे। जब कोई मिल्री 
भरता था, तो यह अपने 'का में बला जाता था। मृत्यु के बाद यहं उसका मौलिक णरीर था। जीवन काल में स्यक्तत 
का बॉस्नविक व्यवितित्व दुध्य शरीर और अदृश्य चेतना से निभित था। इस दृश्य झौर अभ्रदृब्य तल को मानवी भुजाओं 
और मानवी सिर वाले पक्षी की सज्ञा दी गई भी । इस संज्ञा का ग्रसिप्राय यह था कि व्यक्ति की भौतिक सत्ता यथार्थतया 
निर्ये्यों के द्वारा भौर अआ्राध्यात्मिक सत्ता नेसगिक जैतना द्वारा भ्रभिव्यकत्त की जा सकती है। इस पक्षी-मानव को 'बा' 
कहा जाता है! 'बा' का सामात्य रूप में अनुवाद श्रार्मा किया जाता है। पक्षी-मानव की यह प्रतीकात्मकता प्रत्यधिक 
महस्वपूर्ण है। मित्री लोग इस प्राणी को झत्यधिक पत्रित्र मानते थे । ग्रागन्‍्तुक एक्षियायी लोगो की उस मान्यता में प्रग्म णी 
शे। उनका यह विधवास था कि जन्तुओं--पशझों में भी दिव्यता के कुछ भ्रंश होते है। उनमें भी मनुष्यों की भाँति झात्मा 
होती है । इस प्रतीकात्मकता से निश्चित रूप से पशु भौर मानव में प्रात्मा की एकता का प्रतिपादन होता है। यह लगभग 
सिडियत है कि मिखी लोग देह भौर बेतना पुदूगल झौर प्रात्मा मे विश्वास रखते थे ।* 

प्राचीन सिखियों के जीवनादर्श सर्वोत्तम प्रकार से ज्योति का प्राविर्भाव” (7॥6 |/९॥|(७/880॥ ७0 [08॥) 
नामक पुस्तक के १२५वें प्रकरण में दिये हैं। हस पुस्तक को गलती से 'मृतकों की पुस्तक (800 ० ॥6 /9680) कह 
दिया जाता है। सत्य-कक्ष ((88 ० तप ) नामक यह प्रकरण बहुत ही महत्वपूर्ण है। 'ज्योति का भ्रावि्भाव' पुस्तक में 
मन्दिरो, पुरोहितो, देवतापों का प्रवेश बाद में हुआ है। इसके महत्त्वपुर्ण भागों का उद्भव बहुत्त प्राचीन काल में हुआ था । 
सम्मवतः एशियायी प्रागन्तुक इन सत्यों को झपने साथ लाये थे। इसके मौलिकरूप में मृत्यु के बाद श्रात्मा के सातत्य की 
धारणाए विद्यमान थी ।* उनकी मान्यता के प्रससार जन्म भौर पुनजन्म की परम्परा तब तक चलती रहती है, जब 
बक कि कुछ रहस्यमय काल चक्र पूरे नहीं हो जाते, और तव किसी सहामाग्यवान्‌ पुष्यात्मा को 'भगवान्‌' के साथ एक 
हो जाने का महान्‌ भझातस्द उपलब्ध होता है। इस प्रसंग में 'मगवान' से भ्रभिप्राय एक बिशुद्ध क्‍ग्रात्मा से है, जो सभी 
दृष्टियों भौर तभी प्रकार से पूर्ण है, सवशकितिमान्‌ है व परम आदर्श है। वह स्वप्रकाशमान्‌ नही है। वह भ्रपने-आपकीो 
विभिस्त रूपों में प्रेकषिस तहीं करता । वहूं न तो ईसाइयों का प्रभु या, न वह झाय॑ ब्रह्मों का ब्रह्म । वह व्यक्ति की 
परणित्रतम प्रात्म-अवस्था थी, जिसे काल के प्रक्नत घक्रों के बाद महाभारयजान्‌ पृष्यात्मा जन ही प्राप्त कर सकते थे । 
परच्तिवतेग आत्मा स्ववंशू देव थी।' इस प्रकार हम देखते हैं कि तीन हजार ईस्वी पूर्व के प्रारम्भ में शौर उसके बाद 
प्रऑचीन मिस्रियों का भ्रस्तिम उद्देश्य था---धूर्ण प्रविकल, परच्चिजतम झौर णा|्वत व्यक्तित्व की' प्राप्ति । 

इस प्रकार हमः देखते हैं कि विध्य में भौनिकवादी भार्य जीवन-पद्धति के उदय से पूरे भारतीय भ्रौर मिल्री लोग 
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१०६ | प्रायाएं भी तुलसी सम्रिगरदन प्रस्थ [ तृतीय 


मौलिक पाध्यात्मिक जीवन-पद्धति का अनुसरण करते थे। सौभाग्यवश हस पद्धति के विवरण मिली स्मारक चिल्ली मे 
सुरक्षित हैं। प्राज के युग में म्राचायंश्री तुलसी वृषभ ( ऋषभ ) नेमि, पादजे भौर महावीर का पदानुगमन करते हुए प्रण॒श्रत 
श्रान्दोलन के रूप मे मूल भाध्यात्मिक मार्ग के सिद्धान्तों का प्रतिपादन कर रहे हैं। मिल्री लोगो के मूल मार्ग के विवरण 
हमे ज्योति का आविर्भाव' पुस्तक मे प्राप्त हो जाते है। इन दोनो की तुलना इतिहास की महत्त्वपूर्ण घटना है । 

“जब दिवगत आत्मा दूसरे लोक मे गई तो उसका जीवन उसके पूर्वकृत कार्यों से जाँचा गया । वह 'भोसिरिस' 
के सम्मुल सत्य या न्यायकक्ष मे प्रस्तुत हुई, जहाँ बयालीस देवता ओोसिरिस की सहायता कर रहे थे। वहाँ उससे पापाचरण 
के बारे में पूछा गया तो उसने स्पष्ट कहा--मैंने कभी परापाचरण नहीं किया। उसने झपने जीवन-कृत्यों के वे विवरण 
प्रस्तुत किये, जिनके प्राघार पर उसके भावी जीवन का निर्णय किया जाना था। ये प्राचीन मिश्र के श्रोसिरियन धर्म के 
मूल तत्व है। उनमे से कुछेक मुनि के पूर्ण ब्रत प्रतीत होते है। पर ग्रधिकाज ऐसे नहीं हैं और वे मिले-जुले प्रतीत होते 
है। वस्तुत वे उस मार्ग का निदर्शन करते है, जिसका सामान्यतया मिस्र वासी ग्रनुसरण किया करते थे। इनकी तुलना 
प्रणुव्रत-आान्दोलन' के श्तो से की जाती है । 


भरहिसा बत 


भ्िखी--१ मैंने हत्या नहीं की है । 
२ मैंने हत्या करने का आदेश नही दिया है। 
अणवत--१ १ चलते-फिरने वाले निरपराघ प्राणी की सकल्पपूर्वक घात नहीं करूंगा । 
दोनो ही जीवन को पवित्र मानते हैं। जीवन के प्रति सम्मान वी भावना दोनों की दृष्टि में मुख्य सिद्धान्त है। 
क्योकि दोनो ही जीवित प्राणियों मे प्रात्मा के भ्रस्तित्व के होने मे विश्वास रखते हैं । वे पूरे ज्ञान के साथ गरीर और ग्रात्मा 
में भेद करते हैं। इस छोटे ब्रत की भ्रपेक्षा मित्री के सिद्धान्त बहुत आगे हैं, यद्यपि मुनि के पूर्ण अहिसा-ब्रत से सिण्चित 
रूप से पीछे हैं| यह उसके बहुत पास पहुँच जाती है। 
मिल्री---३ मैंने पशुओं से दुव्यंवहार नही किया है । 
४ मैंने पशुओं को उनके चारागाहों से हॉँक कर दूर नही भगाया है । 
५ मैंने देवताओं के पक्षियों का शिक्रार नही किया है । 
६ मैने जलीय स्थानों मे मछली नहीं पकडी है। 
७ मैंने किसी के सामने से उसका खाना नहीं हटाया है । 
झणब्रत-- १ ६(ग) पशुओं पर प्रति भार नही लादंगा ! 
१६(ख) प्रपने प्राश्चित प्राणी के खान-पान व आजीविका का कलुष-भाव से विच्छेद तही करूँगा । 
दोनो ही पद्धतियों मे पशु-जगत मे झात्मा की सत्ता स्वीकार करना सर्वाधिक महत्व की बात है। क्या प्राचीन 
मिख्री माँस-मक्षण से बचे थे? यह एक यहाँ प्रसगानुकुल प्रइन होगा । हम एक महान्‌ यूतानी नागरिक क्रीट के श्रॉरफियस 





१ मिस्री उद्धरणों के लिए मेने चुना है-- 
() |, |, 87638६66, 06५९॥०]॥९0६ ० २ि९॥४०॥ शा0॑ प#००६३॥६॥॥ #॥८९॥६ ६६४४ ५, (१59 7 302-304 
(2) $ 095एब0७, 7॥6 7८९ ० एी #॥८ाशा: 0९00, ॥960, 7. 20-27, 
प्रणुब्॒त के लिए--- 
(१) भ्रणुश्रत प्राम्दोलन, १६६१, पृ० १३-२० 
अणुवत प्रास्दोलन में बर्तों को पांच भागों में बाँटा है। प्रत्येक ब्रतवर्ग में विजिष्ट प्रतिज्ञाधों, व्यवहारों, नियमों 


धो रप्रादेशों की संसुया दो गई है। प्रथम प्रंक वर्ग के शोक की 
हक सस्या है झ्ोर दूसरी संस्या विशिष्ट प्रतिशा का 


भ्रध्याव ] प्रशश्योत मिल्ष घोर ध्णुद्रत [ १०७ 


से परिचित हैं,जिसने मिन्न की ग्राध्यात्मिक जीवन पद्धति से प्रभावित हाकर यूलानी धर्म को तपस्यात्मक ब्रश प्रदान किये 
थे। प्रॉरफियस भात्मा और उसके प्रावागमन में विद्वास रखता था। ग्रॉरफियस के श्ननुपायी पशु-भोजन से बचते थे। 
वे ब्रात्मा, पुदूनल झौर पश्रात्म-साक्षात्कार मे विष्वास रखते थे।' यदि यह प्राध्यात्मिक धर्म सिख से क्रीट होता 
हभा यूनान पहुँचा सो यह लगभग निश्चित प्रतीत होता है कि सिख्रियों के ये विध्वास पशुओं से इुब्यंवहार न करना, 
पक्षियों का शिकार न करना, मछलियो को न पैकड़ना, भव्य ही माँस-भक्षण से बचने मे परिणत हुए होंगे । यदि मिज्ियों 
से प्रभावित होकर ग्ररफियस के झनुयायी माँस खाने से बचते थे, सो व्यापक रूप से प्रभाव डालने मे सफल होने के कारण 
मिख के लोग प्रतिसात्रा में इसका झनुसरण करते रहे होगे । 
मिल्ली--८ मैंते किसी को रुसाया नही । 
€ मैंने मिर्धनों के साथ प्नाचार नहीं किया । 
१० मैंने किसी को रोगी नहीं किया । 
११, मैंने किसी को कष्ट नहीं दिया । 
झणश्रत--प्रणृत्न तियों को दिए जाने वाले सात उपदेणशो मे से दा है -- 
शि० ४: प्रत्येक फाये करते हुए जागरूक रहे कि वह कोई ग्रनुचित या निश्य कार्य तो महीं कर 
रहा है । 
शि० ३ तर्क दृष्टि से बचकर भ्रवांछनीय कार्य म करे। 
१२. ग्रात्म-हस्या नही करू गा । 
१४. जातीयता के कारण किप्नी को प्रस्पृश्य या धृणित नही मानृगा । 
१.६ (क) किसी कर्मचारी, नौकर या मजदूर से श्रतिश्रम नहीं लूँगा । 
ये प्रहिसक मार्ग के विस्तार की बाने हैं, जिनकी दोनो पठ्धतियाँ उपासना करती है। दूसरों को पीड़ा देना 
झथयवा प्रात्म-हत्या, दोनों ही हिसा हैं। भात्म-हत्या की निन्‍दा करके ग्रणुद्बरत एक कदम भौर झ्ागे बढ़ गया है। मनुष्य 
सनुष्य मे भेदभाव नहीं किया जाना चाहिए। इससे कण्ट,क्लेश, दुख भौर पीडा का जन्म होता है। जो मनुष्यो को रुलाता 
है, निर्धनों का शोषण करता है, दूसरों को मौलिक यातनाएं देता है, वह निदिखत रूप में पापी है। प्राचीन मिल्तरियों ने इन 
शुराइयों का परित्याग कर दिया था | 
समिल्ली-- १२. मैंने किसी कलह को जन्म नहीं दिया । 
१३ मेरी प्रावाज बहुत ऊँची नहीं थी । 
१४ मैं किसी की बात छिप कर नहीं सुनता था। 
क्रणुद्त--१ ३ हत्या व तोड़-फोड़ का उहेदय रखने वाले दल या सस्था का सदस्य नहीं बनूँगा और न ऐसे कार्यों 
में भाग लूँगा। 
दोनों ही पद्ध तियों में हिंसा को एक बुराई माता गया है। युग-प्रवाह के साथ उसका बाह्य रूप भ्रवत्य बदला 
होगा। उपर्युक्त श्रणुव्रत नियम प्राधुनिक प्रतीत हो सकते हैं, परन्तु उनका उद्देश्य उग्र सामाजिक कलहों को रोकना है, 
जिससे मिश्र के लोग भी भुगा करते थे । इसका कारण यह भी हो सकता है कि दोनों ही हृदय-परिवर्तन की कला में 
जिश्वास रखते थे । पूर्ण प्रहिसा की उपलब्धि दोनो का ही भस्तिम उद्देश्य है। 
लिखी-१५ पाती को उसके मौसम से मैंमे सहीं रोका । 
१६. चखते पासी को मैंने नहीं बाँघा । 
१७. जिस भाग को प्रश्वलित रहना चाहिए था उसे मैंते नही बुकावा। 
झ्राग भौर पाती के प्रति भी हिसा भाव से बचने की प्रवृत्ति से मित्र की गहरी निष्ठा का पता चलता है कि 
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प्राचीन मिल्ियों का विश्वास था कि मानव प्राणियों, जन्तु भौर पौधों की भाँति झग्नि श्र जल में भी जीवन है। उनके 
ह्वतंत्र जीवन में हस्तक्षेप करना भी वे हिसा मानते ये । यह जैन-धर्म से बहुत मिलता-जुलता है। जैत विश्वास श्रविच्छिन्न 
“ रूप से चले झा रहे श्षत और निग्रेत्थ मार्ग का एकमात्र उत्त राधिकारी है, जिसकी मान्यता के अनुसार झग्नि और जल में 
जीवित प्राणियों की भाँति जीवन है। 
इस प्रकार हमें पता चलता है कि प्रचीन मिखियो की दृष्टि मे हिंसा एक पाप थी। वे यथासम्भव अ्रहिसात्मक 
क्रिया-कलापों में प्रवृतत होते थे । इसी प्रकार का ग्रणुब्रत का विश्वास है जो कि दैनिक व्यवहार में बथासम्भव भ्रहिसा को 
स्थान देने के लिए प्रयत्नशील है। दोनों हो पद्ध तियो में पूर्ण अहिसा की उपलब्धि भ्रन्तिम लक्ष्य है। 


सत्यक्रत 


सिन्नी--१८ मैंने भूठ नही बोला । 
१६ मैंने सत्य के स्थान पर भूठ को स्थान नहीं दिया । 
२० सत्य बचनो के प्रति मैं बहरा यही था। 
२१ मैं शब्दों को बढठा-चढाकर नहीं बोलता था । 
६२ मैं परिहास नहीं करता था । 
२३ मैंने मिस्र देण में सदा सदाचरण ही किया । 
झजुत्रत--२ १ क्रय-विक्रय में माप-तौल, सख्या, प्रकार आदि के विषय मे असत्य नहीं बोलूंगा । 
२ २. जान-बुककर असत्य निर्णम नही दूँगा। 
२३ असत्य मामला नही करूँगा और न ग्रसत्य साक्षी दूंगा । 
२४ सौंपी या घरी (बन्धक) वस्तु के लिए इल्कार नहीं करूँगा । 
२४, मैं जालसाजी नही करूँगा । 
(क) जाली हस्ताक्षर नहीं करूँगा । 
(ख) मूठा खत या दस्तावेज नही लिखाऊँंगा। 
(ग) जाली सिक्‍का या नोट नही बनाऊँगा । 
२६ वचनापूर्ण व्यवहार नही करूँगा । 
(तक) भिथ्या प्रमाण-पत्र नहीं दंगा। 
(ख) मिथ्या विज्ञापन नही करूँगा । 
(ग) अ्रवैष तरीकों से परीक्षा मे उत्तीर्ण होने की चेष्ठा नही करू गा । 
(घ) भ्रवध तरीको से विद्यार्थियों के परीक्षा मे उत्तीर्ण होने में सहायक नही बनूँगा । 
२.७ स्वार्थ, लोभ या द्ेषवश भ्रमोत्पादक और मिथ्या सवाद लेख या टिप्पणी प्रकाशित नही करूँगा। 
यहाँ भी हमे केवल बाह्य रूपो मे अन्तर दिखाई देता है। परन्तु दोनो स्थितियों भे मूल भावना एक ही है। 
प्र्थात्‌ हमारे क्रिया-कलापो में प्रसत्य को कोई स्थान न रहे और प्रत्येक व्यवहार सत्यानकूल हो । भ्रसत्य को एक बुराई 
माना गया है भौर पूर्ण सत्य को प्रस्तिम लक्ष्य । 


प्रस्तेय सतत 


सिली---२४ मैंने चोरी नही की । 
२५. मैंने मन्दिर को स्थायी निधि श्रथवा सम्पत्ति मे से चोरी नहीं की । 
२६. मैंने देवताओं के पशुओं की चोरी नहीं की । 
अणुश्षत--३ ! दूसरो की वस्तु को चोर-वृत्ति ते तहीं लगा 
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३.२. जान-बूसकर चोरी की वस्तु को नहीं खरीदूंगा भौर न चोर को चोरी करने में सहायता दूँगा । 
मन्दिर ईइवर का घर है। इसलिए मिस्र मे ईदवर शब्द का जो महत्व था, उसे हमें समभना होगा । जब पवित्र 
मिल्री जन्म व पुनरजन्म के रहस्यपूर्ण चकों में घूमने के वाद उच्तततम परम ग्रातन्द की स्थिति प्राप्त करता था तो वह देवताझों 
में भ्रद्वितीय भौर देवताओं का स्वामी हो जाता था। इससे प्रतीत होता है कि ईदवर भानव प्राणी था। मानव उपलब्धि की 
यह उचज्जतम स्थिति नहीं थी, परन्तु ईश्वर वहू व्यक्रित था जो कि सामान्य लागरिक की अपेक्षा श्रधिक पवित्र और श्रेष्ठ 
था। प्राचीन मिस्र की चित्रलिपि बाली भाषा में तीन महस्वयूर्ण शब्द हैं। 'झरि' शब्द का प्रयोग शत्रु के भ्रर्थ में प्रयुक्त 
होता है भौर 'भर्सी' शब्द ईश्वर ग्रथवा देव प्र में प्रयुकत होता है । 'भरिहत्‌” शब्द पुरोहित नायक" भ्रौर साथ ही सिद्ध 
साधु के प्र्भ में प्रयुक्त होता है। इस 'प्रिहृत' की स्थिति भारतीय मुनि के समकक्ष होती होगी । यह भी पता चलता है 
कि प्राचीन मिल्र मे एहिक भादर्श राजपुरुष मौनी व्यक्ति होता था। विनीत कष्ट भोगी राजपुरुष नहीं, श्रपितु एक 
बुद्धिमात्‌ स्थिर वित्त सम्यक सुशिक्षित, निरभिमानी झौर अ्रपने श्राप को खपा देने वाला विचारशील और दुठ़ ।* बह 
ग्रदुभुत रूप से निष्कपट ध्लौर विनयशील था ।* जब सांसारिक नेताझो मे ये गुण थे तो हम आध्यात्मिक नेताशो के गृणों 
की सहज करूपना कर सकते हैं जो कि अपने आपको भधिक तपाने वाले थे भौर आत्म-स्यागी थे। परवित्रतम व्यक्ति--- 
जो कि साधु वर्ग में श्रेष्ठठम होता है--पूर्ण उपलब्धि पर सभी देवताग्रों का प्रधान, देवताग्ों का पिता, देवताओं का 
निर्माता, देवताओं का स्वामी, प्रस्तित्व का एक निर्माता, भ्रप्नतिम देव, देवताओं मे वास्तविक सम्राट हो जाता था।* 
इसलिए देवगण श्ौर उनमे प्रेप्सम परथिजतम, ग्राध्यात्मिक प्राणी होते थे, व कि क्षणिक या दिव्य देवगण । 
प्रिखी मन्दिरों के बारे मे. भी हमे जानकारी है। मन्दिरों के अनुष्ठान प्रपनी एकता के लिए उल्नेखनीय हैं। 
ये बहुत प्रधिक और ग्रत्यधिक संगठित पौरोहित्य के पीठ थे। ये सास्कृतिक जीवन के भी केन्द्र ये । पुरोहितो और विद्ववर्गे 
में मन्दिरों को घामिक झौर बीद्धिक कार्य-कलापां का केन्द्र बना रखा था ।* 'सत्य-कक्ष' में दिवगत व्यक्षित द्वारा 
निरयेधात्मक दोष-स्वीकार में हमे कहीं भी मूति-पूजा का उल्लेख नहीं मिलता । इस प्रकार ऐसा प्रतीत होता है कि मन्दिर 
सार्वजनिक महप या कक्ष के रूप मे जातिगत, प्राध्यत्मिक और बौद्धिक क्रिया-कलापों के केन्द्र थे । 
मिन्षियों के चोरी से सम्बन्ध रखने वाने भाचरण के मौलिक सिद्धान्त का झराधार वही है जो अ्रणुत्रत का है। 
ध्र्थात्‌ जो किसी का श्रपना नहीं है. प्रथवा समाज द्वारा उसका नहीं माना गया, उसे किसी व्यक्ति को ग्रात्मसात्‌ नहीं 
करना साहिए। व्यक्तिगत भौर जातिगत सम्पत्तियो के बारे में अव्यवस्थित ढंग से झाचरण नहीं करना चाहिए, भ्रन्यथा 
उससे सामाजिक हिंसा को प्रोत्साहन मिलेगा । 
लअिखी-- २७ मैंते मन्दिरों की खाद्य वस्तुप्रो मे कमी नही की । 
२८ देवतापोों के भोजन में मैंने मिलावट नहीं की । 
२६. झ्नाज तौलते समय मैं कमी गलत तौल काम मे नही लाता । 
३०. तौलते समय मैंने कभी डंडी नहीं मारी । ह॒ 
३१. बच्चों के मुंह का दूध मैंने कभी नही छीना । 
झजत्रत--३.४ (क ) किसी चीज में मिलावट सही करूँगा। जैसे दूध में पानी, घी मे वेजीटेवल, भाटे मे सिघराज 
भ्रौषधि भ्रावि में भग्य वस्तु का मिश्रण ! 
(ख)नकसी को असली बताकर नहीं बेयूंगा । जैसे कलचर मोती को खरे मोती बताना, भशुद् 
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घी को शुद्ध घो बताना प्रादि। 
गे) एक प्रकार की वस्तु दिखाकर दूसरे प्रकार की वस्तु नहीं दूँगा । 
घ) सौदे के बीच मे कुछ नही खाऊँगा। 
हु) तौल-माप में कमो-बेसी नहीं करूँगा । 
च) अच्छे माल को वट्टा काटने की नीयत से खराब या दागी नही ठहराऊँगा । 
(छ) व्यापारार्थ चो र-बाजार नही करूँगा । 
३ ५ किसी ट्रस्ट या सस्या का अधिकारी होकर उसकी धन-सम्पत्ति का अपहरण या ग्रप्यय नहीं करूँगा। 
मन्दिरो में से ग्रावश्यकता से अ्रधिक खाद्य वस्तुए ले लेना, उसे कम वरता है भौर यह एक प्रकार की चोरी है। 
महात्मा गाधी का भी यही दष्टिकोण था । यदि जाति के सामूहिक भोजन में मिलावट की जाती है भ्रथवा किसी व्यक्ति 
की उपेक्षा के कारण हानि होती है तो यह चोरी का पाप है । व्यापार-व्यवसाय में बेईमानी सामाजिक झयवा सार्वजनिक 
प्रपराध होने के अतिरिक्त आध्यात्मिक अपराध भी है। दोनो ही पद्धतियों में चोरी को घृणा की दृष्टि से देखा गया है। 


( 
( 
( 
( 


ब्रह्मचयं-म्रत 


मिस्र --३२ मैने पर-स्त्रियों के साथ मंथन-सेवन नहीं किया । 
३३ मैंने स्त्री या पुरुष किसी को भ्रष्ट नहीं किया । 
श्रणव्रत--४ ५ वेश्या वे पर-स्त्री-गमन नहीं करूंगा । 
४ ४ किसी प्रकार का ग्प्राकृतिक मंथुन नहीं बरूँगा । 
४३ महीने में कम-से-कम बीस दिन क्रद्माचर्य का पालन करूँगा । 
४ १ कुमार-भ्रवस्था तक ब्रह्मचर्य का पालन करूँगा । 
४ २ पेतालीस वर्ष की ग्रायु के वाद विवाह नहीं करूँगा । 
ब्रह्मचर्य एक ग्राध्यात्मिक गण है। दोनों ही पद्धतियाँ ब्रद्धाचर्य को एक सदगण मानती है श्ौर काम-बासना में 
लिप्त होना एक बुराई । है 


झपरिप्रह व्रत 


मिल्री-- ३४ मैने लूटा नहीं । 
३५ अपने अधिकार के लिए चिल्लाते को मैंने नही लूटा । 
३६ मेरा ऐड्बय मेरी सम्पत्ति से बद कर नहीं था । 
३७ मै श्रथंपिशांच नहीं था। 
३८ मेरा मत लालची नही था। 
श्रणव्रत---५ १ भ्रपने मर्यादित परिमाण ( ) से श्रथिक परिय्रह नहीं रखंगा | 
४२ घूंस नहीं लूँगा । 
५३ मत (वोट) के लिए रुपया न लूंगा और न दूंगा । 
2 ४ लोभवझ रोगी की चिकित्गा में अनुचित समय नहीं लगाऊँगा। 
५५ सगाई-विवाह के प्रसंग में किसी प्रकार लेने का ठहराव नही करूँगा । 
घन-तसिप्सा, स्वामित्व या सम्पत्ति-हरण और शोषण से वचना भ्रध्यात्मवाद के मूल सिद्धान्त हैं। दोनों ही पद्ध- 
तियाँ इम बारे मे बहुत सावधान है । 
प्राचीन मिश्री लोग भय-मुविति, स्वभाव में सतुलन, देव-निन्दा भर परनिन्दा की निरथथकता, प्रात्म-इलाधा प्रौर 
द्येचन से हानि, साथी नागरिकों की सहायता, वचन-कर्म मे पवित्रता और मान-हानि के दुष्प्रभावों मे विश्वास रखते 
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थे। वे देवताप्रों भ्र्धात साधुधों फो दिध्य मेंट प्रदान करते ये। ये सत्य निम्न स्वीकृति बाचक उक्तियों में निहित हैं-- 
३६. मैंने भय-स्थिति पैदा नहीं की । 
४०. मैंने गस्‍्सा नहीं किया । 
४१, मैंने निन्‍्दा नहीं की । 
४२ मैं कूल कर कुप्पा नहीं हुआ प्र्यात्‌ धमण्ड नहीं किया । 
४३. पैंने देव-मिन्दा नहीं की । 
४४ मैंने देवता के लिए गहँणीय कार्य नहीं किया । 
४५. देवता ने जो कुछ चाहा, उससे मैंने उसे सन्तुष्ट किया । 
४६ मैंने भूखों को रोटी दी, प्यासों को पानी दिया, नग्रों को वस्त्र दिया, नाव हीन लोगों का पार 
उतारा । 
४७ मैंने देवतापों को दिव्य भेंट प्रपित की । 
४८ मैं निष्कंक मुँह भर भ्रकलुष हाथो वाला हूँ । 
इन सिद्धास्तों की सामाजिक और ग्राध्यात्मिक भ्रस्तर्वस्तु पर किसी प्रकार की टिप्पणी की आवश्यकता नहीं 
है और न ही इसकी तुलना में मारतीय झ्ाध्यात्मिक पद्धति के उदाहरण देने की श्रावश्यकता । वे स्वय स्पष्ट है । 
बह मूल आध्यात्मिक विचारधारा क्या थी, जिससे ये व्यवहार निकले । सौभाग्यवश, इन स्वीकारोक्तियों में 
मूल झाधार का स्पष्ट उत्तेष मिल जाता है। मूल सैद्धान्तिक विचारधारा थी: 
४६ जो नहीं है उसे मैंने नहीं जाना । 
प्राचीन मिली ने केवल सही शान ही प्राप्त किया श्रर्थात्‌ उसने वास्तविकता का ज्ञान प्राप्त किया। जिस वस्तु 
की मसला नहों है प्रयवरा जो वस्तु नही है, उसका ज्ञान प्राप्त करने में उसका विश्वास नही था। उसने सत्य का ज्ञान प्रहूण 
किया। सत्य ज्ञान जिसे हम सम्यक शान कहते हैं। सम्यक्‌ ज्ञान के अनुसार ही वह व्यवहार करता शए । उसकी व्यावहारिक 
विधारधारा थी : 
५० मैं सदात्ररण से जीवित हैं, मैं प्रपनी भ्रन्त. चेतना की सदाचार वृत्ति से पालित-पोषित होता हूँ । 
वह सदाचार पूर्ण ढंग से रहता था। सद्‌ व्यवहार उसके जीवन का मुख्य झ्ाधार था। बिल्कुल यही ब्रत- 
विधारधारा, निग्रेन्ध-विचारधारा श्रौर जैत विचारधारा है, जिसका प्रतिपादन ऋषम, नेमि, पादर्व, और महावीर ने किया 
था। भौर जिसका भनुसरण भ्राचार्य भिक्षु और भ्राचार्य भरी तुलसी ने किया है। सम्यक ज्ञान और सम्यक्‌ चरित्र आध्या- 
त्मिक विचारधारा के मूलाधार हैं। प्राध्यात्मिक मार्ग का अन्तिम लक्ष्य है--झात्मा की पूर्णवा शभ्रथवा सिद्धि। प्राचीन 
मिस्रियों का भ्न्तिम लक्ष्य था : 
४१. मैं निर्दोष हूँ। 
सह पाप-रहित होने के लिए उपर्युक्त प्रकार से भ्राचरण करता था। झात्मा की पूर्णता उसका झ्रादर्श या । 
संक्षेप में प्राषीन सिल्ली प्राध्यात्मिक मार्ग का अनुसरण करता था। उसका भात्मा की सता में विश्वास था। 
उसके भरावागमन भौर उसके पूर्ण साज्ात्कार में उसका विदवास था | उसके सदाचरण का भाधार सम्पक्‌ ज्ञान था। उसने 
झपने वैयवितक, सामाजिक भोर राजनंतिक कार्य-कलापों का इस प्रकार निर्धारण किया था कि वे मूल प्राध्यात्मिक मार्ग 
के भनुक्ल हों। उसका ध्रम्तिम लक्ष्य धा---जश्ञात भौर शक्ति से परिपूर्ण शाश्वत झौर भ्रात्म-व्यक्तितत्व की प्राप्ति । 
यहाँ मैंने स्थूल रूप-रेखा द्वारा प्राचीत मिस्री विष्यासो भौर निष्ठाशों का उल्लेख किया है भौर भारतीय पद्धति 
से उसकी तुलना की है। दोनों में प्रसाधारण रूप से समानता है और दोनों का प्राधार प्राध्यात्मिक है। मेरा यह दृढ़ 
विषवास है कि भारत, सुमेर, मित्र और कीट की प्राचीत सस्कृतियाँ मूलतः झाध्यात्मिक थीं। बद्यपि कुछ स्थलों पर वे 
बहुत सुवृढ़ मीं तो प्रन्य स्थलों पर शिथिल । झाध्यात्मिक दृष्टिकोण से इन प्राचीन सस्कृतियों का यदि भ्रनुसंधान किया 
जाये झौर सिःस्वार्थ भाव से इस काये को उठा लिया जाये तो इससे प्रदुभुत परिणाम निकलेंगे। 


आन्दोलन 
आध्यात्मिक जागृति का आन्दो अत शिवहर 


भूतपूर्व मुल्य न्यायाधीश, सर्वोच्च र्थायालय 


अणुब्र त-आनन्‍्दोलन जैसा कि उसके नाम से ही एह८ है, हमको ब्रती वगने को कहता है श्र्थात्‌ हम पवित्र बनने 
और वर्ण श्रथवा सम्प्रदाय का कोई भेद न करते हुए अपने को मानवता वी सेवा के लिए समर्पित कर दे । वह हमे ऐसा 
जीवन विताने की प्रेरणा देता है, जिसमे हमारा नैतिक और ग्रान्यात्मिक उत्थान हो प्रौर उसीमे हमारा सामान्य कल्याण 
हो सकता है। हमको किसी धार्मिक परम्परा का ग्रनुसरण करने की आवश्यकता नहीं और ने ही किसी बाह्य कर्मकाण्ड 
का पालन करना होगा। आन्दोलने का उद्देश्य हमारे हइगो में आध्यानमिक जागृति वी भावना कपल करना है । यह उच्च 
झौर शाइवत नैतिक मूल्यों की पुन स्थापना करना चाटता है. जिे रशर्थपृर्ण भौतित नाभो की निरथंक सोज मे दुर्भाग्य- 
वश हम थोड़े समय के लिए खो बे है। श्रणब्रत-गरास्रोलन हमयो वह सवरतना क मार्ग छोड़ने का ग्रादेय देता है, जो केवल 
पतन शोर पाप की ओर ले जाता है और हमारे सामने वह त्याग भौौर मानवता की निस्स्‍्वार्थ मेवा का उच्च और भव्य 
आदर्श उपस्थित करता है। वह हमारे जीवन के अधास्त देतिक कार्यक्रम में सौचर्य और सौप्टव लाता है जा देवी भवन 
की शान्ति से ही समव है। वह हमको करूगा और पवित्रता से परियर्त जीवन बिलसने को कहता है। यह पव्िवता केवल 
हमारे बाह्य कर्मो में ही नहीं होती चाहिए, प्रत्युत हमार मन के अ्रस्तरतम विचारों मे भी होनी चाहिए । वहू हमारे 
हृदयों में विनम्रता प्रौर अपने मानव बन्युय्रे के प्रति प्रेम और मंत्री की मारना उत्पस्त करना चाहता है। वह हमको 
सात्विक सरल जीवन भ्रपनाने व सदाचार के सरल नियमों का पालन करने की प्ररणा देता है। सक्षेपत में मेरे विचार मे 
अगुव्रत-प्रानदोलन का यही ग्रान्तरिक श्र्य, ग्राशय और उद्देब्य है । 

प्रणबरत-आन्दोलन हमको आत्म-चिल्तन और आत्म निरीक्षण का अ्पू्व प्रदमर देता है। इस ग्रान्दोलन के 
अनुष्ठान से हमारे हृदय में सर्तोपरि ये प्रब्न उठने चाहिए--मैने प्रपने जीवन में वन्धुता के व्येय को आगे बढ़ाने के 
लिए क्या किया ? क्या मैंने अपने उन मानय बस्धुओं के झागे मित्रता का हाथ बढ़ाया, जिनको में गे सहानुभूति और 
मैत्री पूर्ण सहायता की ग्रावश्यकता थी और जो मेरे मे उसी प्रो ता रखते थे ? क्या मैंने सच्चाई से और गम्भी रतापूर्वक 
प्रपने कथित ग्रादर्ण के श्रनुसार जीवन बिताने का प्रयत्न किया है ? जया अपने समस्त कार्यों में उस आदर्क्ष की पविज्ता 
प्रतिबिम्बित हुई है ? क्या मैं शाइवत नैतिक मूल्यों पर टृढतापूर्व क जमा रहा है जिनको मैंने स्वरेज्छा से प्रपने जीवन के 
मार्ग-दर्शक सिद्धाल्तों के रूप मे स्व्रीकार किया था २ सेप मे, क्या मैंने श्रपने जीवन में उन दानो पर झ्रांचरण किया है, 
जिनका मैंने सभाझ्रों और समारोहों में उपदेश दिया था + हमें इन गहरे प्रइनों को टालना नहीं भाहिए प्रौर न यह 
दिखावा करना चाहिए कि हम बिल्कुल ठीक तरह से चल रहे है । टमे भ्रपने को धोखा नहीं देना चाहिए। यवि हम अपने 
श्रादर्श के प्रनुमार जीवन न बिता सकते वी विफलना के प्रति अपनी ब्रॉंचि प८ कर लगे तो हमारा किसी भी मैतिक 
आदर्श की शोर बढना बिल्कुल ही व्यर्थ होगा । बहुधा ऐसा होता है कि दैनिक जीवन की दौडभूप में हमारी दृष्टि धुधली 
पढ़ जाती है और हमारा आदर्श मन्द और शिथिल हो जाता है ! हेम क्रोध को छोड़ कर प्रेम के पोछे भागने लगते हैं। गह 
हो सकता है कि हममे से कुछ, अ्रथव्रा प्रनेफया अ्धिकाश व्यक्ति मातव जीवन के शाववल मूल्यों का पालन करने में 
प्रसमर्थ रहते हो, किन्तु इससे हमको निराश नहीं होना चाहिए । हमको खुसे हृदय से श्रपनी विफलता स्वीकार करती 
चाहिए, कारण तभी हम अपना सुधार कर सकेंगे। यह प्रान्दोलन हमको ठहरने और भ्रपने जीवन का भिंहावलोकत करने 
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भौर यह मालूम करने का प्रवसर देता है कि हम भपने प्रन्तिम लक्ष्य की भोर कितना श्रागे बढ़ें है। यदि हम करुणा 
झौर पवित्रता के राज-मार्ग से इधर-उघर मटके है शौर प्रलोभन झौर पाप के जंगल में प्रपता पथ भूल गये हैं तो हमको 
पीछे लौटना चाहिए भौर सोधा मार्ग--सद्दी मार्ग पकड़ना साहिए श्र अपने खिर झभिलपित ध्येय की झोर अपनी 
झनस्त यात्रा पर चल पड़ना चाहिए । यह आन्दोलन हमें सही-सही लेखा-जोखा करने की प्रेरणा देता है और यह 
प्रवसर देता है कि हम झयते झ्रादश के प्रति प्रवती नि८्ठा पुष्ट करे और पूर्ण ता प्राप्त करने की अ्रपली शादवत खोज को 
पुन, प्रग्नतर करने का प्रयत्त करे। एक जैसे विचार रखने वाले वहु सख्यक लोगों का एक स्थान पर एकत्र होना हमारे 
विदतासों को सुदृढ़ करेगा भौर हमारे सकल्प को शक्ति प्रदान करेगा । मेरे विचार से आन्दोलन का यही गूठ प्राशय और 
महस्व है । ६ 

अणुव्रत-प्रान्दोलन का सन्देश कैवन इस उप-महाद्वीप के निवासियों के लिए ही नही है, प्रत्युत दुनिया के हर 
हिस्से मे रहने वाले सभी सछत्री-पुरुषों के लिए है। अपने इतिहास के अत्यन्त प्राचीन काल से इस प्राचीन देश ने सेनिक 
शक्ति के मुकाबले प्राध्यात्मिक सत्यो का अपने जीवन के मार्ग-दर्शक सिद्दा्त स्वीकार किया है। ग्रपने प्राध्यात्मिक 
साधनों की शक्ति से ही उसने श्रौक्रमगों शौर उथल-पुथल का सामना किया है। ग्रपने गहरे पतन के काल से भी उसने 
प्रपनी भ्रात्मा को नष्ट नहीं होने दिया । जब सानव सम्यता का उदय हो रहा था; जब दुनिया झझान, प्रम्ध-विश्वास और 
कट्टरता के दसदल मे फंसी हुई थी, तब दुनिया के इस प्राचीन देश ने ससार को सदुभावना भ्ौर बन्घुता का सन्देश दिया। 
प्राचीन ऋषि-मुनि अपनी प्ररण्य कुटियों के शान्त वातावरण में रहते थे और ध्यान भौर चिन्तन में भ्रपना समय ब्रिताते 
थे। इस प्रकार उन्होंने जीवन के शाइवत सत्यो का पता लगाया। हिमालय के उच्च शिखरो से उन्होने बन्धुता का सन्देश 
प्रेधिन किया और मानव जाति का प्रभिनन्थन किया। इस सन्देश में उनके विश्वासो की सक्चाई गूजती थी । बाद के समय 
में भी जब शास्त्रों की खनखनाहट हो रही थी, भगवदूगीता का अमर सन्देश प्रतिध्वनित हुआ । उसके साथ यह गम्भीर 
झ्राश्वासन भी प्राप्त हुआ कि सकट के समय भगवान्‌ हमारी सहायता करते है । 

पदा यदा हि धरममस्य ग्लानिभंगति भारत: । 
हाम्युभानसपर्भस्य सम्भवासि युगे युगे। 

“जब-जब धर्म की हानि होती है, भौर प्धम का उदय होता है, तब-तव भारत में धर्म का उत्थान करने के लिए 
प्रवतार लेता हैं। महापुरुषों ने विभिन्‍न युगो में हमारी सहायता करने के लिए जन्म लिया है। भगवान्‌ महावीर प्रपना 
प्रहिसा भौर करुणा का सन्देश लेकर भ्राये । भगवान्‌ बुद्ध ने दुनिया को विश्वव्यापी प्रेम और क्षमा का सन्देश दिया । गुरु- 
नानक, शकराचारये, रामानुजम्‌, श्री चंतस्य, राजा राममोहत राय, रामकृष्ण परमहस और भ्रन्य महापुरुषों ने मानव बन्धुता 
का उपदेश दिया । प्रत' यह उपयुक्त ही है कि पीड़ित विश्व को इस प्राचीन देश से मित्रता का सन्देश प्रेषित किया जाये। 

दुनिया की वर्तमान अवस्था को देखते हुए अ्रणुश्तों का पालन विश्वेष महृत्त्व रखता है। हम चाहे जिस शोर 
देखें, हमको दुनिया में प्रब्यवस्था, भ्रराजकता और ग्रस्धकार ही घिरता हुमा दिखाई देता है। प्रविदवास औौर स्वार्थ- 
परता, घुणा झौर दढ्ेष राष्ट्रो पर छा गया है भ्ौर उसी से वे प्रेरित होते है। दुनिया के हर भाग में सत्ता की उन्‍्मत्त छीना- 
मपटी चल रही है। सहार के भयंकर शस्त्रास्त्रो से सारे राष्ट्र श्राकक सज्जित हो रहे हैं प्ौर एक मिनट के नोटिस पर 
एक-दूसरे का गला काटने के लिए उद्चत हो रहे हैं। हम विनाश भौर मृत्यु के कगार पर चल रहे है। पाप भौर सत्ता-लोभ 
के हस उन्पतत प्रवाह से कोन बच सकता है ? 

हमारी दृष्टि चुँधली हो गई है घोर हमारे मन अमित हैं। सतत भय ने हमको घेरा हुप्ना है। वास्तविक मूल्यो 
को हम बिल्कुल भूल गए हैं। प्रस्मेक स्त्री भौर पुरुष के हृदय शोक प्रौर कष्ट से पीडित हैं। सिमसा झौर बन्धुता की सच्ची 
श्रावश्यकता जितनी भाज है, उतनी पहले कभी नहीं थी । नैतिक पतन और मृत्यु की उस झ्रन्धकार पूर्ण घड़ी मे हमको 
समस्त मानव जाति के प्रागे मेत्री का हाथ बढ़ाना चाहिए जैसा कि ऋषि पौर कवि ठाकुर ने प्रपती कविता के भ्रन्तिम 
भ्रण में कहा है: 
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मानव हुदय प्रद्याम्ति के ज्यर से पीड़ित है, 
स्थायंपरता का विष व्याप्त हो रहा है, 

तृष्णा का कोई प्रन्त नहीं है 

देशों ने अपने मस्तक पर घृणा का रक्‍त-टोका लगा लिया है । 
उनको झपने दाए हाथ से रपदं करो 

उन्हें एकात्मभाव प्रदात करो 

उन्हें जीबन में शान्ति प्रदान करो 

सौन्दर्य की लहरें उत्पन्न करो 

शो! ज्ञास्त, ग्रो ! मकत, 

तेरी प्रसोम द या भोर कृपा 

विद्य के हुदय से प्रर्धका र की कालिमा को थो डाले । 


मेरे विचार से अ्रणृत्रत का भी यही सन्देश है। तो ग्राइये, हम श्रपने मानव बन्धुप्ो के प्रति बन्धुता का हाथ प्ागे 


बढाए, चाहे वे दुनिया के किसी भी भाग मे क्यो न रहते हो । पृथ्वी पर मानव बन्धुता का प्यार फूले, फले श्रौर शाशवत 
शान्ति का राज्य स्थापित हो । 





सुधार और क्रान्ति का मूल : विचार 
मुनिश्री मनोहरलालजी 


जीवन का प्रत्येक क्षेत्र भले ही वह एक व्यक्ति की क्षणिक क्रिया हो प्रथबा समध्टि को सम्पूर्ण गतिमयता, सब 
में विचारों का महत्तम स्थान है । विचार तरग से सम्बल पाकर ही हर प्रकार के शारीरिक तथा मानसिक क्रिया-कलाप, 
फिर चाहे वे अणमात्र भी क्यो न हो, सम्पन्न होते हैं। विचारों का आहार किये बिना मनुष्य किसी भी प्रकार की गति 
ग्रौर स्थिति करने में अपने-प्रापको पूर्णत. भ्रसमर्थ पाता है । उसका हर क्षण विचारों की भूमि पर ही खडा होता है। 
विचारों की महसा को स्वीकार न करना उनके सूक्ष्मातिसूकष्म भावों का भ्रनुभव करने में श्रपती न्यूनता का परिचय देना 
है। सूक्ष्म भावना की भ्रनुभूति करने के पदणात्‌ उसके विराट व्यक्तित्व को सममने-परखने मे किसी भी प्रकार की 
स्वल्पता सम्मुख नही झा पाती । जहाँ सुधार झौर क्रान्ति का प्रश्न है, वहाँ उनके मूल मे विचारों का होना स्वीकार करने 
में किसी भी प्रकर की अ्रडचन उपस्थित नही होती । सुधार और क्रान्ति का मूल विचारों में इसलिए भी मानना ग्रावष्यक 
है कि इनकी मजबूती भौर प्रीद़्ता के बिना उसमें श्रसफलता का झा टपवना श्रत्यन्त ब्रतिवाय जैसा लगता हैं। विद्व के 
सुप्रसिद्ध विचारक शेक्सपियर ने एक स्थान पर लिखा है, “यदि आपके विचार मजबूत हैं तो आपके प्रयस्त कभी अभ्रसमफल 
नही हो सकते । प्रयत्न मात्र के लिए विचारों की दुढ़ता का स्वीकरण कर भ्रसफलता के निरसन का पथ प्रशस्त करना 
लाभदायक कहा जा सकता है, पर हसमे विचारों की अनिवार्यता का समाप्तीकरण नहीं, प्रपित दूसरे शब्दों मे इनकी 
प्रमुखता ही प्रस्तुत की गई है। 


विचारों को सृक्ष्मता 


प्रौदृता तथा दुद्वता का प्रष्न बाद में भ्रात। है भौर वियार सर्वप्रथम | विचारों की क्रमिक वृद्धि के साथ उनमे 
मजबूती ्रौर प्रौढ़ता का झ्राना कोई अनहोती बात नही है । मूग मं शास्त्री और भ्राज के प्रगतिशील अ््वेषक इस बात का 
उद्घाटन कर चुके हैं कि धरती की सतह में जो बढे-बढे परिवर्तत होते हैं, उनकी गति प्रत्यन्त मन्थर हुआ करती है। दृश्य 
ससार में भूकस्पों के द्वारा होने वाले भयकर परिवसंनों को वेश्ञानिक सूक्ष्म परिवर्तनों की तुलना से पश्रत्यन्त अ्महस््वपूर्ण 
समभते हैं। इसी प्रकार विचार मनुष्य के मस्तिष्क रूपी धरासल मे प्रथमत तथा सूक्ष्मता से कम्पन करते रहते हैं। उनका 
महस्व बड़ी-बडी क्रान्तियों भौर सुभार के रूप में प्रकट होने वाले महत्‌ कम्पनों की अ्रेक्षा श्रधिक हा करता है । परन्तु 
इस सत्य को भी उपेक्षित सहीं किया जा सकता कि जन-साधारण उन्हीं परिवर्तमों ग्रौर कम्पनों को भ्रधिक भहत्त्व देता 
है जो अहिसक क्रान्तियों झौर भूकम्पों के रूप में श्रवानक फूट पढते हैं। युक्ष्मता दृष्य रूप में सबके सामने बहुत स्वल्प ही 
भाती है, पर मूल का जहाँ विद्लेषण है, वहाँ तो हमे यह स्वीकार करना ही पडेगा कि सुधार, क्रान्तियाँ भ्रौर बड़े-बड़े 
भूकम्प भी धीरे-धीरे होने वाले परिवर्तनों एव सूक्ष्म रूपान्त रण की ही विदवद और विराट प्रक्रिया मात्र है। 

ग्रणुयुग में जहाँ प्राज जन-मानस भ्पने की पहुँचा पाता है, वहाँ हर स्थान पर सूक्ष्मता तथा मौलिकता की शोर 
क्रमदा' अधिकाधिक हूप में उन्मुखता प्रकट हो रही है। हर पदार्थ के भूल तक पहुँच कर उसकी व्याख्या करने का सत्प्रयास 
झाज सर्षत्र दृष्टिगत हो रहा हैं। उस स्थिति में सुधार झोर कान्ति के मूल में पहुँचने का प्रयास भी हुआ है भोौर यह पाया 
गया है कि उसके मूल से प्रमुखतः विधार ही रहा है। जन-साधारण भी उसकी सृक्ष्मसा तक पहुँच कर यह भ्रनुभूति कर 
सकेगा । इसमें भ्रत्युक्तित जैसा झुछ नहीं है। 
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विश्व की सर्वोत्कृष्ट सस्था सयुकत राष्ट्रसघ के घोषणा पत्र मे यह लिखा गया है कि “तमाम सघर्षों का जन्स 
मनुष्यों के मस्तिष्क में होता है, इसलिए शान्ति का दुर्ग भी मनुष्यों के मस्तिष्क मे ही निभित करना होगा । इस विधान 
से यह प्रकट करने का प्रयत्न किया गया है कि तलथार और मग्रस्त्र-थस्त्र जिदव के सर्वनाश में यद्यपि साधव बने सकते हैं; 
पर यह भावना भी उद्बुद्ध मनुष्य के मरितष्क स्थित विचारों से ही होती है। इस माने में यड़ कहा जाना बहुत महस्त्व- 
पूर्ण है कि “लडाई मनुष्य के मस्तिष्क में है।” मस्तिष्क शब्द के उल्लेख मे भी विचारों को ही प्रकट करने की भावना 


विद्यमान रही है। 
सुधार झौर कऋान्ति 


विचारो की पृष्ठभूमि के ग्रस्त राल मे जब हम सुधार और क्रान्ति के विषय में चिन्तन करते हैं, तब यह स्पष्ट 
प्राभासित होता है कि सुधार वी अपेक्षा क्रान्ति में विचारों का विस्तार अधिक परिलक्षित होता है। स्पस्दन मात्र भौर 
स्फुट हलचल की दृष्टि से विचारों की अ्रनिवायंता तो दोनो मे समान ही है, पर विस्तीणणना की दृष्टि से यह कहना 
अ्रधिक उपयुक्त होगा कि सुधार स्व॒त्प वैचारिक हलचल भे ही सम्भव हो सकता है, पर ऋन्‍ति वैचारिक हलचल का 
विराट और विश्वद रूप है। दृढ़ता के साथ-साथ ग्रनेकानेक व्यक्तियों को एक साथ संयवत करने की ग्रावश्यकता दोनों में 
ही होती है, परन्तु परिवर्तन की मात्रा मे दोनों एक-दूसरे से भिन्‍न हो जाते है। सास्कृतिक, सामाजिक, द्याध्यात्मिक 
और राजनतिक परिषाटी तथा तौर-तरीके मे मामूली फेर-बदल करना सुधार के क्षेत्र में आता है, जब कि क्रान्ति उन 
परिषाटियों ग्रोर तौर-तरीको में ग्रामृलचूल परिवर्तन कर डालती है। प्रार्गम्भिक ग्रवस्था में तो सुधार मात्र करते का 
प्रयत्न ही होता है। पर उन-उन क्षेत्रों की बद्मूल धारणाओं का मवाहक व्यक्ति-समृर यह सब होने देना ही नही चाहता, 
तब फिर क्रान्ति का ऐसा प्रवाह झ्राता है जो मार्ग मे श्राने वालो प्रत्येत बाधा को बहा ले जाता है। नये विचारों के 
प्रनुरूप नई व्यवस्थाए बनती है। इस प्रकार की पुन स्थापना को सदयस्क तथा झग्रिम काल कन्ति के साम से प्रभिहिल 
करता है। इस धारणा के आधार पर सुधार की बनिस्पत क्रान्ति का महत्व अधिक प्रकट होता है । 


प्रथम कौन ? 


भ्रव यदि विचार-कान्ति के मूल मे जाकर यह अन्वेषण किया जाये कि सर्वप्रथम कौन-सी ऋग्ति प्रस्फुटित हुई 
तो इस विषय में कोई एक निश्चित उत्तर निकाल लेता असम्भव जैसा है। विश्व ग्रौर ईइवर की श्रादि बतलाना जितना 
श्रम साध्य है, उतना ही प्रस्तुत विषय का समाधान उड़ कहा जा सकता है। तव यही कहना अ्रधिक उपयक्स ग्रौर युक्त 
समत होगा कि विश्व की तरह ही क्रान्तियाँ भी अनादि काल से होनी रही हैं और अनन्स काल तक होती रहेगी। उन 
सबके विषय मे जन-साधारण का ज्ञान चहुन सामान्य है। बहुन सारी ऐसी विचार-क्रान्तियाँ हो बकी हैं, जिनका काला- 
तिक्रमण की दृष्टि से हमारा जानना अत्यन्त कठिन है, परन्तु ज्ेय समय की भी प्रनेकानेक क्रान्तियों को हम इसलिए नहीं 
जानते, क्योकि उनका महत्त्व हमारे लिए बहुत स्वल्पतम है। है 


प्रारम्भ से भ्रत्त तक 


सामाजिकता का प्रारम्भ और विस्तार वि्ञारों तथा मौलिक धारणाओं को केन्दबिन्दु मान कर हुआ है। कोई 
भी समय मानव जाति का ऐसा नही रहा जिसमे वह सामाजिकता को ग्राधार मान कर नही चला हो ! हर युग के महापुरुषों 
ने चालू व्यवस्था को नया जीवन दिया, गति दी श्ौर उमे युगानुकूल डालने का विराट प्रवामे किया दा क महापु 

आदिम समाज व्यवस्था कैसी थी ? मनोविश्लेषकों ने इसका समाधान पितृसत्तात्मक झूप में प्रस्तुत किया 
उसका प्रनुशासन और प्रबन्ध परिवार के सर्वाधिक दृढ़ पुरुषों के हाथो से होता था, जो भ्राज की परिषाटी से बहुत कप 


था। मध्य युग में वह स्थिति प्रत्यनत शिविल हुई और उसमे उडस्त का भरण-पोषण करने वाला व्यक्तित योग्यता के 
आधार पर सामने भाने लगा। आधुनिक काल में प्रजातान्विक अवस्था पूँजीबादी, साम्पवादी पश्रादि नवीन रूपों में 


क्रष्याय ] शुआार और कार्ति का मूल : विधार [११७ 


सामाजिक मूल्यों को आरास्यम्तिक परिवर्तन प्रदान कर रही है। मानस, लेनिन, फ्रायड के विचारानुसार ग्राज का समाज है, 
यहू भी कह सकता कठित है। जिल्तत-प्रकार इन सब व्यृंबलाधों से भी भागे बढ़ रहा है, उसमे कुछ वंश्चिष्टय भी दृष्टि- 
गोचर हो रहा है। सामाजिक व्यवस्थाए युगो के घपेडे खा-्लाकर परिवर्तित हुई हैं तथा होती जा रहो हैं। उसके मुख्य 
स्तम्भो में से एक जिवाह को ही लीजिये । वह सामूहिक वहु पतित्व, बहु पत्नित्व, एक पतित्य श्रौर एक पत्नित्व झ्रादि 
विविध रूपों में से गुज रता है। जीवस की प्रनिवार्यता के साथ समाज में चाहे उसका नामांकन कुछ भी रहा हो भौर रहे, 
पर उपयोगिता समाप्त नहीं होती । निर्बंलता से भीने विचार मनुष्य को हर क्षण समूह में रहते की प्रेरणा प्रदान करते 
हैं। यह सम्पूर्णत इसी प्राधार पर टिका है कि वह स्व-कृत झ्रौर भ्रधिक मजबूत हकाईयो में बेंधता जाये। उसी के 
झ्रग्मिम रुप हैं" छोटे-वड़े राज्य । 


राजनेतिक विधार-कान्ति 


मनुष्य की सामाजिक था रणा ने ही विकास करते-करते राज्य सस्था का प्रसुवीकरण किया है। प्राथिक भौर 
धामिक प्रावरयकताधो को ग्रहण कर मनुष्य के थिन्तनशील मस्तिष्क ने परिवार, सम्प्रदाय तथा सामूहिक उत्पादन 
जैसी प्रमेक मस्थाओं को जन्म दिया है। सुरक्षा भौर नियमबद्धता की भावना ने ही सामाजिक भावना का सहारा लेकर 
राज्य का रूप ग्रहूण कर लिया | इसमे तथा प्रन्य सस्थाओ में भेद-रेखा मात्र इतनी ही हैं कि राज्य एक सर्वोत्कृष्ट भर 
सार्वभौम प्रमुता-सम्पस्न सस्या है जिसके सामने प्रत्य सस्थाओो का महत्त्व बहुत स्वल्प है । पर राजनीति का जहाँ प्रश्न 
है, वहाँ यह कहा जा सकता है कि इसका झ्श हर संस्था में विद्यमान रहता है। वहाँ होने वाली हर उथल-पुथल भौर 
परिवर्तन के मूल में जो विचार रहते हैं, उनको कंठीर भाषा से राजनीति या कूटनीति के नामों से अभिहित किया जाता 
है । किसी भी प्रकार का सचालन या शासनतस्त्र, बह फिर स्वल्प मात्रा मे भी क्यों न हो, नीतिगूलक ही होता है | उसमे 
भेद नीति तक का समावेश हो जाता है। पर इनका महत्व तब गोण हो जाता है जब उससे श्रधिक सत्तात्मक सस्‍्था या 
राष्ट्र का प्रदव भ्रा उपस्थित हो जाता है। राजनैतिक विचार क्रान्ति के नाम से ही भभिहित किया जाता है जो बहुत 
विराट रुप में प्रकट होता है। हर काम मे राजनेतिक ऋ/्तियाँ होती रही हैं जो भाकार मे कभी बडी रही हैं, कभी छोटी 
भी । झाज की स्थिति में पुरातन राज्य क्रान्तियाँ बहुत छोटी-छोटी रही हैं, पर उनके मूल मे विचारों का माहात्म्य स्पष्ट 
सक्षित किया जा सकता है। उसमे राज्य-प्राप्ति तथा भ्न्य भनेक कारणों के साथ भपने धनुकूल भ्ौर बठमूल विचारों के 
आधार पर उसमें परिवर्तेन-परिवर्धन करने का लक्ष्य रहा है। अनेक सहस्ताब्दियों पूर्व राम-राबण युद्ध, कस-कृष्ण युद्ध 
प्रभवा पाण्डव-को रच यूद्ध, विराट राजनेतिक उथल-पुथल के कारण बते थे, उसी प्रकार शताब्दियो पूर्व मुसनमानी और 
अंग्रेजी राज्य संस्थापन के लिए किये गए यद्ध भी बड़े पैमाने पर राजनैतिक उथल-पुथल करने वाले सिद्ध हुए । निकट भूत 
में हुए दो विषय मुद्धों के बाद भी बड़े-बड़े राजनैतिक परिवर्तन हुए हैं। वर्तमान में भी विष्व की राजनीति मे एकत्र 
या प्रजातन्त्र के नाम से सझथवा साम्यवाद के नाम से कश्मकृश लल रही है। इन सबसे एक निदिवत विचारों का 
ग्राधार रहा है । 

प्रस्तुत प्रकरण में इन सबका विशद विवेचन करने से अधिक लक्ष्य एक ऐसी उदात्तता का दिग्दर्शन कराना है, 
जिससे यह स्वीकार किया जा सके कि विचारों को लक्षित किये दिसा कुछ भी नही किया गया। यह निविवाद सत्य है कि 
बड़े-बड़े युद्ध और राजनैतिक करान्तियों का दृढ़ भाधार विचारों की भूमिका पर ही रखा गया । एक झोर भयंकर तर-संहार 
जहाँ साधारण मनुष्य के हृदय को श्रान्दोलित कर देता है, वहाँ दूसरी ध्ोर इस रौरवता में भी एक वंचारिकता का प्रानन्‍्द 
झनुभव किया जाता रहा है। यद्यपि इतनी बीमत्सता मे विचार-काल्ति का होना भ्रनहोना जैसा लगता है, पर फिर भी 
यहू सम इतिहास का संत्य है। 


झाव्माल्मिक विचार-ऋष्ति 


इध्यात्म जीवन में शा्त वातावरथ की उपलब्धि कराने का लक्ष्य लेकर चलता हैं, पर उसमें विशिष्टता भौर 


शेश्द ] झाचायंक्षी तुलसो प्रभिनन्‍दम प्रन्थ [ हुतीय 


भ्रविशिष्टता की दृष्टि से भिन्‍तत्व भी है। प्रारम्भ काल के धामिक क्रिया-कलाप भ्राज की स्थिति मे पहुँचकर प्रनेक 
सम्प्रदायो को उद्भूत कर चुके है। सामाजिक वातावरण की तरह प्रध्यात्म भी बहुत पूर्व से मानव को एकत्व में बाधता 
श्राय्रा है। यद्यपि भ्राज उसके प्नेक भेद-प्रभेद हो गये है, फिर भी मौलिकता की दृष्टि से शाश्वत तस्व सबके एक है। 
व्यास्या-भिन्‍नता ने अध्यात्म मे समय-समय पर नई रोशनी प्रस्फुटित की हैं, विभिन्‍न धामिक क्रान्तियों का भाधार भी यही 
रहा है। जैन, बौद्ध, वैदिक, हस्लाम,यहूदी, ईसाई भ्रादि न जाने कितने छोटे-बडे धर्म सघो का ग्रस्तित्व हमारे सामने है, जो 
विचारों की प्रौढता लेकर चले और उन्होने आगे के लिए भी सामूहिक रूप से विचार-परिवत्तेन का मार्ग प्रस्तुत किया। 


संकल्प शौर विचार 


इस तरह हम पाते है कि हर क्षेत्र मे सुधार भ्रथवा कान्ति का मूल विचार हो रहा है। यद्यपि कुछ शक्तियाँ 
ऐसी भी है जो विचारो से पूर्व जन्म लेती हैं शोर मनुष्य को कार्य प्रवृत्त करती हैं। पर उनमे जब तक वैचारिकता 
का योग नहीं हो जाता, तब तक वे अपने रूप को निर्णात अथवा सुव्यवस्यित नहीं कर पाती। मान लीजिये किसी 
बालक ने मिठाई देखी भौर उसे सहज भाव से मुँह मे रख लिया । उसे वह मीठी लगी, भ्रत उस वस्तु के विषय में उसके 
सन में एक सकल्प ने जन्म लिया। भ्रव वह जब कभी वँसी वस्तु देखता है, तब उसी सकत्प के बल पर उसे खाने को 
ललचाने लगता है! झ्ागे चल कर वह सकल्प दृढ़ से दृढ्तर होता जाता है। इस उदाहरण से जहाँ यह जात होता है 
कि पहले पहल सहज भाव से किये गए काये द्वारा सकत्प उत्पन्न होता है, वहाँ यह भी स्पष्ट हो जाता है कि उस संकल्प 
को सुव्यवस्थित करने के लिए विचार की नितान्‍्त अपक्षा है। बालक जब मकल्प--मस्कारो से प्रेरित होकर मिठाई खाने 
को ललचाता है, तब प्रत्येक बार उसके मन मे उस वस्तु के प्रति कुछ-न-कुछ प्रव्यक्त विचार भी जमते रहते हैं। जब वह 
पझ्रधिक स्पष्ट विचार करने में समर्थ होता है, तब उस सस्कारजस्य प्रक्रिया में श्रनेक परिवर्तन करने लगता हैं। कौन-सी 
मिठाई खानी चाहिए, कितनी खानी चाहिए, कब खानी चाहिए ? इन सबका निर्णय यह अपनी विचार शक्ति के प्राघार 
पर ही करता है। सकल्प-सस्कार मनुष्य के लिए उस जगल के समान उगने है, जो विसी व्यवस्था के श्रभाव में हर किसी 
प्रकार की भ्राकृति प्रहण कर लेते है। विचार उन्हे सुन्दर उद्यान का रूप देता है जो कि काट-छाँट कर सुव्यवस्थित रूप 
से लगाया जाता है। दूसरी बात यह भी है कि यहां सुधार झोर क्रान्ति के मूल की बात प्रस्तुत है न कि सस्कारों के उदभव 
सम्बन्धी प्रक्रिया की। इस स्थिति मे विचारों की मौलिकता स्वय सिद्ध है। कोई भी सुधार ग्रथवा क्रान्ति उनके प्रभाव 
में अ्रसम्भव है। मूल के बिना वृक्ष की कल्पना ही कैसे की जा सकती है ! 





नैतिक संकट 


श्रीकुमार स्वामोजी 


मय कल्याण भठ, घारवाड (मंस्र राज्य) 


बकल ने अपनी पुस्तक 'हिस्द़ी श्रॉफ सिविलिजेशन' में एक पूरा प्रध्याय इस वात की वकालत में लिखा है कि 
प्रगति का मुख्य कारण बौद्धिक है न कि नैतिक । वह नैतिक कारणों के प्रभावों को इस ग्राधार पर न्यूनतम बताता है कि 
नैतिकता के महान्‌ सत्य स्पष्ट रूप से पहचान लिये गए है भौर दीघ॑ काल से प्रपरिवर्तित रूप से विद्यमान हैं। पृ० १३७ 
पर वह लिखता है, “जिन सहान्‌ सरसों प्रौर शिद्धाल्तो से नैतिक प्रणालियों का गठन हुआ है, उन प्रणालियों से ससार से 
स्यूनतम परिवर्तन हुआ है प्रौर यह एक निविवाद तस्य है । दूस रो की मलाई करो, उनके हित में श्रपनी कामनाप्रो-इच्छाओों 
का बलिदान कर दो, अपने पड़ीसी से प्रपनी भाँति प्रेम करो, शत्रुओं को क्षमा कर दो, वासनाओं पर नियन्त्रण रखो, 
माता-पिता का भादर करो, जो तुम्हारे ऊपर है उनका सम्मान करो, ये तथा अन्य कुछ नेतिकता के एकमात्र सार हैं, 
परन्तु ये हजारों वर्षों से ज्ञात हैं भ्ौर नेतिकतावरदियों झोर धर्मतत्त्वज्ञों ने जितने प्रवचन, घर्मोपदेश और ग्रन्थ तेयार किये 
हैं उन्होंने इसमे लेशमात्र भी वृद्धि नही की ।' बकल ने जिस उद्देश्य से यह टीका-टिप्पणी की है, वह कितनी मप्रपर्थाप्त है, 
यह स्‍्वथ स्पष्ट है। नेतिक सत्य चाहे हजारो वर्षों से शात हो, फिर भी क्या उनका पालन भी उतने ही उत्साह से किया 
गया है। यदि सदियों से सामान्य सिद्धान्त स्वीकार किये जाते रहे हैं तो क्या उनके विशिष्ट प्रयोग को लेकर किसी प्रकार 
के विवेक का विकास नही हुआ ? नैतिकता के विवरण के बारे मे बकल का यह उद्ध रण नितान्‍्त अपूर्ण है। 

नैतिक दृष्टिकोण मे परिबतन का मुख्य कारण विकासवाद का सिद्धान्त है। हाविनवाद की आचारशास्त्र पर 
मुख्य रूप से दो प्रकार से प्रतिक्रिया हुई है भौर यद्यपि इन दोनो विचार-शेलियो की प्रवृत्तियां एक-दूसरे के विरोधी हैं, 
फिर भी प्राय. एक ही लेखक नैतिक भ्रविदवास उत्पन्न करने के लिए दोनी का उल्लेख करता है ग्लौर दृहाई देता है। प्रथम 
है--परार्थवादी भाचारशास्त्र गौर भ्स्तित्व के लिए सिद्धान्तों में सुपरिचित विरोध । टेनिसन के झनुसार प्रकृति उन 
नेतिक नियमों के विरुद्ध भ्राक्रोश प्रकट करती है, जिन्हें बकल ने न केंवल स्थिर माना है, निदचल भी माना है। हकक्‍्सले ने 
हमारे सामाजिक भादशशों और सगठनो को प्रद्माण्ड सम्बन्धी प्रक्रि!ा की एक प्रकार की पभ्वज्ञा माना है। मानव उन 
झाजार-सम्बस्धी उलहेश्यों का प्रनुसरण करना है, जिनकी प्रकृति पुष्टि नहीं करती । इसलिए नंतिकता भ्रप्माकृतिक है, 
विश्व में एक छोटा-सा मानव-प्रदर्शन है भौर विष्व इसकी रतसी भर भी चिन्ता नही करता । दूसरी विचारधारा ब्रह्माण्ड- 
सर्च में पशर्थवादी नैतिक सिद्धान्तों को भी मान्यता प्रदान करती है। हेनरी इमंड प्रस्तित्व के सघर्ष मे मातृ-प्रेम के महत्त्व 
को एक तथ्य शप में प्रस्तुत करता है। क्रीपाटकिन ने उसी संघर्ष में सहयोग की नीति पर जोर दिया है। इस प्रकार यह 
प्रतीत होता है कि बिकासवाद में सदाचार प्रादि पश्रत्य गुणो को भी स्थान है। परन्तु इस प्रकार मातु-प्रेम झौर पड़ौसी- 
भाव को जो मास्यता भ्रदान की जाती है, झाखिर वह समूल विनाण के बाद प्राप्त विजय है। क्योकि वे जरम धर्म नहीं है । 
मे भर भी भात्म-रक्षण की भावना की अधीनस्थ मावनाएं हैं। वे अपने-प्राप में भली वस्तुएं नही हैं, प्रपितु इसलिए ठीक 
हैं, क्योंकि दे व्यवित या वगे के जीवन-धारण में सहायक होते हैं। इस दृष्टिकोण से सभी नैतिक नियम झौर व्यवस्थाएं 
सापेक्षित हो जाती हैं। विकासवाद को पहले यह सिद्ध करना है कि हमारी धाचार व्यवस्थाए प्रौर झादहों प्रप्राकृतिक 
हैं भौर इत प्रकार कैबसमात्र श्रात्म-निष्ठ हैं भ्रथवा केवलमात्र हमारे प्रपने हैं; भौर दूसरी बात यह है कि वे नितान्त 
स्वाभाविक हैं धौर भस्तित्व के संघर्ष का परिणाम हैं, इस प्रकार विशुद्ध सापेक्ष है। इसमें से किसी भी स्थिति में हम 
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नैतिक अविष्वास के क्षेत्र मे पहुँच जाते है! 
बद्रेंण्ड रसेल श्रेयस्‌ के मानवी झादझों को प्रकृति की उपेक्षा या विरोध भाव की स्पष्ट आशका के साथ प्रकटत 


आरम्भ करता है। 'मिस्टिसिज्म एण्ड लाजिक' की भूमिका में वे लिखते है कि वे हिताहित वी वास्तविकता के बहुत 
श्रधिक कायल नही है । इसी ग्रन्थ मे वे इस बात की पुष्टि करते हैं कि इस प्रकार की भावनाएं मानव वर्गों के ग्रस्तित्व 
प्रौर सत्ता के सघर्ष से उत्पन्त होती है। वे विशुद्ध रूप से मानव इतिहास का भग है गौर बाह्य वास्तविकता की प्रकृति 
पर कोई प्रकाश नही डालती । वे बहुत गहरी सहज-प्रवृत्तियों और चलायमान श्रस्थायी इच्छाओं का परिणाम है। रसेल 
के विचार से जीव-विज्ञान-सम्वन्धी उद्देश्यो की पूर्ति के लिए समाज आचार झास्त्रीय धारणाए बनाता है झौर उन्हे ल्मगृ 
करता है। वे भ्रस्थायी है, इसलिए उनका सम्ोबन किया जा सकता है। उसका यह भी कहना है कि यूथचारी पशु प्रपने 
यूथ के हिंतो को न्याय के सामान्य सिद्धान्तो के साथ समभता है। प्र्थात्‌ सामान्य सिद्धान्त यूथ-वृत्ति की नैतिकता से 
स्वतन्त्र रूप मे विद्यमान रहते हैं और परिणामत उन्हे यूथ-वृत्ति की नैतिकता में न तो ढूंढा जा सकता है और न उनकी इससे 
व्याख्या की जा सकती है। यूध-वृत्ति की प्रेरणाओं शोर प्रावार-सम्बन्बी सही भावनाओं के बीच जो बड़ी दरार है, वह 
स्पष्ट है भ्रौर दोनो परस्पर ग्सबद्ध है। यदि झावार-तीति केवल हमारी वतमान इच्छाग्रों और भावनाओ्रों वा ही परि- 
णाम है तो श्रेयस और काव्य मे अन्तर करने मे हम कैसे समर्थ हो सकते है ? यदि आचारदीति प्रपती प्रकृति झौर प्रपने 
स्रोत की दृष्टि से हमारी नैसगिक कामनाझों से पृथक्‌ नहीं है तो विवेक्पूर्वक भावनाओं श्र वासनाओं पर प्रावरण 
डालना असम्भव हो जायेगा । यह स्पप्ट है कि आचार नीति केवल नेसगिक प्रवृत्ति का परिणाम नही है । 
परन्तु बट्रेण्ड रसेल का सम्पूर्ण सामाजिक दर्शन एक ऐसी निष्ठा की वकालत करता है, जिसमे श्रनौकिकस्त का 
पुट है। 'प्रिंसिपल्स प्रॉफ सोशल रिकस्ट्शन' का एक अन्तिम उत्कृष्ट उद्धरण देखिये--ससार को एक ऐसे दर्शनझास्त्र 
ग्रथवा धर्म की झ्ावश्यकता है जो कि जीवन को आगे बढ़ा सके । पर इस जीवन-प्रवर्दन के लिए यह झ्ावश्यक है कि केंवल 
जीवन के भ्रतिरिक्त किसी भ्रन्य वस्तु का महत्त्व भी समझा जाये। केवल जीवन के लिए जीवन परशु-जीवन है, जिमका 
कोई वास्तविक मानवी मूल्य नहीं है, जो कि मनष्य को दु ख और असारता की भावना से सदा के लिए मुक्त रखने मे 
भ्रसमर्थ है। यदि जीवन को पूर्ण मानवी बनना है तो इसे किसी उद्देश्य से काये करना चाहिए, ऐसा उद्देश्य जो कि कुछ थ्रर्थों 
में मानवी-जीवन से बाहर का हो, जो कि ग्रवेयक्तिक हो और मानवता से ऊपर हो। उदाहरणा्थ---मगवान्‌ प्रथवा सत्य 
प्रथवा सौन्दर्य । जो लोग जीवन को सर्वोत्तम ढग से आगे बढ़ाते है, उनका जीवन अपने प्रयोजन के लिए नहीं होता। 
इसकी बजाय उनका उद्देश्य होता है जो कि ऋ्रमिक प्रवतरण प्रतीत होता है, हमारी मानवी सत्ता में कुछ एसी वस्तु उत- 
रती है जो कि शाश्वत है, कुछ ऐसी वस्तु जो कि स्वर्ग मे वास करती प्रतीत होती है भ्रौर वह संघर्ष, भ्रसफलता भौर 
काल के सर्वभक्षी जबडो से बहुत दूर है। इस शाश्वत विश्व के साथ यह सम्पर्क शक्ित प्रदान करता है और मौलिक शाम्ति 
प्रदान करता है, ये शक्ति भ्रौर शान्ति हमारे ऐहिक जीवन के संघर्पों और प्रकट असफलताओं से भी नप्ट नहीं हो सकती।' 
मनुष्य जब समुदाय मे रहता है तो उसे सबके हित में बहुत से स्वार्थपूर्ण मनोवेगो को दबाना पड़ता है । पुद्ध के 
समय अपने कैम्प की रक्षा के लिए नियत सतरी को रात के समय सबके हित को ध्यान में रखते हुए भ्रपनी सोने की इच्छा 
का बलिदान करना पडता है । इस प्रकार कतंज्य का उदय होता है, यह कार्य प्राय रुचि के विपरीत होता है, परन्तु समु- 
दाय या वर्ग के हित में उस कार्य की पूर्ति की झ्राशा की जाती है। व्यक्तिगत जीवन में इस क्ंस्य भावना का भनुभव 
करना पडता है, यह भावना लोकमत की पसन्‍्दगी अ्रथवा नापसन्दगी से पैदा होती है, जिसमे था तो समाज से प्रथवा 
भगवान्‌ से मिलने वाले दण्ड का भय रहता है भथवा पुरस्कार प्राप्त होने की भावना रहती है। कानन और शासन सत्ता 
के दण्ड के भय से मनुष्य कहता है, 'यह करना ही है', परन्त्‌ जब इस वाह्म दण्ड विधान भौर लोकर्मान दंधवो अर जि को 
कम गजल 
!्‌ का तत' एक उठ » जिसका अ्रभिप्राय होता है कर्तव्य के भनुकूल 
आ्राचरण के लिए किसी व्यक्ति पर निर्भर किया जा सकता है, श्र्थात्‌ वे ही कार्य किये जाते है, जिन्हे ठीक समझा जाता 
है भ्रौर उनसे बचा जाता है, जिन्हे ठीक नही माना जाता । इसी मार्ग से ही मनुष्य स्वतन्त्र तैतिक कर्ता बन पाता है; 


शब्यावय ] मैतिक संक्तड [ १११ 


जब यहू नैतिक व्यवहार सामाजिक नैसगिक प्रवृत्तियों का स्थान ले लेता है तो यह विकार। की दिशा मे एक जोरदार 
कदम का शागे बढ़ना है। इस प्रकार जब तर्कशील प्राणी क्रियाकलापों की उपयुक्तता के बारे में सोचना शुरू करता है 
झौर उच्च गूल्यों की वस्तुओं को चुनना शुरू करता है तो माता पृथ्वी पर चारित्रिक मृल्यो के नये वर्स का प्रवतरण होता है। 
तब स्वतन्त्र व्यक्तित्दों का जन्म होता है, जिन्हें भ्रधिकार भौर कर्तव्य दोनो का पूर्ण बोध होता है, जो जीवन के मूल्यों मे 
भेद कर सकते हैं भौर स्व॒तन्त्र रूप से चुनाव कर सकते हैं। प्रथम बार यह चरित्र बनना सम्मव हो पाता है, जिस पर 
भारतीय दार्शनिक बहुत बल देते हैं भौर कहते हैं विश्व में चरित्र प्रथवा सदभाव से बढ़कर कोई वस्तु नहीं है । 

आरतीय दर्शन की सभी पद्धतियाँ झ्ाध्यात्मिक उपलब्धियों के उपक्रम के लिए झाचार की तैयारी पर जोर 
देती हैं। योगशास्त्र यम-मियम के पालन का आझादेश देता है । यम में भ्रहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्मचर्य और झपरिय्रह शाते 
हैं, इन्हें महाद्रत कहा जाता है। इन सबसे मुख्य है--अहिसा और सभी गुण इसमें समा जाते हैं, ऐसा कहा जाता है । नियम 
हैं--बाह्ा भौर प्रम्त' शौच, सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय, ईड्वर-प्रणिधान । मूल सहज वृत्तियाँ नियन्त्रित करने के लिए योग 
तीन मार्ग बनाता है और वे हैं" निराकरण, स्थानापत्ति भर उन्नयन । प्रथम के श्रनमुसा” जब कभी अवाछनीय मनोवेगों से 
मन आाक्रानत होता है तो यह उन्हें बाहर निकालने का भ्रथवा उनके निराकरण का प्रयत्न करता है। बाद मे जब कभी 
किसी विशिष्ट भावेग की प्रबल धारा प्रवाहित होती है तो उसके प्रभाव को समाप्त करने के लिए मन एक प्रन्य विरोधी 
झावेग से उसे स्थानान्तरित करता है। योग का चरम लक्ष्य है--हमारी प्रकृति के तत्त्व का पूर्ण रूपान्तर कर देना । 

सभी नैतिक व्यवहारों का उद्देश्य है, ऐसी सामाजिक व्यवस्था जिसमे प्रत्येक वर्ग के सदस्य को ग्रपने कार्यो के 
लिए ममुजित क्षत्र उपलब्ध हो झौर वर्तेमान तथा भावी पीढ़ी के किसी भी वर्ग के झ्रन्य सदस्य के इसी प्रकार के श्रधिका र 
का बिता उल्लंघन किये झ्ात्म-प्रत्यक्षीकरण का पूर्ण झवसर पाप्त हो । इस स्थापना से समाज की सुव्यवस्थित एकता, 
चारित्रिक मूल्यों की सर्वोच्चता और समाज में व्यक्ति के प्रात्म-प्रत्यक्षीकरण के सिद्धान्त की स्थापना में बहुत प्रधिक 
सहायता मिलती है। इस बात की सम्भावना है कि हम कुछ समय बाद चारितिक सूल्यों पर झ्धिकाधिक जोर दे , इसका 
कारण यह है कि संसार में लोगो की भीड़ बढ़ती जा रही है, मौगोलिक विस्तार अब मम्भव नही है, प्रत्येक महाद्वीप में राष्ट्रो 
की भीड-भाड़ हो गई है प्ौर एक-दूसरे के साथ शान्ति और मेल-मिलापपूर्वक एक साथ रहना भप्रधिकाधिक कठिन होता 
जा रहा है। राष्ट्र एक-दूसरे के साथ धक्का-मुक्ती कर रहे हैं और राष्ट्रों के प्रपने अन्दर विभिन्‍न दल एक-दूसरे के साथ 
उल्भ रहे हैं। युद्ध के समय भथवा गृह-सघर्य अयवा राजनीतिक उधल-पुथल के समय उन मूल्यों के विकास का लगभग 
अवसर नहीं होता, जिनकी श्रात्म-प्रत्यक्षीकरण के लिए प्लावश्यकता होती है--त्रे मूल्य बौद्धिक, सौन्दर्य-बोध-सम्पन्न 
(सुरुजिपुर्ण ) भौर विनोदात्मक होते हैं। लोगों झौर राष्ट्रों का मेल-मिलाप के साथ रहने का एकमात्र रास्ता है-- 
सारिजिक सुल्यों को क्‍प्पना लेना, भर्थात्‌ सहयोग, न्याय, कानून के प्रति आदर मावना, प्रात्म-सयम झौर आत्म-निग्नह 
को ग्रहण कर सेना । हमारे भाषुनिक आाधथिक, सामाजिक झौर राजनीतिक जीवन मे ग्रनेक परिस्थितियाँ इस प्रकार मिल- 
जुल गई हैं कि उस रदायित्व की भावता दीसी पड़ गई है भौर व्यक्ति की अपने ऊपर नियन्त्रण रखने की भावश्यकता पूरी 
हरह प्रमुभव नहीं की जाती । 

झब प्रइन उठ खड़ा होता है जबकि भ्रपराधी कानूस की पकड़ से बच निकलते हैं, जबकि लोकमत उपेक्षाभाव 
बरतने लगा है, जबकि भावी जीवन में विष्वास की भावना शिधिल हो गई है तो समाज का क्‍या बनेगा ? इस प्रदन का 
उत्तर स्पष्ट है। उन यूथबारी पश्ुमों का क्या होगा यदि उनकी सहज वृत्तियाँ काम करना बन्द कर दें ? यह वर्ग झथवा 
सम्पूर्ण वर्ग का वर्ग समाप्त हो जायेगा। जिन प्रादिम लोगों मे सामाजिक नैतिकता खत्म हो गई, उनका क्या हुभा ? वह 
वर्ग था तो बिल्कुल समाप्त हो गया प्रयवा उन पडौसी वर्गों मे लीन हो गया जिनकी नैतिकता समाप्त नही हुई थी। यदि 
झाभार सम्बन्धी कासूनों का, जिन्हें ्रनुभव से सामाजिक कल्याण के उपयुक्त पाया गया है, पालन बन्द हो जाये तो हमारे 
प्राशुनिक सामाजिक वर्गों का क्या बनेगा ? परिणाम सामाजिक विधटन होगा। जब तक समाज का हृदय भदूषित और 
स्वस्थ है, भपराधियों की उपयुक्त व्यवस्था की जा सकती है; परन्तु जब सम्पूर्ण समाज ही भ्रष्ट हो जाये तो सामाजिक 
संगठन का भ्रसफल हो जाना भविवाय है। यह हमारी भ्रपती सस्यता के सम्भावित भविष्य को भी सीधा प्रभावित करेगा । 


११ ] शाचायंत्री तुलसी पित्त प्रस्ष [ तृतीय 


हमारे भ्रत्यधिक जनाकी र्ण प्राधुनिक राज्यों जैसी स्थिति इतिहास में हमे उपलब्ध नहीं है। पुराने जमानो मे जब सामाजिक 
तेतिकता का पतन होता था, तो सुदृढ़ भौर शक्तिशाली पुरुष उस समय नये रक्त का सचार करते थे भौर कठोर भनु- 
शासन स्थापित करते ये। यदि अरब सामाजिक नैनिकता का पतन हो जाये, यदि स्वस्थ जीवन बिताने के नियमों की उपेक्षा 
का सामान्य चलन हो जाये, तो भावी प्रन्धकारपूर्ण युगो को नये झौर भ्रच्छे युग मे परिवर्तित करने के लिए बीज विद्य- 
मान हैं? सुझे भय है कि यह पुनरुज्जीवन बहुत मन्द होगा। 

परन्तु सामाजिक नैतिकता के पतन की सम्भावना नहीं है। क्योकि समाज को पुनरुज्जीवन प्रदान करनेवाली 
ऐसी शक्तियाँ विद्यमान हैं जो कि पहले जमानो मे अज्ञात थी। दो महायुद्धों के बाद से निस्सन्देह सामाजिक नैतिकता का स्तर 
बहुत नीचे झा गया है। यह समर प्रपव्यपियों और घृंसखो रो, स्त्रियों के लुटे रो, कानून तोडने वालो, घरो को नष्ट करने 
बालों, शान्ति और न्याय के विरोधियों से भरा पडा है। परन्तु एक नई सामाजिक चेतना का उदय हो रहा है। व्यक्तियों 
मे, वर्गों मे और राज्यो मे, पारस्परिक सम्बन्धों के बारे मे नये मूल्यो और दृष्टियो का आविर्भाव हो रहा है। इस बात से 
कोई इन्कार नही कर सकता कि ससार की नतिक प्रगति मे सकट उत्पन्त हो गया है। परन्तु यह सकट झ्निवार्य है, ऐसा 
निदिवतता से नहीं कहा जा सकता । राष्ट्रो की प्रतिद्वन्द्िता भ्ौर वर्ग सघर्ष से ऊपर, युद्ध से उत्पन्न घ॒ुणा सस्देह झ्ौर भय 
से ऊपर एक चिन्तनप्रधान विचारणा है जो कि मन्द परन्तु असदिग्ध रूप से जीने के अधिक प्रशस्ल मार्ग का दर्शन करा 
रही है। ऐसे हजारो सच्चे स्त्री-पुरुष है जो कि स्पष्ट रूप से यह समभते हैं और ऐसे कुछ महान्‌ नेता हैं जो कि यह देख 
रहे है कि प्रगति का मार्ग धामिकता, न्याय भर सहयोग में निहित है। 

एक साधन है जोकि तैतिक कानूनों की कठोरता को कुछ कम करने के लिए उपयुक्त वाया गया है भ्रौर वह है 
धर्म | सभी युगो में धर्म ने कुछ झ्शो में इस बोक को कम किया है, प्रनाजरण के परिणामों को मिटाकर नहीं बल्कि सदा- 
चरण को सोह्ेश्य बना कर । कर्तव्य का कठोर मार्ग प्रेम झौर निष्ठा से नरम पड़ जाता है। परिणाम से बचा नही जा 
सकता, परन्तु कठोर कर्तव्य के कारण जो कठिनाई होती है श्लौर बोक प्रतीत होता है वही स्वेच्छापूर्वक प्रपनाई गई 
निष्ठा से आनन्द का कार्य बन जाता है। धर्म सिखाता है कि विश्व में बन्धुत्व विद्यमान है, भगवान्‌ प्रेम है, प्रतियोगिता 
के नियम से सहयोग का नियम अधिक भ्रान्तरिक प्रौर गहरा है, परार्धवाद उतना ही मौलिक है, जितना स्वार्थवाद । यह्‌ 
हमे सिखाता है कि सदाचार के लिए हमारे मघर्ष में विदव अपनी आ्राध्यात्मिक ब्रान्तरिकता के साथ हमारे पक्ष में है, इस 
प्रकार संघर्ष व्यर्थ नही है। जब मे प्राध्यात्मिक शक्तियाँ हमारी भ्रॉंखो के सामने विचरने वाले किसी नेता में श्रवनरित 
होती हैं प्रथवा उसके व्यक्तित्व का प्रग बन जाती हैं तो निष्ठा अपनी परिपूणणता प्राप्त कर लेती है प्लौर तब बड़े-बड़े कार्य 
किये जा सकते हैं। जब इस प्रकार का नेता प्रकट नही होता तो इस बारे में शिक्षण देना श्रनिवाय है, क्योकि जन-सामान्य 
को या तो प्रकाश मिलना चाहिए भ्रथवा नेता । 

झाचायंश्री तुलसी के इस घवल समारोह के अवसर पर मुझे न केवल प्रसन्नता हो रही है, प्रपितु नैतिकता के 

पुन प्रवर्तेक, अणुब्रत के नेता और उच्च-स्थिति के इस सत को श्रद्धाजलि अ्रपित करने का भी मुआ्रवसर प्राप्त हुप्ता है। 
भगवान्‌ भ्राचार्यश्री तुलसी की अपना मगलमय आशीर्वाद दे । 





समाज का आधार : नेतिकता 
शीमती सुधा जेन, एम ० ए० 


मैतिकता के भ्रभाव में मनुष्य पशु ही है। तैतिकता से हीन समाज की यदि हम कहपना करे, तो वह प्रफीका 
के हब्शियों प्रौर संसार की प्रसम्य जंगली जातियो जैसी ही होगी। हमारे पूर्वजो ने समाज के लिए, मनुष्य के सम्य होने 
के लिए नैतिकता को प्रावदयक समझा, इसी लिए नीति और नियमों का विधात किया । विश्व का इतिहास खोलकर हम 
देखे, तो जब-जब भी मानव ने नैतिकता की उपेक्षा की, वह बर्चर शौर पशु बन गया, उस समाज की जड़े खोखलों हो 
गई सथा वह देश दुःख-दर्द का साआाज्य बत गया। 

हमारे देश मे भी आज अनेतिकता का बोलबाला है। स्वतन्त्र भारत मे भौतिक रूप से चाहे कितनी भी उन्नति 
हो रही हो, नित नवीन कनों और बाँघों का निर्माण हो रहा हो, पर तैतिकता का भी कोई मूल्य है, इसको तो मारत- 
बासी भूलते ही जा रहे हैं । क्या ब्यापार मे, क्या राजनीति मे, शिक्षा-सस्थाप्रों मे या सामाजिक सस्थाओं में, कही ईमान- 
दारी का नाम नहीं सब ओर बेईमानी, झूठ, धोखे का बोलबाला है । 


झनेतिकता के कारण 


समाज में फैली इस भ्रनेतिकता के झाथिक, सामाजिक, वैज्ञानिक, राजनतिक, कितने ही कारण हैं । देश मे 
दरिद्रता है। विशेषकर मध्यम श्रेणी के परिदारों का बुरा हाल है। आय कम है भौर खर्च अ्रधिक । रोजमर्रा की जरूरते 
भी के पूरा नहीं कर सकते । बेकारी की प्रलग बड़ो समस्या है। भूखा ध्ौर परेशान मनुष्य बेईमानी करने के लिए मजबूर 
हो जाता है। समाज के भमीर भौर शास-शौकत से रहने वालो को देख-देखकर उसकी नैतिकता डोल जाती है श्रौर जिनके 
पास बहुत धन है, तथा करने को कुछ काम नही वे घन का दुरुपयोग करते हैं बुरे-बुरे ब्यमनों मे । दफ्तरों के क्लर्क ज रा- 
जरासे काम के लिए रिश्वत माँगते हैं। यह भी उनकी भ्रामदनी का एक जरिया है। समाज में ऊपरी टीपटाप और 
दिखावे को इतना महत्व दिया जाने लगा है कि सनुष्य हस ऊपरी टीपटाप पर ही सबसे श्रधिक खर्च करना चाहता है। 
यह दिखाते की भावना मनुष्य की बेईमानी से झौर भ्रधिक-से-प्रधिक पंसा कमाने के लिए मजबूर करती है । व्यापारी, 
हर वस्तु में मिलावट करते हैं लोगों को धोखा देते हैं, उनकी प्राँखों में धूल कोकते हैं झौर ग्राहक है कि दुकानदार की 
ग्राँस बची भौर माल गायब कर लेते हैं, कितनी चरित्रहीनता है। 

योग्यता की तो भाज कहीं पूछ नहीं रहू गई । इज्जत उसकी है, जिसके पास जितना अ्रधिक धन है। बड़े-बड़े 
पदी पर वे रखे जाते हैं, जिनकी बड़े ग्रादमियों तक पहुँच है, चाहे बे उस पद के योग्य हो या न हों । 

हम झआाधिक, सामाजिक, कारणो के भ्रतिरिक्‍त भर्नतिकता का एक बड़ा कारण भौतिकवाद की उन्नति भ्रौर 
भध्यात्मवाद की उपैक्षा है। भौतिक विज्ञान ने मनुष्य से भात्पा श्रौर श्रद्धा छीनकर बदले में उसे तर्क दिया है, नैतिकता 
की उपेक्षा कर भौगवाद का पाठ पढ़ाया है। झास्वा नहीं तो धर्म नहीं। धर्म तो तक से दूर प्रास्या भौर श्रद्धा की चीज 
है। भर धर्म गया तो नैतिकता कहाँ से रह सकती है? घर्म कहता है---वासनाझों पर--इच्छाओो पर सयम करो, और 
विज्ञान कहुता है, भोगो प्रौर भोगो, वासनाओों धौर इच्छाप्रों को पूरा करो और यह वासनापों को भोगने की मनोधारा 
ही मनुष्य को प्रनेतिक होने के लिए प्रेरित करती है । 

राजनैतिक बातावरण इतना गग्दा है कि एक नहीं बीसियों पा्टियाँ--उनका झापस में इतना झूगडा कि 


श्रष ] झात्रायेभो तुलसो झमिनाइन प्रत्य [ लुतोव 


जनता में राष्टू-प्रेम की भावना तो बिल्कुल ही समाप्त हो गई। जनता को सरकार से कोई लगाव नहीं। कोई भी सरकारी 
चीज हो जनता की भावना रहती है कि होने दो इसे व्यर्थ ब्यय--लूटो खूब लूटो--यह तो मुफ्त का माल है। पर वे ये 
मूल जाते हैं कि सरकार का पैसा तो जनता का पैसा है, जो कि जनता से ही टैक्सों ग्रादि के रूप में प्राप्त किया 
जाता है। 


झनेतिकता कंसे दूर हो ! 


विश्या-केन्द्रो में धर्म सम्बन्धी शिक्षा अनिवायय कर दी जावे। विद्याथियों को भनन्‍्य विषयो की शिक्षा के साथ- 
साथ नैतिकता का भी पाठ पढ़ाया जाये। उन्हे जीवन में नैतिक मूल्यों की उपयोगिता समझा दी जाये। विद्यालयों मे ही 
देश के भावी कर्णधार गढे जाते हैं, वहीं उनके मस्तिष्क का निर्माण-कार्य होता है, भ्रत जो कुछ वे वहाँ सीखेंगे, उसकी 
छाप जीवन-भर उनके साथ रहेगी । 

इसके भ्रतिरिक्त नैतिकता का प्रचार होना चाहिए । ऐसी सस्थाए हो और उनमे ऐसे प्रचारक हो जो बड़ें प्रेम से 
लोगों के मन में घर की हुई भ्रनेतिक भावना को निकालकर नतिक मूल्यों को बसाए। मनुष्यों के मन से भ्रनैतिकता 
दूर हुई कि वह समाज से, राष्ट्र से सब जगह से दूर हो जायेगी । 


झणुत्रत का मेतिकता में योग 


अणुव्रत-प्रान्दोलन ऐसी ही घामिक सस्था या अहिसक ऋन्ति है, जिसने देश मे फैली झनेतिकता को बहुन कुछ 
दूर किया है और कर रही है। प्राचार्य विनोबा के भृदान-यज्ञ की तरह यह भी प्रेम प्रौर सहिष्णुता का श्राचार्य श्री तुलसी 
का अणुब्रत यज्ञ है, जो कहता है, 'भ्राझ्ो | झागझ्नो ! श्रणुनश्नत की इस पावन अग्नि मे अपने मन के मैल--प्रनतिकता को 
भस्म कर दो । यहाँ कोई कठो रता नही, जोर जबर्देस्ती नहीं ।' देश के कोने-कोने में फंले हुए साधु-साध्वी गृहस्थों को 
नैतिकता का पाठ दे रहे हैं। वे यह नहीं कहते कि तुम धर-दार छोडकर हमारी तरह सत्यासी बन जाओ, बरन गृहस्थ मे 
रहते हुए सत्य, अभ्रहिसा, अचौय, अद्मचर्य ओर क्‍्परिग्रह का यथासाध्य पालन करो। लगभग बारह वर्ष से झ्राचायंश्री 
तुलसी ओर उनका देश व्यापी सध जागरण के इस महान्‌ यज्ञ को प्रज्वलित किए है। आशा है आचायंश्री तुलसी 
की यह साधना सफल होगी भर देश मे फैली प्रनेतिकता दिन-प्रतिदिन दूर होगी । 

भगवान्‌ करे आ्राचायेश्री शतायु हो भौर उनका सघ चिरजीवी । 








जेन धर्म के कुछ पहलू 


डा० ल्द रेनु, एसम० ए०, पी-एच्० डी० 
अध्यक्ष, भारतीय विधाध्ययन-विभाग ; संस्कृत-प्राध्यापक, पेरिस-विदवविशालय 


भारत की धाभिक प्रवृततियों में बहुत प्रधिक विभिन्‍नता है। इस क्षेत्र में जैन धर्म का मौलिक स्थान है। उसके 
महत्त्व और मामाजिक प्राशम को भारत की सीमाभो के बाहुर भी समभने की भ्रधिक झावश्यकता है। प्रस्तुत लेख में 
जैन धर्म के कुछ मौलिक पहलुभो की चर्चा की गई है । 


जैन साहित्य 

जैन साहित्य जितना विशाल है, उतना हीं विविध है। वह केवल कर्मकाण्ड और सिद्धान्तो की हो चर्चा 
नहीं करता, ग्रपित्‌ उससे सभी दृष्टिकोणों का समावेश है ! जैन साहित्यकारों की कल्पना-शक्ति भ्रसाधारण है। उन्होने 
ऐसी उद्वोधक कथाप्रों की रचना की है, जो भारतीय विद्वानों की रचनाभो में सर्वोत्तम है। भारतीय साहित्य सामान्य 
रूप से अत्यन्त समृद्ध है श्र इस क्षेत्र में तो भत्यधिक ही कल्पनाक्षील है । 


जेन वर्शन 


साहित्यिक क्षेत्र की विस्तृत चर्चा न करते हुए, यहाँ घामिक व दार्शनिक क्षेत्र को मुख्य रूप से चरचा गया है। 
विदव-विज्ञान और विउ्व-रचना के क्षेत्र मे जेन दर्शन का विस्तृत बर्णेन विजेषत' हमारा ध्यान भ्राकषित करता है । उन्होने 
प्राकादा को प्रनन्ततया विस्तृत माना है। विद्व के आकार-प्रकार का जो विस्तृत और व्यापक चित्र उन्होंने खींचा है, 
यह प्रत्यन्त ही रोचक हैं, जैन कमंकाण्ड, लक-शास्त्र शोर मीति-शास्त्र की भौति यहाँ पर भी हमे वर्गीकरण प्रौर उप- 
यर्गोकरण की सूदम वृत्ति दिखायी देती है । 

जैन धर्म के प्नुसार जो प्रनादि काल व्यतीत हो चुका है, उसमे चौबीस तीर्थकर प्रत्येक काल मे हुए है । ये तीर्थकर 
सबंज्ष थे भौर मनुष्यों को सही मार्ग दिखलाने वाले थे । इत धाभिक महापुरुषों भ्रौर तीर्थ-स्थापकों का जीवन एकान्तमय 
नहीं या, प्रपितु इतका जीवन-चरित्र भी महान्‌ सम्राटो भौर वीरो की जीवन-गायाप्रो से सम्बन्धित था। भ्रन्य घ्मों और 
परम्परां मे प्रागू-ऐतिहासिक बर्णनों का जो भ्रभाव मिलता है, जेत परम्परा से उस काल का झह्त्यन्त विस्तृत इतिहास 
उपनब्ध होता है। वतंमान चोबीसी के अल्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर थे | इन तीर्थकरों की जीवन-परम्परा में उत्त- 
रोलर प्रसाधारण उदाहरण प्राप्त होते हैं । 


विदव-सीमांसा 


जैन दर्षन के भ्रनुसार विश्व का भ्राकार एक दीर्घकाय पुरुष-जैसा है, जो श्रपने पैरों को विस्तुत कर तथा हाथो 
को कटटि पर रखकर खड़ा हो; झर्थात्‌--विश्व नीचे से विस्तीर्ण, मध्य में सकीण, पुनः विस्तीर्ण भ्रौर ऊर्ब्वान्स में सकीर्ण 
झाकार वाला है। इस पुरषाकार विश्व में पैर से लेकर कटि तक का भाग भ्रधस्सन विश्व है, कटि का भाग मध्य विश्व 
है भौर कटि से ऊपर का भाग ऊर्ध्व विद है। इस वर्णन में जैस दार्शलिकों की विचार-शक्ति का प्रनुषम उदाहरण हमें 
उपलब्ध होता है ! 


४] प्राचार्य तुलसी झभिनःदन प्रत्य [ चअलुर्थ 


श्रणु और ब्रह्माण्ड के पारस्परिक सम्बन्ध के विषय मे जहाँ अस्य दर्शनों में केवन स्थूल चित्रण मिलता है, वहाँ 
जैन दर्शन के इस विश्व-चित्रण में यह सम्बन्ध सूक्ष्मतया वणित क्या गया है। जैन दर्शन मे काल के बृहत्‌ सानों--- 
कल्पो के विषय में मौलिक प्रतिपादन उपलब्ध होता है। चक्र के समान काल की गति मानी गई है, जिससे प्रवसपिणी झौर 
उत्सपिणी नाम के दो विभाग होते हैं । इस विषय में भी साकार कल्पना प्रस्तुत की गई है । 


ज्ञान-मोमांसा झौर तच्व-मोमांसा 


इस क्षेत्र मे जैन दर्शन द्वारा प्रतिपादित अ्नेकान्तवाद तथा इसकी दो सहायक प्रगालियाँ---सयवाद झौर स्थादवाद 
झावुनिक बुद्धिवादियों को भी पूर्णतया सन्तृष्ट करने की क्षमता रखती हैं | स्याद्वाद का अर्थ सन्देहवाद नही, जैसा कि पहले 
कुछ लोग समझा करते थे, यह तो तत्त्व या वास्तविकता के विधेयात्मक और निर्षघात्मक स्वरूप का ताकिक शब्दावलि 
में प्रतिपादन है। प्रॉक्सफार्ड' तामक ग्राधुनिक विचारधारा के साथ, तर्क भौर सिद्धान्त के क्षेत्र में, स्पादवाद कुछ भ्रश 
तक भ्रदूभुत साम्य रखता है। 

अन्य भारतीय दर्शनों मे जो एकान्तवाद दृष्टिगोचर होता है, उससे जैन दर्शन सर्वधा सुबत है। बौद्ध दर्शन ने 
नित्य द्रव्य का निषेध करके तत्त्व या वास्तविकता को ही क्षणिक बना दिया है, जबकि हिन्दू दर्घन ने ब्रह्म अथवा विव्व- 
व्यापी एक द्रव्य के साथ तत्त्व को ज।्टकर, उसे कूटस्थ नित्य बना दिया है । जैन दर्शन सन्‍्च को 'क् जिल नित्य व कथजिल्‌ 
अनित्य' मानता है । ५ 


कमवांद 


जैन दर्शन के कमंवाद में भी विचारधारा की सुनिश्चितसा उसी प्रकार की रही है, जिस प्रकार घवित विषयों में 
हम देख चुके है। जब कि सामात्यतया लोग कर्म' को एक ऐसा काल्पनिक सिद्धान्त मानते है, जो रहस्यपुर्ण प्रकार से व्यक्ति 
के भविष्य को निर्धारित करता है, वहाँ जैत दर्शन 'कर्म' को पृदगल, प्र्थात्‌ मौतिक पदार्थ, मानता है। ये कर्म ही भ्वस्था- 
विशेष को प्राप्त करके आत्मा को विष की तरह फल देने वाले होते है और तपस्या-विद्येष के द्वारा इन कमों को उसी 
तरह दूर किया जा सकता है, जिस तरह श्रौषधि-प्रयोग से विष को, ग्रन्तत' एक ऐसी स्थिति प्राप्त हो सकती है, जब ये 
कर्म सम्पूर्णत श्रात्मा से विलग हो जाते हैं और भ्रात्मा भी निरोगी पग्रवस्था के समान मकित को प्राप्त कर लेती है। 

कर्मों के प्रभाव के कारण भ्रात्मा विविध प्रकार के रग-रूपों को घारण-करती है प्रौर कर्मों की जिननी विकुद्धि 
होती है, उसके प्रनुसार ही आत्मा को उपलब्धि होती है। यह सिद्धान्त मनोविजान के दृष्टिकोण से भी पृष्ट हो चुका है। 
मुक्त झात्मा मानो एक प्रकार के समाज को बनाती है, जिसका मुख्य लक्षण पवित्रता है। इस समाज के सभी सदस्य एक 
समान हैं और तन्‍्वत विशुद्ध हैं, जैसा कि श्री (मांसूर) श्रालिवर लेकोम्बे ने कहा है--.''सिद्ध श्रात्माए सभी पूर्णताओं 
में गक्त होती हैं; जो प्रौपनिषदिक 'परम ब्रह्म' मे पायी जाती है। ऐसा लगता है, दानिकों ने इन प्रतत्त स्वतस्थ इकाइयों 
(मसिद्धात्माओ्रो) में पृर्ण्य को सानकर, इस विचार को बहुत ही रोचक बना दिया है। 


जेन साधना 


प्रपने मन्तव्यों के स्थैये के कारण जैन दर्शन शक्तिशाली बना है। इसके साथ-साथ जेन-धर्म के प्रनुवायियों ने 
सिद्धान्तों के सक्रिय पालत के द्वारा भी उसको शवितिशाली बनाने मे प्रमुख सहयाग दिया है। बौद्ध घमम में केबल 
(रह हक 88 दिया गया है, जब कि जैन धर्म में गृहस्थ अ्नुयायियों को भी समुचित स्थान दिया गा हि के 

नदिच्त नियमी का पालन करते हैं प्रौर प्राध्यात्मिक उतनी 
के समान ही प्रधिकार दिया गया है। तात्पयं यही है कि का हि 2 कक पी पल 
दिया गया है कि धर्म केवल कुछ-एक व्यक्तियों को साधना का मार्ग है। इस दृष्टि से यह 332९4 कक 
साथना के लिए जैत परभ्यरा भे स्वम झौर ध्यान के सम्बन्ध से विशद विवश्ण उपयब्ध होता है। तपध्या केले 
कि ः 


इध्याव ] सैन-धर्म के कुध पहुलू [४५ 


भारतीय धर्मों में एक प्रकार से निष्किय शवित रही है, जैत धर्म में एक सक्रिय भौर वास्तविक सिद्धान्त के रूप में मानी 
गई है। जेल दक्षत से 'तपस्था' के सिद्धान्त में प्राग भर दिये हैं। भ्राचार का दुष्टि से तकस्या का सिद्धान्त इसना कठोर 
होते हुए भी, जैन धर्म की अहिता की विचारधारा उसे प्रसाधारण सौम्यता से प्रलकृत करती है। भाहसा का सिद्धान्त 
जैन प्राचार-शास्त्र का मूलभूत नियम है। निस्सन्देह सभी मारतीय विचारको ने प्रहिसा को मान्यता दी है शौर उसे 
आचरण में उतारने का प्रयत्त किया है; किन्तु प्रहिसा की व्याश्या भौर साधना जितनी सूक्ष्मता भोर दुढ़ता के साथ जनों 
से की है, उतनी किसी ने भी नहीं की ! 


तेरापंध : जेत धर्म का मूल स्वकृषप 


जैन धरम फा दर्शन झौर सिद्धास्त-पक्ष वद्यपि भत्यन्त दृढ़ है, फिर भी काल के बीतने के साथ, जैसा कि अनि- 
बार्यतया होता ही है, उसमे भी विकार भौर न्यूनताए झाती रही हैं । भौर यह प्रावश्यक था कि एनको दूर करने के लिए 
तथा मूलभूत परम्परा को पुनर्जीवित करने के लिए समय-समय पर प्रयत्न हो। तेरापथ का झान्दोलन भी ऐसा ही एक 
उपक्रम था । यह विशेष ध्यान देने योग्य बात है कि तेरापथ एक ऐसे समाज का प्रतीक है, जो प्ाज भी तीर्थकरों के द्वारा 
प्रतिषादित झाचार-नियमों का दृढ़ निष्ठा के साथ पालन करता है तथा विचारों के प्रति दृढ़ झास्थावान्‌ है। तेरापथ 
पूर्णतः मौलिक जैन धर्म है जो झ्राज हमारी भ्राँवों के समक्ष जीवित है भ्रौर जिसे बिना किसी साधन की सहायता से प्राज 
के पृर्णतया प्राघुनिक युग मे पुनर्जीबित किया गया है। 


हा ही | री > दे न्‍छ 
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जेन-समाधि और समाधिमरण 


डॉ० प्रेमसागर जन, एमस्त० ए०, पी-एच० डो० 
अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, विगस्वर जन कॉलेज, बड़ौत 


'समाधि' दब्द को अ्युरत्पत्त 


समाधीयते इति समाधि: । समाधीयते का ग्र्थ है--सम्यगाधीयते एकाप्रीकियते विक्षेपान्‌ परिहुत्य भनो यत्र 
सः समाधि: | प्र्थात्‌ विक्षेपो को छोड कर मन जहाँ एकाग्र होता है, वह समाधि कहलाती है। 'विसुद्धि मग्ग' में 'समाधान' 
को ही समाधि माना है, और 'समाघान' का अर्य॑ किया है, एकारम्मण चित्तचेततिकान सम सम्मा ल झाषानम्‌--प्र्थात्‌ 
एक झालम्बन मे चित्त और चित्त की वृत्तियों का समान और सम्यक्‌ आधान करना ही समाधान है। जैनों के 'अनेकार्थ- 
निधषण्टु' मे मी खेतसइथ समाधान समराषिरिति गछते” कहकर चित्त के समाधान को ही समाधि कहा है। 'सम्यक्‌ 
आधीयते' भौर 'सम्यक्‌ झाधान ' मे प्रयोग की भिन्‍नता के ग्रतिरिक्त कोई भेद नहीं है। दोनों एक ही धात से बने हैं श्रौर 
दोनों का एक ही ग्र्थ है। चित्त का ्लालम्बन अ्रथवा ध्येय में सम्यक्‌ प्रकार से स्थित होता--दोनों ही व्युत्पत्तियों से 
ग्रभीष्ट है । 
ध्येय मे चित्त की सुदृढ़ स्थिति निरन्तर अभ्यास और वराग्य पर निर्भर करती है। गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने 

प्र्जुन से कहा कि “हे महाबाहो ! सच है कि चठचल मन को व में करना कठिन काम है। पर हे कोन्तेय ! भ्रम्यास 
भौर वंराग्य से वह वश मे किया जा सकता है ।”” योगस्‌त्र के प्रभ्यासवेराग्याभ्यां तस्निरोधः* के द्वारा भी यह तथ्य 
कि, “चड्चल मन का निरोध भ्रम्पास और वेराग्य से हो हो सकता है', सिद्ध होता है। जहाँ तक बौद्ध धर्म का सम्बन्ध है, 
वह प्रम्यास पर ही निर्भर है।' जैन धर्म में ध्यान के पाँच कारणों मे बराग्य' को प्राथमिकता दी गई है ।* वहाँ चित्त को वश 
मे करने के लिए यद्यपि वायु-निरोध की बात को थोथा प्रमाणित किया गया है, तथापि प्राणायाम का अभ्यास कर, मन 
को रोक कर, चिद्रूप मे लगाने की बात तो कही ही गई है, फिर भले ही मन झौर पवन स्वयमेव स्थिर हो जाते ही । जैन 
१ मिलाइये, पातअजल योगसत्र, व्यासभाष्य १४३२, मेजर बी० डो० बसु-सम्पादित, इलाहाबाद, १६२४ ई० 
२ झ्ाचाय बुद्धघोष, बिसुद्धिसग्ग, कौसास्थोजो को दोषिका के साथ, तृतीय परिष्छेद, पृष्ठ ४७, बनारस 
३ वेलिये, धनरझ्जयना ममाला, सभाध्य प्रनेकार्थ तिधष्टु तथा एकाक्षरोकोश, १२४वाँ इलोक, प० १०४, पं» झस्भुगाष 

त्रिपाठी-सम्पादित, भारतीय शानपीठ, काशी, बि० सं० २०१२ ड ! 
४ भसंशय 288 दुनिग्रहूं जलम्‌ । प्रन्यासेत मु कौरतेय बेराग्येण च गृहते ॥ 

“महात्मा गांधी, झतातक्तियोग , भझीमऊू गवदगीता भा। ५ 

हउ कु 0बदयीता भाषा-टीका, ६४३२, पृ० ६२, सस्ता साहिरय मध्चल, गयी दिहलो, 
४ पातझ्लल योगसूत्र, ११२ 
| बे उपाध्याय, बोद् दक्षत भौर ध्र्य भारतीय दर्शन, द्वितीय भाग, पृ० ६०६, बंगाल हिम्दी मंडल, जि० सं० 
७ प्राचार्य योगीस्यु, परमात्मप्रकाश, (६२वें दोहे की ग्रह्मदेवकृत संस्कृत-टीका, 


१० ३३१, डा 
सम्पादित, परमअत प्रभावक मंढल, बस्बाई, १६३७ ई३ १, डा० ए्‌० एन० उपाध्ये द्वारा 


भध्याव ] लेग-समाति झौर समायिभरण [७ 


शास्त्रों के प्रनुसार शुभोपपोगी का मन जब तक एकदम झानन्दघन में झडोल प्रवस्था को प्राप्त नही कर पाता, तब तक 
मन को वश में करने के लिए पद परमेष्ठी श्रौर भोंकारादि मत्रो का ध्यान करना होता है, फिर शर्ने -शने मत शुद्ध 
झात्म-स्वरूप पर टिकने लगता है। चौदह गुणस्थानो पर क्रमण: चढ़ने की बात भी प्रम्यास की हो कहानी है। शुद्ध प्रहिसा 
तक पहुँचने के लिए सीढ़ियाँ बनी हुई है । इस भाँति समूचा जैन सिद्धान्त भ्रम्यास गौर वीतरागता की भावना पर ही 
निर्भर है ।* 


समाधि की तुलनात्मक व्याख्या 


ध्यास और समाधि 


जन शास्त्रों में प्रमेक स्थानों पर उत्कृष्ट ध्यान के धर्थ में ही 'समाधि' शब्द का प्रयोग हुआ है। “भावपश्ामत' 
की बहुत्त रवी गाया में 'समाधि' शब्द उत्तम ध्यान का ही धोतक है।' प्राचायं समन्तभद्र ने प्रपने 'स्वयम्भूस्तोत्र' के सत- 
हसतरवे, तिरासीवे भौर एकसौदसवे इलोको मे समाधि, सातिशयध्यान भ्रौर शुक्ल ध्यान को एक ही प्रथ में प्रयुक्त 
किया है। प्राचार्य उमास्वाति ने 'धर्म्य ध्यान' भौर 'शुक्ल ध्यान' को मोक्ष का हेतु कहकर उनके समाधि-रूप की घोषणा की 
है।* श्री योगीनदु ने भी ध्यान शब्द का प्रयोग 'समाधि' अर्थ मे ही किया है।* पण्डितप्रवर प्राशाधर ने 'जिनसहर्ननाम' 
की स्वोपशव॒लि में 'समाधिराट' की व्यास्या करते हुए स्पष्ट कहा है--समाधिता शुक्‍लप्यानेत केवलशानसक्षणेन 
शाजते हो भते ।* प्र्थात्‌ केवलजशान है लक्षण जिसका, ऐसी शुक्ल ध्यान रूप समाधि से जो सुशोभित है, वे ही 'समाधि- 
राट' कहलाते है। पातझ्जल योगमत्र में ध्यानमेव ध्येयाकारं निर्मासं प्रत्पयात्मकेम स्वकृपण शुस्यमेव यदा भवति ध्येथ- 
स्थभावावेशासदा समाधिरित्युध्यते' के हारा ध्येयाकार निर्मास ध्यान को ही 'समाधि' कहा गया है। यहां ध्यान के 
चरम उस्कर्ष का नाम ही समाधि है। समाधि, जित्तस्थय की सर्वोत्तम प्रधथस्था है। भगवान्‌ बुद्ध ने 'सम्बोधि-लाभ' करते 
समय चार ध्यानों की प्राप्सि की थी, 'मज्मिमनिकाय' में इनको समाधि सश्ञ। से भ्भिहित किया गया है ।” बौद्ध साधना- 
पद्धति में 'प्यान' का कैन्द्रीय स्थान है। शील के बाद समाधि (घ्यान) झौर समाषि के भ्रम्यास से प्रज्ञा (परम ज्ञान) की 
प्राप्ति होनी है। शास्ता की यह बाणी--भिक्षु्रो, ध्यान करो ! प्रमाद मत करो |” सहस्रो वर्षों तक ध्वनित होती 
रही है। यद्यपि बौद़ों में ध्यान-सम्प्रदाय की विद्वमानता के लिखित प्रमाण नहीं मिलते; परन्तु उसकी परम्परा बुद्ध के 
समय से ही ध्रवदय चली आ रही थी, ऐसा चीनी परम्परा के प्राघार पर कहा जा सकता है। झाचाये बोषिधर्म ने बीन 
में बताया कि ध्यान के गूढ़ रहस्यों का उपदेश मगवान्‌ बुद्ध ने भ्रपने शिष्य महाकादयप को दिया था, जिन्होंने उसे झानन्द 
को बताया । उपनियदों मे भी उत्कृष्ट ध्यान" को समाधि कहा है। साधारण ध्यान में ध्याता, ध्येय झौर ध्यान तीनों 
का पृथरू-पृथक्‌ प्रतिभास होता रहता है; किन्तु उत्कृष्ट ध्यान में ध्येय-मात्र ही भ्वभासित होता है झौर उसे ही समाधि « 


कहते हैं । 

१ परमात्म-पकाह, पं० शगदोशचमा-हुत हिन्दो-प्रभूवाई, १० ३०६ 

२ आचार कु्वकुरद, भावप्राभत, गाना ७२ 

३ उमाध्याति, तश्वायंसत, ६२६ 

४ बोगीलु, परसात्मप्रकाश, हृहा १७२, १८७ 

॥ ७ प्राशाभर, जिनतहुलमास, स्वोपलबति, ६।७४, १० ६१ भारतोय क्षानपी5, काझी 

६ पातझजल योगसूत, ब्यासभाध्य, ३३ मेजर औ० डी० बसु-सम्पादित, इलाहाबाद, १९२४ ई०, 
७ बेखिये, मण्लिमतिक्ाय, चूलहुरिय, परयोपभछुत्त 

यथ. हिस्‍्दो साहित्य सस्तेशन पत्रिका, भाग ४१, संक्या ? , पू० मे८ 


ष] ब्रायायंभी तुलसी ध्भितःइन प्रसव [ अरदुषं 


ध्यान ओर सन को एकाग्रता 


ध्यान मे मन की एकाग्रता को प्रमुख स्थान है। मन के एकाग्र हुए बिना ध्यान हो ही नहीं सकता। जैनाचायों 
ने एकाप्रचिस्तातिरोधो ध्यानम्‌” के द्वारा एकाग्र मे चिन्ता के निरोध को ध्यान कहा है। “प्रग्न पद का भ्र्थ है 'मुख', 
प्र्शात्‌ आलम्बन-भूत द्वव्य या पर्याय। जिसके एक श्रग्न होता है, उसे एकाग्र-प्रधान वस्तु या ध्येय कहते है। 'चिन्ता- 
निरोध' का श्रर्थ है--भप्रन्य भ्र्थों की चिन्ता छोडकर एक हो वस्तु मे मन को केन्द्रित करना । ध्यान का विषय एक ही श्र्थ 
होता है । जब तक जित्त मे नाना प्रकार के पदार्यों के विचार प्राते रहेगे, तब तक वह ध्यान नही कहला सकता । झल 
' चित्त का एकाग्र होना ही ध्यान है। योगसूत्र मे भी तस्मिन्देशे प्येयालम्बनस्थ प्रत्ययस्थंकतानतासबशः प्रवाह. प्रत्यान्तरें- 
णापरामुष्टो ध्यानम्‌र कहकर ध्येय-विषयक प्रत्यय की एकतानता को ध्यान माना है। 'एकतानता एकाग्रता ही है। बौद्दो 
के 'मड्मिमनिकाय' मे चार ध्यानों का निरूपण हुआ है और उनमे एकाग्रता को ही प्रमुख रथान है। गीता के ध्यान-योग 
में आ्रात्म-शुद्धि के लिए मन की एकाग्रता को ग्रनिवार्य स्वीकार किया गया है। चचल मन को एकाग्र किये बिना मनुष्य 
योगी नहीं कहला सकता ।* स्थिरचित्त योगी ही ग्रात्मा को परमात्मा के साथ जोड़ सकता है ब्रन्य नहीं।* क्षी अरबिस्द 
ने मन की एकाग्रता' में उस मन को लिया है जो निः्चय करने वाला और व्यवसायी है, उस मन को नहों लिया, जो 
केवल बाघ करने वाला है। निश्चय करने वाले मन की एकाग्रता ही एकनिस्ठ बुद्धि है, जिसका महत्त्व गीता में स्थान- 
स्थान पर उद्घोषित किया गया है ।* 


सप्राधि में ग्राह्म शोर त्याज्य तत्त्व 


जैन शास्त्रों में ध्यान को चार प्रकार का कहा गया है--आत्त, रौद्, धर्म्म और शुक्ल ।” यह जीब प्रार्स और 
रौद्र ही के कारण इस ससार में घूमता रहा है, भ्रत वे त्याज्य है। भावलिड्धी मुनि धर्म्य झोर शुक्ल ध्यान-रुपी कुठार 
से ससार-रूपी वृक्ष का छेंदने में समर्थ होता है, श्रत वे उपादेय है।” झाचार्य उमास्वाति ने भी परे मोक्षहैत्‌ कहकर 
उपर्युक्त कथन का ही समर्थन किया है। योगीनद्र ने 'ध्यानाटिता कम्ंकलडू।नि दग्ष्व।ः में ध्यान का प्र्थ शुक्ल ध्यान 
ही लिया है। 'एकाग्रता' ध्यान प्रवश्य है, किन्तु शुभ और शुद्ध में एकाग्र होने वाला ध्यान ही भागे चलकर समाधि का 
रूप धारण करता है। यागसूत्र मे चित्त की पॉच भूमिकाए स्त्रीकार की है--क्षिप्त, मूढ़, विक्षिप्त, एकाग्र भौर निदद्ध | 
इनमे से प्रथम तीन का समाधि के लिए झनुपादेय भ्ौर प्रन्तिम दो को उपादेय माता है।"” योगमूत्र में ही स्वरुप-दृष्टि से 


१ उसास्वाति, तत्या्थसूत्र, ६:२७ 
३ प्रग्न॑ मुज़म्‌ू । एकमंग्रमस्येस्येकाग्र: । नानार्थविलम्थनेन चिन्ता परिस्पम्दवतो, तस्या ध्र्याशवमलेस्यों व्यावर्प 
एकस्मिस्तप्र नियम एकाग्रज्िस्तानिरोध इत्युडयते। प्लेन ध्यान स्वरूपमुक्स भवति। हु 
“पम्पपाद, सर्वायंसिद्धि, ६२७ पृ० ४४४ भारतीय शानपीठ, काशी जि० सं० २०१२ 
३ पातडठजल योगसूत्र, बी० डो० बसु-सम्पादित, ३।२ का व्यासभाष्य, पृ० १८० 
४ महास्सा गांधी, भ्रगासक्तियोग श्रीम्ू गवब्गीता भाषा-टीका, ६।१८, पृ०८७ 
५ वेलिये वही, ६१९, पृ० ८८ 
६ परविम्द, गीता-प्रबस्ध, प्रथल भाग, पृ० १७८; सातवां पंक्ति से भोहदवयों पंल्ति तक का भाव 
७ झाचार्य उमास्वाति, तस्वायंसृत्र, ६२८ 
८ ग्राचाय कुम्वकुम्द, भावप्राभत, गाथा १२१-१२२ 
£ योगीरदइु, परमात्मप्रकाश, पहला बहा, संस्कृत-छाया 
१० पातष्जल योगवरत्र, ११ का व्यास-भाष्य 


ध्रध्णाव ] संत-सभाति झौर समाधिभरण [ ६ 


चित्तवृत्षियों के दो भेद माने गए हैं--क्लिष्ट और भग्लिष्ट। विलिष्ट क्लेश की शौर प्रक्लि्ट ज्ञान की कारण है ।' बौद्ो 
ने इन्हीं को कुशल भौर भ्रकुशल के ताम से पुकारा है। हनमे कुशल मे होने वाला ध्यान ही 'समाधि' हो सकेगा, श्रकुअल 
वाला नहीं। 


समाधि के सेद ध्लौर उनका स्वकृष 


जैस शास्त्रों में समाधि के दो भेद किये गए है--- सविकल्पक झौर लिविकल्पक । सविकल्पक समाधि सालम्य 
होती है प्रौर मिविकल्पक निरवलम्व ! सालम्वब मे सन को टिकने के लिए सहारा मिलता है, जब कि निरवजम्ब मे उसे 
अनाधार में ही लटकना होता है। चचल मन पहले तो किसी सहारे से ही टिकना सीखेगा, तब कहो निराधार में भी ठहर 
सकते योग्य हो सकेया । श्री योगीन्दु के मतानुसार जिस बिस्ता का समूचा स्थाग मोक्ष को देने वाला है, उसकी प्रथम 
झवस्था विकल्प-सहित होती है। उसमे विव्य-कपायादि प्रशुभ ध्यान के सिवारण के लिए और मोक्ष-मार्य मे परिणाम 
दृढ़ करने के लिए ज्ञानी जन जो भावना भाते हैं, वह इस प्रकार है--“घतुर्गति के दु खो का क्षय हो, भष्टकर्मों का क्षय हो, 
शान का लाभ हो, पञ्चस गति में गसन हो, समाधि भे मरण हो भ्रौर जिनराज के गुणों की सम्पत्ति मुझको प्राप्त हो! ” 
यह भावना चौथे, पांचवे और छठे गुणस्थान में ही की जाती है, श्रागे नही । सालम्ब समाधि में मत को टिकाने के 
लिए तीन रूपों की कल्पना की गई है--पिण्डस्थ, पदस्थ भ्रौर रूपस्थ । शरोर-युक्त प्रात्मा पिण्डस्थ, पञच परमेष्ठी और 
ग्रॉकारादि मत्र पदस्थ तथा प्रहुनत रुपस्थ कहे जाते हैं।” झाचार्य देवसेन ने स्पष्ट कहा है कि सर्वसाधारण के लिए 
निरवलम्ब ध्यास सम्भव नहीं, ध्त' उसे सालम्ब ध्यान करना चाहिए । 

सालस्म समाधि का प्रारम्भिक रूप सामायिक है। सामायिक का प्र॒ध॑ अरिहृतादि का नाम लेना और किसी 
मन्त्र का जाप जपना-मात्र ही नहीं है, प्रपित्‌ वह एक घ्यास है, जिसमे यह सोचना होता है कि यह ससार चनुर्गतियो 
में भ्रमण करने बाला है, भ्रशरण, भ्रशुभ, भ्रनित्य भौर दू ख-रूप है । मुभे; इससे मुक्त होना चाहिए ।” सामायिक का लक्षण 
बताते हुए एक भझातार्य ने कहा है * 

समता सर्वभतेष संगम: शुभभावना । 
धार्ततरोग्रपरित्यागस्तदि सामायिक ब्रतम्‌॥ े 

शर्थात्‌, जिस ब्रत में सब प्राणियों मे समता-भाव, इन्द्रिय-सयम, शुभ भावना का विकास तथा आ्रार्स और रोद 
ध्यानों का त्याग किया जाता है, वह सामायिक ब्रत कहलाता है। सामायिक के पांच अ्रतिचार है--मन-वचन-काय का 
झसमरत्‌-प्रयोग, ध्रन॒त्साह मौर झनेकाग्रता। इनसे सामायिक में दोष उत्पन्न हो जाते है। इस भाँति एकाग्रता सामायिक का 
गण और भ्रनैकाग्रता दोय है । इसी एकाब्रता का विकसित रूप समाधि का मूलाघार है। वास्तव मे सामाधिक गृहस्थ श्रावको 
का एक द्रत है । प्राजाय कुन्दकुन्द ते इसे शिक्षा-ब्तों मे गिना है । स्वामी कात्तिकेय ने अपने भनुप्रेज्षा' नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ मे 
गृहस्थ के बारह धर्मों में सामाधिक को चौथा स्थान दिया है। भाचाय॑ उमास्वति, समन्तसद्र, जिनसेन, सोमदेव, देवसेन, 
अमितगर्ति, प्रमृतवर्द्र, आचार्म बसुतन्दि झौर पष्डितप्रवर भ्राशाधर ने भी सामायिक के महत्त्य को स्वीकार किया है। 


१ देखिमे बही, १६ का व्यास-भाध्य 

२ झाचां घोगीश्यु, परभात्यप्रकाश, पं० जगदीहाचसा-कृत हिल्दी-अनुवाद, पृ० ३२७-२८ 

३ लाला बयुनत्दि, पसुर्ना-द्ायकात्रार, गाथा डं५६, ४६४, ४७२-७४, भारतीय शासपोठ, काशी, 
जि० सं० ९००६ 

४ हाजामे वेवसेस, जाकशंप्रह, गाया ३६२, ३८८; भणिकचमा दिगस्वथर लेन प्तथभाता, बस्मई, १६२१ ६० । 

॥ ब्राचा् समम्तभड, समीक्षीत अमंतारण, ५११४, पृ० १४१; दोर-सेथा सस्दिर, दिल्‍ली, १६५४ ई० 

६ देखिये बही, ४१४, ६० १४९ 

७ झाचाद कुत्यकुस्द, चरित्तपाहुआ, पाया २६ 


१० ] झराचायंत्रों तुलसों प्रभिनसवन प्रभ् . अतुब 


उन्होने यहाँ तक कहा है कि सामायिक मे स्थित गृहस्थ सचेलक मुनि के समान होता है। ) सामायिक कम-से-कम दो घड़ी या 
एक मुहूर्त (प्रडालीस मिनट) तक करनी चाहिए।* हि ॥ | 

निर्विकल्पक समाधि में मन को टिकाने के लिए किसी प्रालम्बन की ग्रावव्यकता नही होती । यहाँ त। 'रूपातीत 
का ध्यान करना होता है । शरीर के जाल से पृथक्‌ शुद्धात्मा भ्रथवा भगवान्‌ सिद्ध ही 'रूपातीत' _कहनाते है । उन पर 
जब मन ठहर उठता है, तभी निविकल्पक समाधि का प्रारम्भ समझना चाहिए । झाचाय॑ योगीन्दु ने निविकल्पक समाधि 
की परिभाषा बतलाते हुए लिखा है--सबलबियप्पहूं जो बिलड परम समाहि भण्ति। तेण सुहासुह भावड़ा मुणि 
सयसलवि जेल्ल॑ति।* प्र्थात्‌, सकल विकल्पों का विलीन होना ही परम ममाधि है, इसमे मनिजन शुभ झौर अशुभ भावों 
का परित्याग कर देते है। प्पने इसी मत की पुष्टि करते हुए आचार्य ने एक-दूसरे स्थान पर कहा कि “जब तक समस्त 
शुभाशुभ परिणाम दूर न हो, मिटे नही, तब तक रागादि विकल्प-रहित शुद्ध चित्त में सम्यग्दर्शन शान-चारित्र रूप शुद्धोप- 
योग जिसका सक्षण है, ऐसी परम समाधि इस जीव के नहीं हो सकती ।”* उन्होंने यहाँ तक कहा कि “केवल विषय- 
कषायो को जीतने से कया होता है, मन के विकल्प मिटने ही चाहिए, तभी वह परमात्मा का सच्चा झ्राराधक कहा 
जायेगा।”' आचार कुन्दकुन्द ने 'बट्पाहुड' मे लिखाहै कि “जो रागादिक अन्तरग परिग्रह से सहिलहै भौर जिन 
भावना-रहित द्रव्य-लिग को धार कर निग्न॑न्थ बनते है, वे इस तिर्मल जिन-शासन में समाधि श्र बोधि को नहीं पाते । * 
इस भांति झाचाये कुन्दकुन्द ने रागादिक प्रन्त रग परिय्रह के त्याग को समाधि के लिए प्रावश्यक बतलाया । बाह्म ज्ञान से 
शुन्य निविकल्पक समाधि में विकल्पों का ग्राधारमूत जो मन है वह ग्रस्त हो जाता है, प्र्थात्‌ निज स्वभाव में मन की 
घचलता नही रहती । जिन मुनीश्वरों का परम समाधि में निवास है, उनका मोह नाश को प्राप्त हो जाता है, मन मर जाता 
है, ध्वासोच्छवास रुक जाता है झौर कैवल्म ज्ञान उत्पन्न हो जाता है। आचार्य समन्तभद्र ने यह स्वीकार किया है 

स्वरोषमूल॑ स्वसभाधितेजसा, निनाय यो निर्देवभस्मरसात्कियाम्‌ । 
जगाद तत्व जगते5थिनेपअजतसा, बभूबष थे ब्रह्मपवामतेत्वर: ॥* 

प्र्थातृ,समाधि-तेज से अपने झात्म-दोयों के मूल कारण को निर्देयतापूर्वक भस्म कर यह जीव ग्रह्म-पदरूपी भ्रमृत 
का स्वामी हो सकता है । 

योगसूत्र से समाधि की परिभाषा लिखते हुए कहा गया है--तदेवाथंमातश्रनिर्भास स्वरूपशृत्यमिव सप्ताधि:।* 
पर्थात्‌, ध्येयाकार निर्भास ध्यान ही जब ध्येय स्वभावावेद् से प्पने ज्ञानात्मक स्वभाव शून्य के समान होता है, तब उसे 
समाधि कहते है। ' ध्यान करते-करते जब हम आत्म-विस्मृत हो जाय, जब केवल ध्येय-विषयक सत्ता की ही उपलब्धि 


१ झाचाय तसस्तभह, समी बीनधरमंशास्त्र, ५५१२, प० १३६, वोर-सेवा मन्दिर, दिल्‍ली, १६५४ ई० 
२ बसुनस्दिभावकाचार को प्रस्तावना, प॑ं० होरालाल-कत, पृ० ५५, भारतोय शानपीठ, काशी 
३ बन्णरस-ांभ-फार्सेहि बज्जिशो गाण-दंतन सरूयो । 
जंकाइज्जइ एवं त॑ झाण॑ रूब रहियं ति ॥४७६॥ 
--असु्नान्द, धसुनन्दिधावकाचार, पं० हो रालाल सम्पादित, पृ० २५४०, भारतोय ज्ञानपौठ, काशी 
४ श्राच्ाय्य योगीरदु, परमात्मप्रकादा, डा० ए० एन० उपाध्ये-सम्पादित, बोहा १९०, प्‌ृ० ३२८, प० आ०प्र० मंडल, बम्शई 
१ देखिये वही, दोहा १६४, १० ३३२ 
६ देखिये बही, दोहा १ ९२, १० ३३१ 
७ श्राचायय कुन्दकुन्द, बटुवाहुड, साथपाहुड, ७२वीं गाया, पृ० ७८, प्रकादाक बाबू स्रजभाग वकोल, देशबद, 
८ प्राचायं योगीस्वु, परमात्मप्रकाद, डा० ए० एन० उपाध्ये-सम्पादित, बोहा १६२, १० ३०६, बम्बई 
€ झ्राचायें समन्तभव्र, स्वयस्भू-स्तोज, १।३, बीर-सेवा सरिदिर, सरसावा 
१० देखिये योगसृत्र, ३॥३ 
११ बोगसुत्र ३।रेका स्यास-साष्य 


धंब्याव ] लेम-समाधि घोर समाधिमरण [ ११ 


होती रहे तथा धपनी सखा विस्मृत हो जाये, भौर ध्येय से श्रपना पृथक्त्व ज्ञानगोचर न हो, तब ध्येय विषय पर उस प्रकार 
का जित्तस्थैय ही समाधि है।' इसमे ध्येय की सत्ता प्रतिभासित होती है। भ्रत वह सालम्ब, सबीज और सविकल्पक 
समाधि कहलाती है। विषय-भेद से यह समाधि--रूपरसादिग्राह्म विधयक, ब्रहद्भधारादिग्रहण विषयक, अ्रहमस्‍्त्वमात्र- 
गृहीतृपदस्थविषयक तीन प्रकार की कही जाती है, जो जैनो के पिण्डस्थ, पदस्थ और रूपस्थ से मिलती-जुलती है। सब वृत्तियो 
के निरद्ध होने पर संस्कार-शेव रूप-समाधि प्रसप्रशञात समाधि कही जाती है।' इसका साधन परवैराग्य है, क्योकि 
सालम्व झ्म्यास इसका साधन नही हो सकता । बिरास का कारण परवेराग्य, वस्तुहीन प्रालम्बन के सहारे प्र बुत्त होता 
है। उतमें कुछ भी चिन्त्य पदार्थ नहीं रहता । वह अ्रथ॑-शून्य है भौर उसका भ्रम्यासी चित्त निरालस्‍्व और अ्रभावापन्न- 
सा होता है। हस प्रकार की निर्बीज समाधि ही भ्रस प्रजात समाधि कही जाती है।” इसे ही जैन लोग निविकल्पक समाधि 
कहते हैं। समाधि का यह द्विविध वर्गीकरण बौद्धों मे 'उपचार' स्‍झ्लौर अर्पणा' के नाम से स्वीकार किया गया है। 'विसुद्धि- 
मम्' में उपचार-समाधि की परिमाषा लिखी है--कुसलचिशेक्ृश्गता समाधि:; ---कुशलचित्त मे, प्र्थात्‌ घुद्ध आत्मा 
में, मन के एकाग्र होने को समाधि कहते हैं। इस सूत्र की व्यास्या से स्पष्ट है कि यह सालम्ब समाधि है। व्याख्या इस 
प्रकार है --एका रम्मने विसब्ेतसिकान सम सम्मा श प्रधान समाधानम*, श्रर्थात्‌, एक प्रालम्बन में वित्त भ्रौर चिस 
की वृज्षियों का समान झोर सम्यक्‌ रिथित होना समाधान है ।--समाधानट्ठेन समाधि: ; प्र्थात्‌ समाधानार्थ ही समाधि 
है। यहाँ 'एकारम्मणे' के द्वारा ग्रालम्बन की बात स्पष्ट ही ऋलकती है । प्रपंणा-समाधि वह है, जिसमे ग्रालम्बन के भाल 
को झावष्यकता नही होती और मन निरबलम्ब मे ही टिकता है। 

जैन ग्राचार्यों ने योगसूत्र की माँति, निभिकल्पक समाधि में प्रात्मविस्मृत हो जाने की बात स्वीकार नहीं की। 
वहाँ तो योगी सोता नही, भ्रपितु जागरूक होता है । वह मोक्ष तक की इच्छा-कामनाभो को छोड़कर श्रपने शुद्ध भात्म- 
स्वरूय को प्राप्स कर लेता है। भ्रात्म-विस्मृति गीता की समाधि' में भी नही होती । श्री अरविन्द ने लिखा है, “समा- 
पिस्थ मनुष्य का लक्षण यह नही है कि उसको विषयों, परिस्थितियो, मनोमय झौर प्रत्नमय पुरुष का होश ही नही रहता 
ओऔर शरीर को जलाने तथा पीडित करने पर भी इस चेतना में लौटाया नही जा सकता, जैसा कि साधारणतया लोग 
समभते हैं; इस प्रकार की समाधि तो चेतना की एक विशिष्ट प्रकार की प्रगाढता है, यह समाधि का मूल लक्षण नही । 
समाधि की कसोटी है--सब कामनाझो का बहिष्कार, किसी भी कामना का मत पर चढाई न कर सकना; भौर यह वह 
झान्त रिक प्रवस्था है जिससे स्थतन्त्रता उत्पन्न होती है। भझात्मा का भ्रानन्द भ्रपने ही भ्रन्दर जमा रहता है शर मन 
सम, स्थिर तथा ऊपर की भूमिका में ही प्रवस्थित रहता हुभ्ा भ्राकर्षणो झौर विकर्षणो से तथा बाह्य जीवन के घड़ी- 
घड़ी बदलने बाले प्रालोक, भन्धका र, तूफानों तथा भमटो से निलिप्स रहता है।' यौगिक समाधि से गीता की समाधि 
सर्वथा मिस्न है। गीता में कर्स सर्वोच्च अवस्था तक पहुँचने का साधन है और मोक्ष-लाभ कर चुकने के बाद भी वह बना 
रहता है; जब कि राजयोग मे सिद्धि के प्राप्त होते ही कर्म की कोई ग्रावश्यकता नहीं रह जाती ।* 

वातञ्जल समाधि में पवन को बाज्छापूर्वक भ्रवरुद करना पड़ता है; किस्तु जैनो के ध्यानी मुनिमों को पवन 
रोकने का यत्न नहीं करना पड़ता । बिना ही यत्न के पवन रुक जाता है भौर मन प्रचल हो जाता है--ऐसा समाधि का 
प्रभाव है । पातञ्जल योग में समाधि को धृल्य-रूप कहा है, किन्तु जैन ऐसा नहीं मानते; क्योकि जब विभावो की शून्यता 


१ पातझजल पोवदर्शत, भगी रण मिथ-सम्पादित, श्रीमदृहरिहरानग्दहुत हि्दी-प्याश्या, प० २१४, लखनऊ थि० जि० 
२ देशिये योगलूअ, ११८ 

३ देखिये, योगसूतर, ११८ का स्यास-भाध्य 

४ झाचार्भ बुद्ध भोष, विसुद्धि मप्ण, कौसास्योजी को दोपिका के साथ, ततोष परिच्छेद, १० ५७ 

४ भाषा बुद्धधोष, विशुद्धि मग्य, तृतीम परिण्लेद, पृ० ४७ 

६ हरबि्द, भौता-अधस्य, प्रधस भाग, १० १ै८७-टै८५ 

७ देखिये, वही, १ु० १३४९ 


१२ ] प्राज्ायंभो तुलसो ध्रभितरद॒त प्रत्थ [ चूर्ण 


* हो जायेगी, तब वस्तु का ही प्रभाव हो जायेगा। योगसूत्र मे प्रम्बर का अर्थ भाकाश लिया गया है, तब जैनो से भ्रात्म- 

“ स्वरूप को अम्बर, प्रर्थात्‌ शू्य, कहा है। “जैसे पझाकाश द्रव्य सब द्वव्यों से मरा हुम्रा है, परन्तु सबसे शून्य अपने 

. स्वरूप मे है, उसी प्रकार चिद्रूप भ्रात्मा रागादि सब उपधधियो से रहित है, शुत्य-रूप है, इसजिए झाकावा शब्द का भ्र्ष छुद् 
ग्रात्म-स्वरूप लेना चाहिए !”* 


समाधि शौर भक्ति 


योगसूत्र से ईद्वर-प्रणिधान को ही समाधि का कारण माना है।' ईश्वर का पर्थ है 'पुरुष-विशेष', जो पू्षजो 

फा भी गुरु है भौर जिसमे निरतिशय सर्वज्ञ के बीज स्व प्रस्तुत रहते है। प्रणिधान का पर्थ है--भक्ति । ईश्वर की भक्ति 
से समाधि के मार्ग में भ्राने वाली सभी बाधाए शान्त हो जाती है। प्रणव का जाप, मन्त्रोच्चारण झौर प्रर्थ-भावत इसी 
ईडबर-भक्ति के द्योतक है।? गीता में भी भक्ति को योग की प्रेरणा-शक्ति के रूप में स्वीकार किया गया है। गीता की 
व्याख्या करते हुए श्री अरविन्द मे लिखा है, “यह योग उस सत्य की साधना है, जिसका ज्ञान दर्शन कराता है और इस 
साधना की प्रेरक शक्ति है--एक प्रकाशमान भक्ति, एक शान्त या उप्र ग्रात्मसमर्पषण का भाव--उन परमात्मा के प्रति, 
जिन्हे शान पुरुषोसम के रूप मे देखता है।' जन शास्त्रों मे ध्म्यं ध्यान के चार भेद किये गए है जिनमे सबसे पहला है 
'प्राज्म-विचय' ।* 'विवेक' और 'वित्ञारणा विचय के पर्यायवाची नाम है। श्राज्ञा-विचय का अर्थ है--भगवान्‌ जिन की 
आजा में श्रटूट श्रद्धा करना। ग्राज्ञा सर्वज्-प्रणीत झागम को कहते है। भ्राचाय पूज्यपाद ने कहा है, तास्यथाबादिनों 
जिनाः हृति गहनपदा येश्रद्धानादव धारणमाशाविचय: । ग्र्थात्‌ भगवान्‌ जिन प्रन्यथावादी नहीं होते, इस प्रकार गहन 
पदार्थ के भ्रद्धान द्वारा अर्थ का प्रवधारण करना भ्राज्ञा-विचय धर्म्य ध्यान हे । भ्राज्ञा-विचय के दूसरे ब्रण का उद्भावन करते 
हुए झाचार्य ने कहा है, “भगवान्‌ जिन के तत्त्व का समर्थन करने के लिए जो तक, नय प्रौर प्रमाण को योजना-हूप 
निरन्तर चिन्तन होता है, वह सर्वज्ञ की भ्राजा को प्रकाशित करने वाला होने से प्राज्ा-विचय कहलाता है।'* प्रस्येक 
दशा में भगवान्‌ जिन झौर उनकी श्राज्ञा पर पूर्ण श्रद्धा की बात है। इस भाति घर्म्म ध्यान, जिसे मोक्ष-मार्ग का साक्षात्‌ 
“ हेतु कहा गया है, भगवान्‌ जिन में श्रद्धा करने की बात कहता है। यह बात गीता के झात्म-समपंण सथा पालझजल योग 
के ईशबर-प्रणिधान से किसी दशा मे कम नहीं है। तीनों ही भक्ति श्रौर समाधि के स्थायी सम्बन्ध की घोषणा करते है । 
सालम्ब समाधि के प्रकरण में रूपस्थ ध्यात की बात कही जा चुकी है। समवगरण में विराजित भगवान्‌ 

प्रहेन्‍्त ही रूपस्थ है। रूपस्थ इसलिए है कि उनके रूप है श्रौर आकार है। रूपस्थ ध्यान मे, ऐसे 'रूपस्थ' पर मन को 
टिकाना होता है। किस्तु इसके पूर्व मन का उधर भुकना प्रनिवार्य है, और मन श्रद्धा के बिता नही भुक सकता, भ्तः 
मन की एकाग्रता के पूर्व श्रद्धा का हता अनिवाय है। अस्त की पूजा, स्तुति और प्रार्थना आदि में लगी हुई एकायला 
और इस ध्यान वाली एकाग्रता मे बाह्य रूप से कुछ भो अन्तर हो , किन्तु दोनों ही के मूल में भ्रगाध श्रद्धा की भूमिका 
है। श्रद्धा भक्ति-रस का स्थायी भाव है। पदस्थ ध्यान मे एक प्रक्षर को ग्रादि लेकर प्रनेक मन्त्रो का उच्चारण करते हुए 
'पत्त परमेष्ठी' का ध्यान किया जाता है। मन्‍्त्रों के उच्चारण की एकतानता में झ्राराध्य के प्रति मन की जो एकाग्रता पुष्ट 


१ ग्राचार्य योगोस्तु, परमात्मप्रकाश, डा० ए० एन० उपाध्ये-सम्पादित, १६४वें दोहे का हिस्दी-भावायं, १० ३०८, बस्दई 

३ पातझ्जल योगदशत, १२३, पृ० ४६ ४ 

है पातछ्जल योगदर्शन, १।२४-२८, पृ० ५०-६० 

४ झरवित्द, गीता-प्रबर्ध, भाग १, १० १३४ 

५ प्राज्ञापाय-विपाक-संस्थानविज्याम धस्येम्‌ । --तत््वाथ्रंसूत्र, ६।३६ 

६ प्राचाय पूज्यपाव, सर्वाय सिद्धि, पं० फूलचन्द शास्त्रि-सम्पादित, पु० ४४६, भारतोय शानपीठ, काशी 

७ 'तस्वसम्य॑नाथ तकतयप्रमाणवोजनपर:ः स्मृतिसमन्वाहा रः सर्वशाज्ाप्रकाशनाअंत्वादाशाबित्रय: इत्युच्यले ४ 
“आकार पृज्यपार, सर्वावंसिदि, ६३६ का भाध्य, पु० ४४६ 


धच्याव | जेम-समाधि प्रौर समाधिवरण [ १३ 


होती है, वह ध्यात वाली एकाग्रता से कम नहीं है । मन्त्रोश्चारण, स्वुति-स्तवन, पूजा-प्र्शा भौर ध्यान श्रादि सभी मक्ति 
की विभिन्‍न घैलियाँ हैं, जो अद्धा के प्रेरणा-खोत से ही सदेव सहू्वालित होती हैं । 

सामायिक भी एक प्रकार का ध्यान है, जिसका निर्देशन उन गृहस्थ श्रावको के लिए हुप्रा है, जो साधु नही हो 
सके हैं। श्ावक के शिक्षात्रतों मे इसका प्रथम स्थान है। सामायिक के स्वरूप से स्पष्ट है कि वह भक्ति का ही एक धग-सात्र 
है। सामायिक में भी, गृहस्थ क्षावक को भ्रपना मन पंच परमेष्ठी' पर केन्द्रित करना पडता है। 'चरिलपाहुड' की छब्तीसवी 
गाया का हिन्दी-प्नुवाद करते हुए प० जयचन्द छावडा ने लिखा है, “सामायिक भ्रर्थात्‌ राग-द्वेष को त्याग कर, गृहारम्भ- 
सम्बन्धी सर्व प्रकार की पाप-क्रिया से लिवत होकर, एकान्त स्थान में बैठकर भ्रपने आत्मिक स्वरूप का चिन्तवन करना व 
पंच परमेष्टी का भक्वि-पाठ पढ़ता, उसकी वन्दता करना, यह प्रथम शिक्षा-स्त है ।'* इस प्रकार भाचार्य वस॒नन्दि ने जिन- 
घर्म शौर जिन-वन्दसा * को सामायिक कहा है भौर भ्राचार्य श्रुवसागर ने समता के चिन्तवन को सामायिक कहा है।झ्राचार्य 
झमितगति सृरि के 'सामाथिक-पाठ' में निबद्ध इलोक भक्ति के ही निदर्शक हैं । एक स्थान पर उन्होने लिखा है, “जैसे झन्ध- 
कार-समूह सूर्य को छू भी नही पाते, बैसे ही कर्म-कलक जिसके पास फटक भी नहीं सकते, ऐसे नित्य प्लौर निरझ्जन भगवान्‌ 
की शरण में मैं जाता हूँ। ' एक दूसरे स्थान पर उन्होंने भगवान्‌ को हृदय में स्थापित करने की भावना भाते हुए लिखा 
है, “बड़े-बढ़ मुनियों के समूह मिसका स्मरण करते हैं, सव नर भौर देवताप्रो के इन्द्र जिसकी स्तुति करते हैं तथा वेद 
झौर पुराण शास्त्र जिसके गीतो को गाते हुए नहीं रुकते, ऐसे देवो के देव भगवान्‌ हमारे हृदय मे विराजमान हो |” 


वमाधिमरण झौर उसके फेव 


समाभिमरण दो शब्दों, समात्रि घौर मरण, से मिलकर बना है। इसका श्र्थ है--समाधिपूर्वक मरना । शद्ध 
झात्मस्वरूप परत मन को केन्द्रित करले हुए प्राणों का तिसजेत समाधिमरण कहलाता है। सभी धर्मों के श्राचार्यों ने जीय 
के क्‍ग्रन्त-बाल को अत्यधिक महस्व दिया है। जंत प्राचार्यों ने तो यहाँ लक लिखा है कि जीवन-मर की तपस्या व्यर्थ हो 
जाती है, यदि भनन्‍्त समय में राग-टेप को छोड़कर समाधि धारण न की। आचार्य समन्तमद्र का कथन है--भस्सक्रिया- 
जिकरण॑ तप:फ़ल ससकदशिन: स्त्वते। तस्माशावद्धिम समाधिमरणे प्रयतितदप्म्‌।' ग्रर्थात तप का फल भन्‍्लक्रिया 
के ग्राधार पर अवसलम्बित है, ऐसा सर्वदर्शी सर्वज देय ने कहा है। इसलिए यथासामथ्यं ममाधिमरण मे प्रयत्नशील होता 
बआाहिए। की शिवायकोीटि ने 'भगवसी-प्राराधना' मे सिखा है--सचिरासिवरणिश्दिखार विहरिस्ता णाण दंसण चरिसे। 
भरणे विरापमिता अ्रमंतर्ससारिशो दिट्ी । प्र्थात्‌ दर्शन, शान और गसरित्र-रूप धर्म मे चिरकाल तक निरतिचार 
प्रवृति करने वाला मनृष्य भी यदि मरण के समय उस धर्म की विराघना कर बैठता है, सो वह ससार में अ्रनस्त काल तक 


१ साचाय कुशकुस्श, बरपाहुड में जरिसपाहुड, २६वीं गाया का हिस्दीअन॒वाद, प्रकाशक स्रजभान थकोल, देवबंद 
२ भ्राचायें धधुतत्वि, बशुनग्दिभायकाचार, गाया २७४-७५, १० १०७, भारतोय ज्ानपोठ, काशो 
है वेवबखानायां तिःसंक्तेश सर्वध्ाणजिसमताजिन्त्त सामाविकमित्यय: । 
---अ्राचार्य भुतसागर, तस्वाधंदत्ति, ७२१ का भाष्य, १० २४४, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 
४ मे स्पृश्वते क्ंकलशूदोर्थ:, यो प्यान्ततंद रिद्व तिस्भरदिम: । 
निरभ्यमम्‌ गित्यमनेकमेकम्‌, स देवभाप्त शरण प्रप्त ॥ 
--अमितगर्सिसूरि, सामाणिक पाठ, श्रह्मचारी शोतसप्रसाद जेन-सम्पादित, १८वां इलोक, पृ० १७, धमंप्रा, देहली 
४ ये रममेते सर्दमृतीणबूएदे:, ये: स्लयते सर्वतरामरेशी:। 
यो गौयाे वेश पुराणतास्जे: , स देवदेवो हुदये समास्ताभ ॥ 
--रैलिये वही, १२वाँ, हलोक, पृ० १४ 
६ झ्ादार्य समम्तभः, समीजोनधर्मदास्त्र, ६२, प० १६३, बोर-तेवा मन्दिर, विश्लो 
७ सिवाबेकोडटि, भगवती प्राशयना, तोधा १४, सुति अगत्तकीति विभन्‍्यर जेत प्रत्भभाला, हौरायाभ, बसाई 


श्ढ ] प्राचायंश्री तुलसी ध्रभिनादन प्रस्ष [ चुन 


धूम सकता है। समाधिमरण का विधान सभी के लिए है । 
समाधिमरण के पाँच भेद हैं---पण्डितपण्डित, पण्टित, बालपण्डित, बाल और बाल-बाल। इनमे से प्रथम 


तीन भ्रच्छे भौर अवधिष्ट दो बुरे हैं। बाल-बाल मरण मिथ्यादृष्टि जीवो के, बाल-मरण प्रविरत सम्यरदष्टियों के, बाल- 
पण्डित मरण देशब्रतियो (श्लावको) के, पण्डित-मरण सकल सयमी साधुओ के और पण्डितपण्डित-मरण क्षीणकवाय 
केवलियो के होता है। पण्डितमरण के भी तीन भेद हैं--पहला “भक्‍्त-प्रत्याख्यान' कहलाता है। भक्त नाम भोजन का 
है, उसे शर्न-दन छोड कर जो शरीर का त्याग किया जाता है, उसे भकत-प्रत्यास्यान मरण कहते हैं। भक्त-प्रत्याख्यान 
करने वाला साधु भ्पने शरीर की सेवा-टहल या वैश्यावृत्त्य स्वय श्रपने हाथ से भी करता है, झौर यदि दूसरा करे, तो 
उसे भी स्त्रीकार कर लेता है। दूसरा 'इगरिनीमरण है, जिसमे और तो सब “भक्त-प्रत्यास्यान' के समान ही होता है, 
किन्तु दूसरे के द्वारा वैय्यावृत्त्य स्वीकार नही की जाती | तीसरा 'पादोपगमन मरण' है। इसे धारण करने वाले के लिए 
किसी प्रकार की वैय्यावृत्त्य का प्रदन हो नहीं उठता । इसमे तो मरण-पर्यन्त प्रतिमा के समान किसी शिला पर तदवस्थ 


रहना होता है ।* 
सल्लेशना की व्याख्या 


समाधि-मरण' के प्रय॑ं मे ही 'मल्लेखना' का प्रयोग होता है। सल्लेखना पद 'सत्‌' और 'लिखना' दो शब्दों से 
मिल कर बना है। सत्‌ का पर्थ है सम्यक्‌ श्र लेखना का श्र है कृध करना, प्रर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकार से कृश करना । 
बुरे को ही क्षीग करने का प्रयास किया जाता है, अच्छे को नहीं। जैन सिद्धान्त में काय और कंषाय को प्रत्यधिक बुरा 
कहा गया है, भ्रत उन्हें कृथ करना ही सल्लेखना है। ग्राचाय पृज्यपाद ने 'सम्पक्कायकृबायलेखना'' को और प्राचार्य 
श्रुतसागर ने सत्‌ सम्यक्‌ लेखता कायर्य कषायाणां ज कृशीकरण तनृकरण' को सल्लेखना कहा है । 

मरण-काल के उपस्थित होने पर ही सल्ले्वना धारण की जाती है। ग्राचा्य उमास्वाति ने लिखा है---भार- 
जान्तिकी सललेलनां/ जोषिता”” प्र्थात्‌ मरण-काल आने पर गृहस्थ को प्रीतिपूर्वक सल्लेखना धारण करनी चाहिए । 
श्री उमास्वाति के इस सूत्र पर श्राचार्य पूज्यपाद की 'सर्वार्थसिद्धि', भट्टाकलक की 'राजवात्तिक' और श्रतसागर सरि 
की 'तत्त्वार्थवृत्ति' भाष्य-रूप मे देखी जा सकती हैं। वहाँ इस सूत्र के प्रत्येक पद की व्याख्या विस्तारपूर्वक की गई है । 
सभी ने 'जोषिता' का प्रतिपादन प्रीतियूवंक धारण करने के श्रथं मे ही किया है। झ्राचायय॑ समस्तभद्र ने 'रत्नकरप्ह- 
श्रावकाचार' मे लिखा है--उपसर्े इमिक्षे जरसि रुजाया च निःप्रतोकारे। धर्माय तनविमोचनमाहु: सरलेखनाभार्पा: ।* 
अर्थात्‌, प्रतिकार-रहित श्रसाध्य दक्षा को प्राप्त हुए उपसर्ग, दुर्भिक्ष, जरा तथा रोग की दशा में श्रौर ऐसे दूसरे किसी कारण 
के उपस्थित होने पर जो धर्मार्थ देह का सर्याग है, उसे सल्लेखना कहते है। 

काय प्रौर कषाय को क्षीण करने के कारण सल्लेखना दो प्रकार की होती है--काय-सल्लेखना, जिसे बाह्य 
सल्लेखना भी कहते है, भौर कषाय-सल्लेखता, जिसे पश्राम्यन्तर सल्लेखना कहते हैं। श्री शिवायंकोटि ने 'भगवती-आरा- 
धना' मे लिखा है--(व कदपरिकस्मों श्रब्भंतर बाहिरस्मि सल्लिहुणे। संसार मोक्लबुद्धी, सम्मधरिल्ल तव॑ कुणदि॥ 
प्र्थात्‌ ऐसे भाम्यन्तर मल्नेखना भौर बाह्य सल्लेखना ताके विषय बध्या है परिकर जाके, भर ससार ते छटने की है 


डे 


बुद्धि जाकी, ऐसा साधु सो सर्वोत्कृष्ट तप क्‌ करे है ।”' इन्ही दो भेदो का निरूपण करते हुए आचाय॑े पूज्यपाद का कथन 


१ समायिमरण के सेदों के लिए देलिये, वटूकेरि-कृत मूलाचार झोर शिवायकोटि कृत भगवती-प्राराघना 

२ प्राचार्य पृम्यपाव, सर्वापसिद्धि, 3२२ का भाष्य, पृ० ३६३, भारतोय ज्ञानपीठ, काशी 

३ झाचार्य श्रुतसागर, तस्वायंब्ति, 3२२ की भाष्य, पृ० २४६, भा रतीम शानपीठ, काशी 

४ आचार्य उसास्वाति, तस्वायंसूत्र, पं ० कंलाशचन्द सम्पादित, ७।२२, पुृ० १६८, चौरासी, सधुरा 

५ झाचाय समन्तभद्र, सपीदोन धर्मज्ञास्त्र, ६६१, १० १६० 

६ शिवायेकोटि, भतवती-प्राराधना, हिम्दी-प्रगुभाद सहित, गाया ७४५, पृ० ४०, प्रमन्तकोति प्रनयमाला, हीराबाग, बर्म्सा 


भ्रध्याथ ] जैम समाधि और समाधिगरण [ १५ 


है---कायस्य बहास्याम्पस्तराणां थे कवायाणां तस्कारणहापत करमेश सम्यसलेलना सल्लेखगा' अर्थात, बाहरी शरीर 
धौर भीतरी कषायो को पुष्ट करने वाले कारणों को शझने:दाने घटाते हुए, उनको भले प्रकार कृषा करना सल्लेखना है। 
झाचारये शुतसागर ने तो स्पष्ट ही कहा है--शायस्प लेखता बाह्यासल्लेखना | कवायानां सत्लेखना अ्रभ्यस्तरा सह्ले- 
खना' प्र्थात्‌ काय की सल्लेखता बाह्य सल्लेखना और कषायो की सल्नेखता भाम्यन्तर सल्लेखना कही जाती है। 
काय बाह्य है और कषाय झान्तरिक । 

झ्राचाय कुन्दकुन्द ने शिक्षात्षतों के चार भेद माने है, जिनमे चौथी सल्लेखना है ।? श्री शिवार्य कोटि, देवसेना- 
चार्य, जिनसेनाचार्य और वसुततन्दि सैद्धान्तिक ने भी सल्लेखना को शिक्षाव्रतों में ही शामिल किया है। दूसरी श्रोर, 
ग्राचायं उमास्वाति ने सल्लेखना को क्षिक्षात्नतों में तो क्या, क्रावक के बारह ब्तों मे भी नहीं गिना और एक पृथक धर्म 
के रूप में ही उसका प्रतिपादन किया । प्राचाय॑ समस्तभद्र, पृज्यपाद, अ्रकलकदेव, विद्यानन्दी सोमदेवसूरि, श्रमितगति 
और स्वामी कातिकेय ग्रादि नें प्राचार्य उमास्वाति के शासन को स्वीकार किया है। इस श्राचायों का कथन है कि 'शिक्षा 
भ्रभ्यास को कहने हैं भऔौर सल्लेखना मरण-समय उपस्थित होने पर धारण की जाती है, श्रत उसमे प्रम्यास का समय ही 
नहीं रहता, फिर शिक्षा-श्रती में उसकी गणना क्‍्योकर सम्भव हो सकती है ? इसके भ्रतिरिक्स, यदि सल्लेखना को श्रावक 
के बारह बतों में गिना जाये तो श्रावक को झागे की प्रतिमाएँ घारण करने के लिए जीवनावकाश ही न मिल सकेगा। 
सम्मवल हसी कारण श्री उमास्वाति आदि भ्ाचार्यों ने सल्लेखना को श्रावक-श्रतों से पृथक धरम के रूप मे प्रतिपादित 
किया है ।' 


सल्लेखना और समाधिमरण 


जैन शास्त्रों के अनुसार सल्लेखना और समाधिमरण पर्यायवाचरी शब्द है । दोनो को क्रिया-प्रक्रिया प्रौर नियम- 
उपनियम एक-से हैं। झआाचाये समन्‍्त भद्र ने 'रत्तकरण्डश्रावकासार' के छठ प्रव्याय की पहली कारिका में सलल्‍लेखना का 
लक्षण लिखा, झौर दूस री कारिका में उसी के लिए समाधिमरण का प्रयोग किया। श्री शिवार्यकोटि की 'भगवती-झारा- 
धना' में, प्रनेक रथानों पर सल्लेखना और समाधिमरण का प्राय” एक ही प्रथे में प्रयोग किया गया है। आचाये उमा- 
स्वाति ने श्रावक झौर मुनि, दोनों ही के लिए सल्लेखना क प्रतिपादन कर, मानो सल्लेखना और समाधिरण का भेद ही 
मिटा दिया है। किन्सु प्राचार्य क्ुन्दकुन्द समाधिमरण साथु के लिए भर सल्लेखना गृहस्थ के लिए मानते थे। यह सच है 
कि 'मृत्यु' समय एक साधु, शुद्ध आत्मस्वरूप पर, अपने मन को जितना एकाग्र कर सकता है, उतना गृहस्थ नहीं। इस 
समय तक साधु प्रम्यास और वेराग्य के द्वारा समाधि घारण करने मे निपुण हो चुकता है। समाधि में एकाग्रता अधिक 


है, सल्लेखना में नहीं । 


समाधिमरण झोर धात्म-वध 


भारत के कुछ विद्वान्‌, जैन मुनि के समाधिमरण को झात्म-धात मानते है। झात्म-धात का शाब्दिक भअर्थ है 
धात्मा का घात; किल्सु जेन दर्शन ने भ्रात्मा को शाश्वत सिंद्ध किया है! “भात्मा एक रूप से त्रिकाल मे रह सकने वाला 
नित्य पदार्थ है। जिस पदार्थ की उत्पत्ति किसी भी सयोग से न हो सकती हो, वह पदार्थ नित्य होता है। भ्रात्मा किसी 


१ झाचार्य पृथ्पपाद, सर्वाधसिद्धि, ७४२२, १० ३६१ 
२ शांचार्म श्तसागर, तत्दाबंबत्ति, ०५२२ का भाष्य, पृ० २४४ 
३ सामाइयं अ पढ़स विदियं चर तहेव पोसहूं भणिय । 
बइय॑ प्रतिहि पुम्ण चअटत्य संलेहणा भ्रस्ते॥। 
--अरि्तिपाहुड, वावा २६, पु० २८ 
४ प्‌ं० जुगवकिशोर मुख्तार, जेनाचायों का शासम- भेद, पु० ४३ से ५७ तक 


१६ |] शायायंथी तुलसो श्िसस्दन प्र्थ [ अलुर्स 


भी सयोग से उत्पन्न हो सकती हो, ऐसा मालूम सही होता, क्योकि जड के चाहे कितने भी संयोग क्‍यों न करो, तो भी 
उससे चेतन की उत्पत्ति नही हो सकती ।” भावलिड्ी मुनि सर्देव विचार करता है, “मेरी शझ्रात्मा एक है, शाइवत है 
है और ज्ञान-दर्शेन ही उसका लक्षण है। भ्रन्य समस्त भाव बाह्य है । * इस भाँति नित्य आत्मा का घात किसी भी दा 
में सम्मव नहीं है। 

ग्रात्मघात का प्रचलित प्रर्थ है--राग, द्ेष या मोह के कारण, विष, गस्त्र या प्रन्य किसी उपाय से, झ्पने इस 
जीवन को समाप्त कर लेना ।” किन्तु जैन मुनि की समाधि न तो राग-द्वेष का परिणाम है, भौर न मोह का भावावेश | 
जैन श्राचायों ने समाधिमरण धारण करने वाले से स्पष्ट कहा है--यदि रोगादि कप्टो से घबरा कर श्षी प्र ही समाप्त होने 
की इच्छा करोगे भ्थवा समाधि के द्वारा इन्द्रादि पदो की अभिवास्छा करोगे, तो तम्हारी ममाधि विकृत है ।* इससे लक्ष्य 
तक न पहुँच सकोगे। मृत्युसमय समाधि धारण करने वाले जीव का भाव श्रपने को समाप्त करना नहीं, भ्रपित शुद्ध 
ग्ात्म-चंतन्य को उपलब्ध करना होता है। वह मृत्यु को बुलाने का प्रयास नही करता, अपितु वह स्वय आती है। उसका 
समाधिमरण' झाने वाले के स्वागत की तंयारी-मात्र है। 

समाधिमरण मे चिदानन्द को प्राप्त करने के लिए झरीर के मोह को छोडना होता है । किन्तु शरीर का मोह- 
त्याग और प्रात्मघात, दोनो एक ही बात नही है | पहले मे ससार की वास्तविकता को सम भू कर शरीर से समत्व हटाने 
की बात है , भौर दूसरे मे ससार से घबरा कर शरीर को समाप्त करने का प्रयास है। पहले में साच्चिकता है, तो दूसरे 
में तामसिकता । एक मे ज्ञान का प्रकाश है, तो दूसरे मे भ्रज्ञान का अन्धकार । मोह-त्याग मे संयम है, तो आत्मघात मे 
प्रसयम । समाधिमरण का उद्देश्य मोह-त्याग भी नहीं, झ्पितु झरात्मानन्द प्राप्त करना है । प्रात्मस्वरूप पर मन को केन्द्रित 
करते ही मोह तो स्वय ही दूर हो जाता है।” उसे नष्ट करने का प्रयास नदी करना पड़ता । परम समाधि में तो सभी 
इच्छाए विनीन हो जाती है, यहाँ तक कि आत्मा के साक्षात्कार की प्रभिलाषा भी नही रहती । 

इसके झतिरिकत जैन श्रागमों में झ्रायु-कर्म को बहुत प्रबल माना गया है। चार घानतिया कर्मों को जीतने वाले 
झहेन्त को भी आयू-कर्म के बिल्कुल क्षोग होने तक इस ससार में रकता पड़ता है। इस तथ्य को जानने वाला जैन मनि 
प्रात्म-घात का प्रयत्त नही कर सकता । ती्ंवर का स्पष्ट निर्देश है कि आत्मघात करने बाला नरकगामी होता है। हैं 


जन शास्त्रों में समाधिमरण का उल्लेख 


प्राकृत भाषा के दिगम्वर प्रतिक्रमण-सूत्र' मे 'पण्छितमरण' ध्ठ्द का प्रयोग हुआ है ।- वहाँ उसके तीन भेदों का 
भी विशद वर्णन है । यह प्रतिक्रमण सूत्र गौतम गणघर द्वारा रचित माना जाता है । 

भ्राचार्य कुन्दकुन्द ने अपनी सभी प्राकृत भक्तियों के प्रन्त मे भगवान्‌ जिनेन्र से--दुश्णक्सो कम्मक्सपो 
बोहिलाहो, सुगइगमर्ण, समाहिमरणं जिणगुण सम्पत्ति होड मज्क॑ के द्वारा समाधिमरण की याज्चा की है। प्रनगारो की 
वन्‍्दना करते हुए उन्होंने लिखा है, एवं मए$भित्युया प्रणयारा रागदोसपरिसद्धा। संघस्स वरसमाहि सफ्कवि-वुश्क- 


१ श्रोमर्‌ राजचन्त, डा० जगदीशसगद अन-सम्पादित, पृ० ३०७ 
२ एगो में सास्सदों श्रप्पा जाण दंसतन लक्खरों। 
सेसा में बाहिराभावा सब्ये संजोगलक्खणा।! 


“--भादार्ष | 
३ राग बमोहाविष्टस्य हि. विधशस्त्राद् पक्रणप्रयोगवशादात्मानं घ्ततः स्थचातो से आवशाभत, गाया १६। 


“भाषार्य पृज्यपाद, सर्वाभ सिद्धि, पु० १६३ 


स्वार्थ सूत्र 3३७ 


४ जीवितमरणाझंसा-मित्रानुराग-सुखानुगत्ध निदानानि । 


४ परमात्मप्रकाझ, वोहां, १० ३२८ 


धब्यय | जेत-समादि धौर समाधिमरण [ १७ 


क्लब दितु ।' वट्टकेरस्वामी-कृत 'मूलाचार' में भी भ्रमेक स्थानों पर समाधिमरण का प्रयोग हुआ है । 

श्री यतिवषभाचार्य ने 'सिलोयपण्णलि' के 'चउस्थमहाधिकार' में कत्तिय बहुत्लसंते सादीसं दिणवरस्मि 
उशाभिए। कियसण्जा सा सम्जे पाबंति समाहिभरण हि गाया की रचना की है, इससे समाधिमरण प्राप्त करने की 
ब्रमिलाषा स्पष्ट है । 

श्री शिवायंकोटि की भगवती-आराधना' समाधिमरण का ही प्रन्थ है। इसमें समाधिमरण-सम्वन्धी नियम- 
उपनियमों और भेद-प्रभेदों का विस्तार के साथ वर्णन हुआ है । इस विषय का ऐसा ग्रसाधारण ग्रन्थ दूसरा नहीं है । इसमे 
शोरसेनी प्राकृत की इक्‍्कीस तौ सत्त र गायाएं हैं। प्रन्थ के प्रन्त में लिखा है, “मक्ति से वर्णन की गई यह भगवती-शाराषना 
संघ को तथा मुझको उत्तम समाधि का वर प्रदान करे। भ्रर्थात्‌, इस के प्रसाद से मेरा तथा संघ के सभी प्राणियों का 
समाधिपूर्णक मरण होवे |” 

'चवेिहयबदणमहाभास में 'दुक्लक्खझो''''* को कई गाथाओ की व्याख्या की गई है। 'समाहिमरण' का र्थ स्पष्ट 
करते हुए लिखा है--भरतइ समाहिसरणं, रागदोसेहि विष्पम्शकार्ण । देहस्सपरिच्याप्रो भवंतकारो चरिशोण॑' पर्थात्‌ राग- 
देष से विनिर्मृक्त चरित्रधारियों का मवान्तकारी देह का परित्याग समाधिमरण कहा जाता है। “चेइयवदणमहाभास १ 
प्राचील प्राकृंत राथाओो का एक सकलन-प्रन्थ है । 

झ्राचाय समन्तभद्र ने 'रत्तकरण्डश्रावफाचार' मे तस्मादयावद्धिभदं समाधिमरणे प्रयतितव्य मं के दारा समाधि- 
मरण का प्रतिपादन किया है। प्राचार्य पृूज्यपाद ने स्व-रचित सस्कृत-भक्तियों में समाधि-भक्ति पर भी लिखा है। भाचार्य 
जिनसेन ने भपने झरादि-पुराण भे लिखा है, “स्वयप्रभा नामक देवी सौमनस बन की पूर्व दिला के जिन-मन्दिर मे चंत्म वृक्ष 
के नीचे पंच परमेष्टी का मले प्रकार स्मरण करते हुए, समाधिमरण-यूवक प्राण-त्याग कर स्वर्ग से च्यूत हो गई। ९ उन्होंने 
ही एक दूसरे स्थान पर लिखा है, “जीवन के प्रत्त समय में परिग्रह-रहित दिगस्बर-दीक्षा को प्राप्त हुए सुविधि महाराज ने 
विधि-पूर्वक उत्कृष्ट मोक्ष-सार्ग की ग्राराधना कर समाधिमरणपूर्वक शरीर छोड़ा, जिससे प्रच्युत स्वर्ग मे इन्द्र हुए ।/* 

श्री हरिषेणाचाय-कृत वृहस्कभाकीश मे 'अयसेननूपितक थानकम्‌ के 

जिनेगाबोकया शुद्धः सर्वत्थागं विधाय च। स्मरत्‌ पंचनमस्कारं धर्मध्यानपरायण ॥ 
स्वोयनदरं हत्मा करवाल्याइतितोक्यया। समाधिमरण प्राप्य सरिरेष दियं ययो ॥ 
र॑ देलिये श्ायाग कुर्दकुस-कुत योगिभक्ति, गाया २३, दह्-भक्षितः, श्राचार्य प्रभावगद को संसक्ृत-टीका और पं० 
जिनदास पाइबंनाथ के मराठी-मनुमाब सहित, १० १८६, शोलापुर, १६२१ ई० 
२ झाचाय मतिवश्स, सिलोगपण्यत्ति, डा० ए० एन० उपाध्ये-सस्पादित, चउत्थ सहाधिकार, १५३१वों गाया, १० २४५, 
जेन संस्कृति संरक्षक संघ, दोलापुर, १६४३ ई० 
३ झाराहणा भगवदी एवं भत्तीए बण्णिदा संतो । 
संधरत सिवश्जस्स म॑ समाहिवरसुस मं देह ॥ 

-->किवारयकोटि, भपवती-प्ाराधमां, साया २१६८। 

४ जेइयबंदधमहाभात॑, को शॉतितूरिसंकलित, मुनिश्रो श्रतुरविजय शोर प० बेचरवास-सस्पादित, गाथा ८६३, प्‌० 
१४३, भी औब भात्मानंद सभा, भावनमगर, बि० सं० १९७७ 

५ हाचाने समसतभा, रत्सकरण्डभावकाचार ६२, जेत ग्रग्य रताकर कार्याताय, अम्यई 

है भगवज्थिगसेसाचर्स, महापुराण, प्रथम भाभष, पं० पसनालाल साहित्याचार्य-सम्पादित झोर झन्श्ति, ६६४६-४७, प्‌० 
१९९, भारतोय जञानपो5, काशी 

७ देखिये कही, १०११६-१७०, पृ० २९२, 

ह हरियेशायाय, मृहत्कशाकोश, डा० ए० एस० उपाब्ये-सम्पादित १५६।३६-४०, प्‌० ३४६, सिधी जेन प्रस्थमाला, 
भारतीय विधाभवम, तम्सई 


श्ष ] प्राचार्य भी सुलसी प्रभिनन्‍्दत प्रस्य | चरुर् 


के द्वारा और शकटालमुनिकथानकम्‌' के 
तबूवृ तान्तमिद श्ञास्वा कृत्वा स्वालोबनाविधिम्‌। शरी रादिकपृज्मिश्दा जपन्‌ पञ्च नमस्कृतिम्‌ ॥ 


प्रादाय क्षरिकां जाता पाटमिस्था निजोदर। समाधिमरण प्राप्य शकडालों दि ययी।।' 
द्वारा, प्रमागित है कि नुपति जयसेन झ्रौर मुनि शकटाल, दोनो ही ने प्रन्त समय मे समाधिमरण घारण किया था । 
श्री योगीर्दु ने 'परमान्मप्रकाश' में लिखा है कि मोक्ष-मार्ग मे परिणाम दृढ करने के लिए ज्ञानी जन समाधिमरण 
की भावना भाते है।'* इस प्रकार महाकवि पुष्पदन्त के 'णायकुमारचरिउ' मे, इसी मोबखगामी, सु मज्भ सासी। फुड 
बेहि बोही बिसुद्धा समाही।? तथा 'त्रिभुवनतिलक' में ण॑ं समाहि ण सरसइ ण॑ दय, ण॑ं खम पुरिसवेस विहिएा कय ।* भरादि 


उल्लेख मिलते है । 


जन पुरातत्व में समाधिमरण के चिह्न 


श्रवण वेन्गोल के शिलालेख क्र० १ से प्रमाणित हो गया है कि श्री श्रद्रबाहु स्वामी संघ को आगे बढ़ने की 
ग्राज्ञा देकर आप प्रभाचन्र नामक एक शिष्य-सहित कटवेष्र पर ठहर गए और उन्होंने वही समाधिमरण किया ।* प्रभा- 
चन्द्र चस्द्रगप्स का ही नामान्‍्तर या दीक्षा-नाम था। श्रवण वेल्गोल के ही शिलालेख क्र० १३-१८, ४०, ५४ तथा १०८ 
से भद्रबाहु और चद्धगप्त दोनों का चन्द्रगिरि से सम्बन्ध स्थापित हो जाता है।' राजगिरि पर सप्तपर्ण झौर सोनभद्र 
नाम की दो गुफाए है, जो वैभारगिरि के उत्तर में एक जेन मन्दिर के नीचे है। सातवी शनाब्दी के चीनी यात्री ल्लेनत्साग 
ने वैभारगिरि पर निर्ग्रन्थ साधुओ को देखा था। इनमे से एक गुफा पर ग्रद्धित शिलालेख से स्पष्ट है कि मूनि बैरदेव 
के समय में वहाँ साधु समाधिमरणपूर्वक निर्वाण प्राप्त करते थे।” सितन्नवासल्ल पहक्‍कोटा से बायव्यकीण में नव 
मील पर प्रवस्थित है । यहाँ पर पाषाण के टीलो की गहराई में जेन गफाए उत्बीणित हैं। ईमा-पूव तीसरी शती का एक 
ब्राह्मी-लेख भी उपलब्ध है। उनमे जैन मुनियों की सात समाधि-शिलाए है। प्रत्येक की लम्बाई ६-४८ फूट है। गफा का 
क्षेत्रफत १०० 2६ ५० फुट है। समाधि-शिलाए वे स्थान है, जिन पर बेठ कर मुनियों ने समाधिमरण-पूर्वक मृत्यु को 
वरण किया था। महा नवमी-मण्डप के लेख क्र ४२ (६६) में झाचार्य तयकीलि के समाधि-मरण का रुम्वाद है, जो सन्‌ 
११७६ में हुआ था ।* 

समाधिमरणपूर्वक मरने वाले साधु के प्रन्तिम सस्कार-स्थल को 'नतसियाँजी कहते हैं। यह जैन परम्परा का 
अपना शब्द है, जो ्रय किसी परम्परा में सुनने को नहीं मिलता । प्राकृत 'शणिसीहिया' का प्रपश्रश 'निसीहिया' हुप्ता, 
और वह कालान्तर में नसिया होकर झाजकल नशियाँ के रूप में व्यवहृत होने लगा है। सस्कृत मे उसके 'निषीकिका', 
“निषिद्धिका' आदि अनेक रूप प्रचलित है। बृहत्कल्पसूत्ननिर्यक्ति' की गाथा क्र० ५५११-४२ मे 'निर्मीहिया' शब्द का 
१ देखिये वही, १५७॥१३६-४०, प० ३५४ 
२ देखिये परमात्मप्रकाश, पृ० ३२५ 
३ प्रालायं पृ खबन्‍्त, णायशुमा रचरिठ, 8० हीरालाल जन-सम्पादित, द्वितीय परिभ्छेर, ३४२०, पृ० १६, जेन पब्सिशिंग 

सोसाइटी, कारंजा, १६३३० है 

४ देखिये वही, €र्वा परिच्छेद, ४॥५, प० ६५ 
हे मय 2 प्रयम भाग, डा० होरालाल जेन सम्पादित, पृ० १-२, सानिकबत्द वदिगम्वर अत प्रस्यमाला 
६ वेखिये वही, पृ० क्रमश, ६, २४, १०१, २ १० 
७ प्राचीन जैन स्मारक, पृ० ११ 
८ मूति कास्तिसागर, लेंडहरों का बेभव, १० ६५, भारतीय शानपीठ, काझी 
६ डा होरालाल जन, अवणयेत्योलस्मारक, जेम शिलासेश संप्रह, प्रचम भाग में निबढ़, १० १३। 


भ्रष्पाव ] खैन-समाधि शौर समाधिमरण [ १६ 


प्रयोग हुआ है, तात्पर्य उम स्थान से है, जहाँ क्षषक साधु का समाधिमरणपूर्वक दाह-सस्कार किया जाता है। भगवती- 
प्राराधना' की टीका में बतलाया गया है, “जिस स्थान पर समाधिसमरण करने बाले क्षपक के शरीर का विसर्जन या 
प्रन्तिम संस्कार किया जाता है, उसे निषीधिका कहते हैं ।/* 

निसी दिया का सबसे पुराना उल्लेख सम्राट खारवेल के हाथी-गुफा वाले शिलालेख में हुआ है । इस शिलालेख 
की १४वीं पंतित में '*'' कुमारी पब्ते भ्रहुते परथोण-संततेहिकाय-निश्तीदयाय “'भौर १५वीं पंक्ति मे “''झ्रहत निसी- 
दिया समीपे पाभारे'' ' पाठ झाया है।" इससे निषीधिका की प्राघीमता सिद्ध होती है। उससे समाधिमरण की प्राचीनता 
तो स्वयमेब प्रमाणित है। वास्तव में ये निधीधिकाएं जैन मुनियों झौर साधुभो की स्मारक हैं। थे स्तूप भी इसके पर्याय- 
वाली हैं, जो समाधिमरण करने वाले किसी महापुरुष की स्मृति से निर्मित हुए थे। ्राचार्य स्थुलभद्र ते बी० लनि० 
सं० २१६ और ईसा-ूब ३११ में शरीर-त्याय किया। झाज भी उनका समाधि-स्थान एक स्लृप के रूप मे पटना में गुलजार- 
बाग स्टेशन के पिछले भाग में स्थित है। प्रसिद्ध यात्री हयुप्रानचुझांग ने इसे देखा था ।* श्रवण वेल्गोल के जो लेख प्रकाशित 
हुए हैं, उनसे सिद्ध होता है कि वहाँ समाधिमरण से सम्बन्ध रखने वाले मुनि, भ्रजिकाझों व श्रावक-श्राविकाओं के लेख- 
युक्‍तर कई स्मारक हैं, जिनमें सर्वप्राचीन समाधिमरण का लेख शक० स० ५३२ का है। 


समाधिमरण को भावना 


जैन परम्परा में राज भी दुक्लक्सभ्रो कम्मक्सप्रो समाहिमरणं ज्॒ बोहिलाहो वि। मस होठ तिजगवरधव 
तब जिगवर चरण सरणेन की भावना भाई जाती है। समाधिमरण धारण करने वाले का यह श्राकुल भाव भिन्‍न-भिन्‍न 
युगों, स्थानों प्ौर भाषा-उपभाषाश्रों में व्यक्त होता रहा है। यहाँ भाचाये पृज्यपाद की समाधि-भक्ति के कतिपय 
इ्लोकों को उद्धुत किया जा रहा है। सस्कृत-साहित्य के सभी भकत-कवियों ने कुछ कम-बढ रूप में हसी भाव को स्पप्ट 
किया है: 
शास्ताभ्यासों जिनफ्तितुति: संगतिः सबंदावे': 
सदवृततानां गुमगलकथा दोषबादे भ्र॒ मोनम्‌। 
सर्वस्थाषि प्रिय-हितवजो भाजना चात्मतस्थे 
सम्पशधन्तां सम भवभवे यावदेलेः्पवर्ग: ॥२॥। 
है मगवत्‌ ! मैं भव-भव में शास्त्राम्यास, भगवान्‌ जिनेन्द्र की विनती, सदा झायों के साथ सगति, भ्रच्छे चरित्र 
यालो के गृणों का कथन, दूसरो के दोषो के विषय में मौन, सबके लिए प्रिय श्रौर हितकारी वचन और शुद्धात्म-लस्‍्व से 
मन लगाता रहें, ऐसी प्रार्थना है। 
झावात्यामस्जिनदेवदेशव भवतः भ्रोवादयों: सेवया, 
सेवासक्त विनेय-कल्पलतया कालोपछआा वायदूगतः। 
सवा तस्थाः फलमर्थवे तबधूना प्राणप्रयाणजक्षणे, 
स्वस्माथ प्रतियद्ध वर्णपठने कष्ठोहल्वकुष्ठो समा 
है भगवन्‌ जिनदेव ! मेरा बचपन से लेकर आज तक का समय झापके चरणों की सेवा और विनय करते-करते 
ही ब्यतीत हुभा है। इसके उपलक्ष में भ्रापसे मैं यही वर चाहता हूँ कि भ्राज इस समय, जबकि हमारे प्राणो के प्रयाण की 


है यथा निजीभिका- झाराघक धरीर-स्वापनास्पानम । 
“-भूलारायता दौका, पाया १६६७ 
२ सम सिद्धान्त भात्कर, सांग १६, किरण २, प्‌ १३६५-३६ 
३ सुति कास्तिसागर, खोज की पााइव्थियाँ, पृ० २४४, भारतोव शामपीठ, काशी । 
४ ग्राचाय॑ पृण्यपाद, समाधि-भक्ति, संस्कृत भांवा में है, यह शोलापुर से मुद्रित दश-भक्त में प्रकाशित हो चुको है। 


हे 


३० | ध्राचाय भो तुलसो ध्रभिनरइ्न प्रत्य [ अतु् 


बेला गा उपस्थित हुई है, झ्रापके नाम से जटित स्तुति के उच्चारण में मेरा कण्ठ प्रकुण्ठित न हो | 
तब पादों सम हुदये सत्र हृदय तब पदहये लोनम । 
तिष्ठतु जिनेस्द्र तावचावस्निर्वाण सम्प्राप्ति. ॥७॥ 
हे जिनेत्र | जब तक मैं निर्वाण प्राप्त करू, तब तक झापके चरण-यगल मेरे हृदय मे और मेरा हृदय भाषके 
दोनो चरणों में लीन बना रहे । 
झनस्तानस्त-संसार-संतर्ति्छेशका रणम्‌ । जितराज-पदास्भोज-स्म रण हरणं सम ॥॥१४॥ 
अन्य वाह्रणं नास्ति त्वतेज शरण मम । तस्मात्कारण्यभावेन रक्ष रक्ष मिनेशवर ॥१५॥) 
भगवान्‌ जिनेन्द्र के चरणकमलो का वह स्मरण, जो अनन्तानन्त ससार-परम्पराओो को काटने में समर्थ है, मझक 
दु खी को शरण देने वाला है। मु के श्रापफे सिवा और कोई शरण देने वाला नहीं है, इसलिए हे भगवन्‌ ! कारुण्य भाव 
से मेरी रक्षा करो। 
नहि जाता म हि भ्राता न हि त्राता जगत्वये । बीत रागात्परो देवो न भूतो व भविष्यति ॥१६॥ 
जिने भक्तिजिने भक्तिजिने भक्तिदिने दिने । सदा सेपस्तु सदा प्रेडस्तु सदा मेस्तु भवे भवे (३१७॥ 
याजे5हूं पाजेफ़ं जिन तव चरणारविन्दयों मंक्तिम । याचे5हूं घाचे5हुं पुनरपि तालेव तामेब ॥॥१८॥॥ 
तीनो लोको में भगवान्‌ वीतराग के अतिरिक्त कोई रक्षा करने वाला नही है। ऐसा देव न कमी भूत में हुप्ना 
और न भविष्यत्‌ में होगा । भक्त का भगवान्‌ से निवेदन है कि, प्रतिदिन भव-भव में मु भगवान्‌ जिनेन्द्र की भक्ति उप- 
लब्ध हो | हे जिनेन्द्र | मैं बारम्बार यही प्रार्थना करता हूँ कि आपके चरणारविन्द की भक्ति मर सदैव प्राप्त होती से । 
मैं पुन-पुन उसी की याचना करता हूँ । | 
विध्नोध!: प्रलयं पान्ति शाकिनीभूतपन्‍नगा:। विधो निवियतां याति स्तुयसाने जिनेदवरे ॥१६॥ 
भगवान्‌ जिनेन्द्र की स्तुति करने से विघ्नों के समूह-रूप शाकिनी, भूत और पत्नग सभी ठिलीन हो जाते है ग्रौर 


विद निविष्ा को प्राप्त हो जाता है । 





भारतीय दर्दान में स्याद्वाद 
प्रों० विमलदास कोंदिया जन, एम० ए०, एल-एल० बी» 
दशत-विभाग, हिन्दू विश्व-विशज्ञालय, बाराणसी 


दर्शन धौर विषय-प्रवेद 


भारत धर्म-प्राण देश है। घम्म का उद्देश्य, ऐहिक सुख-दु खो का तारतम्य प्रनुमव करते हुए चरम लक्ष्य-- 
आत्यस्तिक सुख या मोक्ष की प्राप्ति है। घाभिक तस्वो का साक्षात्कार करना दर्शन है ' दर्शन की उत्पत्ति तत्त्व-साक्षा- 
त्कार के लिए हुई है। यही कारण है कि धर्म और दक्शन परम्परानुबद्ध हैं । 'धर्म' शब्द के मुख्य श्र्थ हैं--धारण करने 
से धर्म)' था उसम सुख भें धरने से धर्म,' भ्रथवा अस्तु-स्वभावरूप धर्म ।* धर्म वह है, जो धारण किया जाय या धर्म वह 
है जो मनृष्य को उत्तम सूख की प्राप्ति करा दे, या धर्म वह है जो वस्त का स्वभावरूप हो। तीनो ही श्र प्राय' एक हीं 
लक्ष्य को सूचिस करते है। दर्शन शब्द का भर्थ है, जिसके द्वारा देखा जाये, * प्रर्थात्‌ जिसके द्वारा तस्‍्व (7०9)!9 ) 
का साक्षात्कार हो जाये ।* सन्‍्च इन्द्रिय-शानातीत है ।' उसको देखने दो प्रवृत्ति या ग्राकांक्षा प्रस्यके मानत्र मे है। 
मानव ऐहिक सुझ् की ग्रस्थिरता का प्रमभव करता है और सासारिक वस्तओ की क्षणभंगुरता देखकर किसी शाइवत 
बस्तु की प्राप्ति के लिए जिज्ञासा करता है। जन्म-दुःख, जरा-दु.ख, रोग-दु ख, मरण-दु'ख झादि को पनुमव करते हुए 
किसके बित्त में उद्वेग उत्पन्न नहीं होता है ? जब प्रत्येक प्राणी का अ्रनुभव एक समान ही है तो धर्म या दर्शत की 
जिज्ञासा होना स्वाभाविक है। अतः ऐसा कहने मे कोई भ्रापत्ति नही कि दु.खानुभूति मानव को धमं गा दन की खोज 
में प्रवृतत कराती है । भारतवर्ष में संस्कृति झौर सम्यता के विकास के साथ-साथ धर्म झौर दर्शन दोनो का लक्ष्य मोक्ष, 
अ्पवर्ग, नि.श्रेयस्‌, कैवल्य, निर्वाण, झात्यन्तिक दु'ःख-निवृत्ति, ब्रह्म-प्राप्ति, विज्ञान, धून्य, स्वर्ग श्रादि की प्राप्ति रहा है। 
मही कारण है कि भारतीय चिन्तक घर्म और दहशत को पृथक्‌-पृथक्‌ न कर सके । प्राधुनिक युग में हमे कुछ-कुछ पार्थक्य 
पादचात्य दर्शव के प्रभाव में दोखने लगा है। पराएचात्य दर्शन में हम दर्दात के लिए फिलॉसॉफी (?॥050फ%॥9 ) 
शब्द का प्रयोग पाते हैं, जिसका प्रर्थ होता है बुद्धि का प्रेम (/.0९७ ० ४5407 )। पाव्चात्य देशों में दर्शन बुद्धि का 
समत्कार रहा है। वहाँ लोग ज्ञान को मात्र ज्ञान के लिए ही अपने जीवन का लक्ष्य समभते थे और भप्रब भी भ्रनेक 
बिस्तकों का यही मत है।' 

पादतात्य विचारों के प्रनुसार दाशनिक बहू है, जो जीव, जगत्‌, परमात्मा, परलोक आदि तत्त्वों का निरपेक्ष 
विद्यातुरागी हो । किन्तु इसके विपरीत भारतवर्ष में दानिक वह है, जो तत्व का साक्षात्कार करते हुए मोक्ष-सार्थ से 


३१ भारणात्‌ पमंत्रित्याहु।--सपु । 

२ यो घररएसमे पुके। --इत्नकरणड पावक्राथार, समस्तमव 
॥ बत्वुश्हाथों धस्मो । ---कुम्वकुम्दाचार्य 

४ बृधपतेश्नेनेति दर्शलम्‌ ।---सर्वदर्शनसंप्रहु टोका 
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७ धाथुभवमलो धम्मो। 


प. (१6%४९45% [0 ॥ढ(8 का (5सांब्शेदु2, 


श्र ] प्राचा्मश्री तुलसी प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


सलरन रहता है। यही कारण है कि जैन दर्शन में धर्म का मूल दर्शन या सम्यक्‌ दर्शन को बतलाया है।"* सम्यक्‌ दर्शन 
का भर्थ स्वानुभूति या आत्म-साक्षात्कार है, जो आत्म-विकास की प्रथम सोपान या सीढ़ी है। इसके बिना ज्ञान और 
चरित्र आत्म-विकास के हेतु नही होते ।* यही कारण है कि भारतीय दर्शनशास्त्र कल्पना-कुशल कोविंदों के मनोविनोद 
का साधन-मात्र नहीं है भर त विश्व की अपूर्व, ग्राइच्यंमय वस्तुओं को देखकर उनके रहस्यों को जानने के लिए या 
तत्सम्बन्धी जिज्ञासा को शान्‍्त करने के लिए प्रयास-मात्र है। भारत मे दर्शन की उत्पत्ति चरम मुल्याकन के लिए हुई 
है श्रौर यहाँ के दर्शनकार प्रपनी सूक्ष्म और तलस्पर्शी विवेचना-शक्ति के द्वारा चरम लक्ष्य को निर्धारित कर, उसके 
साधन मार्ग की व्याख्या मे प्रवत्त होते रहे है ँ्रौर उसके लिए ही दाशंनिक तत्त्वों का पर्यालोचन करते रहें है। प्रत 
दर्शन को दृष्टि कहना प्रधिक उपयुक्त है। भारतवर्ष मे ग्रनेक दृष्टियाँ उत्पन्न हुईं और प्राय. सभी दर्शनका रो ने ग्पनौ- 
प्रपनी दृष्टियों द्वारा जीवन और जगत्‌ की गृत्थियों को सुलभाने का प्रयत्न किया है। ये दृष्टियाँ दो प्रकार की है--१ 

एकान्त, और २ श्रनेकान्त । प्रथम वस्तु-तत्त्व का एकान्त-दृष्टि से विचार करती है और द्वितीय झनेकान्त-दृष्टि से । 
एकास्त-दृष्टि मे आग्रह होता है भ्रौर वह राग-देषादि को जन्म देने वाली होती है। इससे चित्त की साम्पावस्था पेदा 
नहीं होती है। इसके विपरीत अ्नेकान्त-दृष्टि चित्त मे स्थिरता पैदा करके राग-हेंघादि विकारो या उद्देगा को दर करती 
है भौर मानव को साम्य-योग में भ्रवस्थित कर स्थितप्रज्ञ बनाती है। एकान्त-दृष्टि के मुख्य भेद है--१ एकान्‍्त, २ 

विपरीत, ३ संशय, ४ ज्ञान, ५ वेनथिक भ्रौर ६ कुनय । उक्त दृष्टियाँ वस्तु-तत्त्व का एकान्त-दृष्टि से विचार करती 
है । प्रनेकान्त-दृष्टि इनके विरुद्ध वस्तु-तत्त्व को समग्र रूप से विवेचन करती हुई वस्त के भ्रशेष स्वरूप का साक्षास्कार 
कराती है। इसी हेत से प्राचार्य समस्तभद्र ने कहा है कि तत्त्व एकान्त-दृष्टि का प्रतिविम्ब करता है। तत्त्व एकानत नहीं 
है, उसका स्वरूप अनेकान्तात्मक है ।* जब इसी तत्त्व को हम भाषा द्वारा प्रकट करते है, तब यह स्याद्वाद कहलाता है। 


भारतीय दहशत की दो विचारधाराएं 


भारतीय दर्शन दो विचारधाराओं में विभक्त है--१ श्रमण, भौर २ ब्राह्मण। इन दोनों धाराओं का परम्पर 
विचार-सम्बन्धी विरोध वंदिक काल से ही चला आ रहा है। इसके प्रतिपादक अनेक उल्लेख मिलते है। जैमे--“उस 
समय न सत्‌ था और न प्रसत्‌ था ।(” “जो व्यक्ति यहाँ नाता या प्रनेकता को देखता है, वह मृत्यु में मृत्यु को प्राप्त करता 
है।*” “जिनका शाग्वतिक विरोध है, वे है श्रमण और ब्राह्मण, सांप और नेक्‍्सा।*” इत्यादि विरोध-सूचक वाक्य इस 
को सिद्ध करते हैं कि भारतीय चिन्तन के क्षेत्र मे इन परम्पराओं में बहुत काल तक संघर्ष चलता रहा है, फिर भी दोनो 
परम्पराए यहाँ पर पनपती और फलती-फूलती रही है। उत्तर काल भे दोनो परम्पराप्रो का आपस में आदान-प्रदान भी 


१ इंसणमूलो धम्मो। --हुन्दकुस्दाचार्य 
२ मोझ महल की परथम सोढ़ी, या बिन शान खरित्रा। 

सम्यक्ता न लहै सो दर्शन, जातो भव्य पवित्रा ।। 

“१० दोसतराम, छह़ड़ासा 
दश्षेत शानचारित्रात्साधिमानमुपाइनुते । 
दशेन कणघारं तम्मोक्षमा्ं प्रयक्षये॥। 
हल “पमस्तभत्र, रट्मक रच्छक्षावका चार ! 

३ एकान्तदृष्िप्रतिषेषि तत्वम्‌। --समम्तभद् 
४ तत्वमनेकास्तमशेषरूपम्‌। -- समस्त 
५ नासदासीम्नों सदासीत्तदानीम्‌। --ऋग्वेद, नासदीय सृक् १०१२।८ 
६ मृत्यो. स मृत्युमाप्नोति इह नानेव वश्यति । 


७ येषां व शाशवतिको विरोध: । अमणब्राह्मगम, प्रहिनंकुलम। --पातझ्जल महाभाधाम, 4० ५३६ 
ञ . ॒ ४6५ 


सरध्याय ] भारतीय दर्शन में स्याहाद [ २३ 


होता रहा है भौर दोनों ने एक-दूसरी को प्रभावित भी किया है; जैसे, सन्‍्यास ब्राह्मण-परम्परा में स्थान पा गया, वर्ण 
झौर झ्ाश्न मपवस्था कुछ सीमा तक श्रमण-परम्परा में प्रवेश कर गई, इत्यादि । इन दोतो परम्पराझो के पार्थक्य को 
मुख्य विशेषताएं निम्नलिखित है . 

१ श्रमण-धारा की ग्राधारशिला प्रहिसा और अनेकान्त रहे है। क्ाह्यण-धा रा इस के विपरीत हिसा और एकान्त 
में विश्वास करती रही है। इसके प्रभाग यज्ञयागादि-जन्य हिंसा प्लौर अनेक दर्शनों की उत्पत्तियाँ हैं । 

२ प्रथम परम्परा के लोग संयम झौर तप को प्रधान मानते रहे है भर दूसरी परम्परा के लोग ऐहिक प्रभ्युदय 
या भोग और वर्णाश्रम-व्यवस्था को समाज का प्राधार मानते रहे है । 

३ प्रथम विचारधारा का लक्ष्य मोक्ष रहा है,जो क्षत्रिय जाति की देन है | इसके विपरीत द्वितीय धारा के लोग 
एहिक सामजस्य,दान-दक्षिणा और स्वग्गं-प्राप्ति को अपना ध्येय मानते रहे हैं । ब्राह्मणी मे सरवदा इसकी प्रधानता रही है । 

४ श्रमण-परम्परा ईश्वर या अहम मे विध्वास नहीं करती, श्रत: उनके दर्शन का भ्राघार झात्मानुभव के 
साक्षात्कार में रहा है। ब्ाह्मण-परम्परा ब्रद्म या ईश्वर में विश्वास करती हुई वेदों को भनादि, नित्य श्र ईईवरोक्त 
मानती रही है, परत उनके दर्क्षतों का मृलाधार भ्राविर्भाव (९५४।४।॥०॥) रहा है । 

५ श्रमण लोग स्त्री और झुद्रों को उचिल स्थान देते रहे है। अ्राह्मण लोगां ने उन्हे धर्म भौर वेदाध्ययन के 
अधिकारों से वचित रखा है। स्त्री का वेदाध्ययन-निषेषध इसका ज्वलन्त उदाहरण है। 

६ श्रमणों में सन्‍्यास या त्याग का विशेष महत्त्व रहा है। ब्राह्मणों मे पहले सन्‍्यास को कोई महत्त्व नहीं दिया 
जाता था; प्पितु सन्‍्यासी को अ्रशुभ समभतले थे । बोधायन प्रापस्तभश और गौतम गृद्यसूत्रो मे इसका उल्लेख नही है । 
बाद में सन्‍यास को भी प्रश्नय मिला । 

७ श्रमण-दर्शन स्‍्रात्मा की खोज आर उसके स्वरूप की प्राप्ति में सदा सलग्न रहता था। ब्राह्मण-दर्शन ईष्वर 
या अद्वा-प्राप्ति को अपना लक्ष्य सम कता था और श्रात्मा को उससे भिन्‍न नही मानता था। इसीलिए ब्राह्मण-दर्शन ग्रभेद- 
मूलक है और श्रमण-दर्शन भेद या भेदाभेद-मूलक है । 

इस प्रकार दोनों परम्पराशों में भेद होते हुए भी दोनों के सघर्ष के परिणाम-स्वरूप भारतवर्ष मे द्शन-शारत्र 
का अ्रच्छा विकास हुआ है। भारत भ्ब भी अपने दार्शनिक चिन्तन के लिए सुप्रसिद्ध है भ्ौर विदेशों मे इसका मान है। 


इ्रमेकान्त शोर स्याद्राद 


सब ज्ञानों की विषयभूत बस्तु भ्रनेकान्तात्मक होती है।' इसी कारण से वस्तु को प्रनेकान्तात्मक कहा है। जिसमे 
प्रनेक अर्य, भाव, सामान्य-विशेष गुण पर्यायरूय से पाये जाये, वह अनेकान्त है।' केवलज्ञान में वस्तु-सत्त्व भ्रनेकधर्मात्मक 
ही प्रतीस होता है। इस प्रमेकान्तात्मक जस्तु-तत्त्व को भाषा द्वारा प्रतिपादन करने का नाम स्याद्वाद है ।* अ्रत, झनेकान्त 
श्रौर स्यादाद मे महान्‌ भन्तर है। जिन झ्राषायों ने स्थाह्ाद को प्रनेकान्त कहा है, उन्होने स्थूल दृष्टि से कह दिया है । 
तत्व-ज्ञान की दृष्टि से दोनों में भेद है । स्थाह्राद श्रुत है, भनेकान्त बस्तुगत तत्त्व है। श्राचायें समन्‍्तभद्र ने स्पष्ट रूप से 
कहा है; “स्थाद्वाद भ्रौर केवलज्ञान दोनों ही वत्तु-तत्य के प्रकाशक हैं। दोनो मे भेद इतना ही है कि एक वस्तु का साक्षात 
ज्ञान कराता है भौर दूसरा भ्रमाक्षात्‌ ज्ञान कराता है; प्र्थात्‌ एक प्रत्यक्ष है, तो दूसरा परोक्ष है। एक के बिना दूसरा 
झवस्तु हो जाता है।' कहा भी है -- स्थाह्ाद श्रुत कहलाता है।* स्याद्वाद परोक्ष होने से भ्रुत है। स्थाह्राद में 'स्यात्‌' 


१ बनेकान्तात्मकं वबस्तयोचर सबंधंविशम्‌ ।--सिद्धसेत, स्मायावतार 

२ अर्धोश्ते शाम्तः । झनके प्न्ता, भावा, प्र्वाः सामास्यविशेषशुणपर्यावाः पस्य सोधनेकास्त: । 

३ प्मेकास्ताश्मकार्थकथमं स्थाहादः ।---अकलंक, लघीयस्ञयी । ही? ६२7 की टी? 

४ ध्याद्राइकेवलक्ाने सर्वबस्तुप्रकादने। भेद: सालादसाक्षास्त्र ह्ावत्त्वस्यतमं भवेत्‌ ।--समस्तभद्र, झ्ाप्तमीभांसा १०५ 
५ स्थादृधादः भुतमुच्यते । 


२४ | प्राचायंभ्री तुलसी झभिनम्दन प्रसव [ अतुरष 


शब्द का विशेष स्थान है। यह निपात है और अनेकान्तात्मक प्र्थ का प्रतिपादक है। भर्थ का प्रतिपादक होने से श्रुतकेवली 
द्वादशांगी की रचना मे सर्वत्र इसका उपयोग करते है।" स्थाद्वाद क्रभावी ज्ञात है। केवलज्ञान में क्रम नहीं होता । 
एकान्त का सर्वथा त्याग करने के कारण इसका दूसरा नाम कथचित॒वाद भी है।* प्रत स्पाड्राद-सिद्धान्त के प्रनुसार 
कथचित्‌ वस्तु सद्रूप है, कथचित्‌ असद्ूप है, कयचित्‌ नित्य है, कथ चित्‌ झनित्य है, कथचित्‌ एक है, कर्थंचित्‌ भनेक है; 
कथचित्‌ भेद-रूप है, कथचित्‌ भ्भेद-रूप है, कथवित्‌ सामान्य-रूप है, कयचित्‌ विशेष-रूप है। इस प्रकार के परस्पर- 
विरोधी धर्मों का सामजस्य स्याद्वाद द्वारा ही हो सकता है। क्योंकि वस्तु-तत्त्व की सिद्धि भ्रपणा या झनर्पणा अथवा गौण 
या मुख्य भाव से हो सकती है। यह कार्य प्रपेक्षा (8९७0 ४॥५ ) द्वारा ही सम्भव है। एकान्ताग्रह से वस्तु-तत्व फी 
सिद्धि नही हो सकती झोर न दृष्टि मे निमंलता ही भरा सकती है। 

जैन ददोन का मूल सिद्धान्त झनेकान्त है। स्पाद्वाद उसी का विकास-मात्र है। श्रनेकान्त केवलज्ञानजन्य अनुभूति 
है। जब उसी अनुभूति का बचन द्वारा प्रकाशन किया जाता है तो उसे स्थाहाद कहते है। यही कारण है कि भगवद्‌वाणी 
स्याहादमयी होती है ।*अतः स्याद्वाद का जन्म भगवान्‌ ग्र्न्त देव की दिव्य भाषा के साथ है । इस युग के भादि तीर्यकर ऋषभ 
है। इसलिए उनको ही स्याद्वाद का आदि-प्रवर्तक बहा जा सकता है। भगवान्‌ ऋषभ के ग्रनन्तर बाईस तीर्थंकर उसी प्रकार 
का उपदेश भ्रपनी स्याह्वादमयी वाणी द्वारा करते रहे हैं ।' वर्त मान समय के अस्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर हैं, जिनका 
अस्तित्व और सिद्धान्त बौद्ध त्रिपिटकादि ग्रन्थों द्वारा सिद्ध है। इस समय वेही स्याद्ाद-सिद्धान्त के पुरस्कर्ता कहे जाते 
है । कहा जाता है कि उनके ही समकालीन सजेयवेलन्थिपत्त ने इस सिद्धान्त का भ्रज्ञानवाद के रूप में प्रतिपादन किया था।* 
उसी को भगवान्‌ महावीर ने परिव्धित और परिष्कृत किया, अथवा उत्तरकाल में जिस वस्तु वो माध्यमिको ते चतुष्कोटि- 
विनिर्मुक्त" कहा, उसी को महावीर स्वामी ने विधि-रूप देकर परिपुष्ट किया | ऐलिहासिक पण्डितो की ये कल्पनाए इसी- 
लिए निराधार है कि जैन तीर्थकरों ने अ्रनेकान्त-तन्‍्व॒ का साक्षात्कार किया और श्रत-केवलियों ने उनके पश्र्थ को ग्रल- 
श्रुत करके स्याद्वाद श्रत के रूप में वर्गन किया । टसके झति रिक्त निषेष सर्वदा विधिपूर्वक होता है, प्रत इसके प्रतिप्ठा- 
पक भ्रईन्त-केवली, श्रत-केवली ग्रादि ही है, साधा रण व्यक्ति नहीं। अन्य झा रातीयादिक! ने उन्हीं का अनसरण किया है। 
इस तत्त्व का बीज-रूप में धवलादि दिगम्बर आगम, झआचाराग, भगवती आदि स्वेलाम्बर आगमों मे उल्नेश् पाया जाता 
है, किन्तु यह ग्राइचय है कि वहां स्याद्ाद दाबद वा स्पष्ट उन्नेख नहीं है। इस तत्त्व का स्पष्ट उल्लेज्ञ समन्तभप्र 
सिद्धमेन, भ्रकलक '' श्रादि के ग्रन्थों में ही है। उत रकालीन साहित्य में तो इसका प्रत्यन्त विस्तृत रूप पाया जाता हैं। झतत. 
स्थाद्राद का विकास उत्तरोत्तर वृद्धिगत होता रहा है, इसमे कोई सशय नही। स्पाह्ाद की मुख्य प्रतिष्ठा का श्रेय समस्तभद्र 


१ वाक्येध्यनेकान्त्चोती गम्यं प्रति विशेषक, । 
स्पास्निपातो5घं योगित्वात्तव केवलिनासपि ॥--समन्‍्तभद्र, ब्राप्तमीमांसा १०३ 
२ करमभावो लू यज्जास स्थादवादनयसंस्कृतम्‌ ।-- वही 
३ स्पाहाद: सर्वधकास्तत्थागात्‌ किवुलचिदिवधिः । -- कही 
४ झ्रपितानपित सिद्धें: ।--सस्वायंसृत्र 
४ स्थाहाद: भगवस्पर वचनम्‌ ।--स्थायधिनिशणयविवरण, पृ० ३६४ 
६ सब्दे तित्थपरा एथमेव अ्रत्यम्‌ भासयन्ति ।-अाचारांगसूत्र; कल्पसूत्र 
७ प्रत्यीत्ति म भणाप्रि गस्यीसि न भणाति, इत्यादि 
८ चतुष्कोटिविनिमु क्तं तरवं माध्यसिका: विदु. ।---माध्यमिक कारिका, तागाजु न 
९ विधिपूर्वकत्वान्निषेधस्य। 
१० जोवा् भन्‍्ते | कि सासया, प्रसासया ? 
गोयमा ! जीवा सिय सासया, सिय प्रसासया --भगवती सूत्र ७२२७३; सूत्रकृतांगसृत्र २४१२५ 
११ स्थाद्वाद. सर्वभ्रकास्तत्पागात्किव्तचिद्विधि: । स्याह्रादिभ्यों नमो नमः, इत्यादि हे 


भ्रध्धाय | भारतौय दर्शन में स्याहाद [ रै४ 


को है। सिद्धसेन ने भी इसकी परिषुष्टि में भ्र्छा भाग लिया है। मकलंक, हरिभद्र, विद्यानन्द, वादिदेव, हेमचन्द्र श्रादि ने तो 
इसके विकास में चार खाँद लगा दिये हैं। प्राचार्य कुन्दकुन्द ने तो केवल सप्तभगी का उल्लेख किया है,' स्थाह्ाद का नहीं , 
जो कुछ भी हों, स्थांद्राद जैन दर्क्षत के तस्‍वों का वर्णन करने में अत्यन्त सहायक सिद्ध हुआ है। 


स्पात शब्द का प्रयोग 


स्थाद्ताद में 'स्थात्‌' झ्ब्द का प्रत्यन्त महत्व है। प्राचाय समन्‍्तभद्र ने कहा है स्थात्‌ शब्द सत्य का प्रतीक है ।* 
पर्याम में सत्य (0$॥) का प्रतिपादन स्थात्‌ शब्द के प्रयोग के बिना हो ही नहीं सकता। इस हैतू से ही भाचायों ने 
स्थात्‌ शब्द का उयोग ने करने घर भी सर्वत्र हसकी श्रनुस्युंतता की आवश्यवता बतलायी है।* सत्य का प्रवचन स्थाहाद 
हरा होता है। इसी कारण स्थाह्ाद को श्रुत या श्रुति कहा गया है। स्याद्वाद-दुष्टि द्वारा वस्तु झनित्य, नित्य, 
संदेश, विरूप आदि धर्मों हारा प्रव॑टित की जाती है। इसकी व्यापकता और सार्वभौमता इसी से सिद्ध है कि यह 
सिद्धान्त वस्तु के सम्पूर्ण श्रथ का विनिश्चय करने वाला है। जो परस्पर-निरपेक्ष भ्रर्थ है, वह मिथ्या है। जब वही 
गापक्ष हो जाता है, तब सयश्षत का विषय बन जाता है श्रौर वह सापेक्ष वस्त्वशों का प्रतिपादक होने के नाते सम्यक नयो 
के रूपा को घारण करना है।£ इसलिए कही-कही पर नयो के प्रतिपादन में भी स्थात्‌ शब्द की उपयोगिता बतलायी है। 
एसी के आ्राधार पर सप्तभगी के दो भेद कर दियेगए हैं: ! प्रमाण-सप्तभगी और २ नय-सप्तभगी । सप्तभगी के 
गातों भगो में स्थाल्‌ शब्द का प्रयोग है । 


स्व-चतुष्टय भौर पर-चतुष्टय 


जब हमने यह मान लिया कि वस्त-तस्‍्व सापेक्ष है और उसका प्रतिपादन स्थाह्ाद द्वारा होता है, तो यह भी 
मानना पड़गा वि यह अपेक्षा चार सन्दर्भों मे प्रकट की जा सकती है १ द्रव्य, २ क्षेत्र, ३ काल और ४ भाव । प्रत्येक 
वस्त प्रपने द्रव्य, क्षेत्र, झाल और भाव की प्रपेक्षा सत्‌ है और पर द्रव्य, क्षेत्रकाल और भाव की अपेक्षा अ्रसत्‌ है---इसकी 
आवश्यकता आचाय॑ समन्सभद्र ने इसी बर्थ में बतलायी है । जब बस्तु का स्वरूप सत्‌ है और सत द्रव्य का लक्षण है,* 
झौर वह उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यात्मक है , तो हेमे कहना पड़ेगा कि ये तीनों झापेक्षिक है। क्योंकि उत्पाद ही भग है, 
भंग ही उत्पाद है, भ्रौव्य ही उत्पादव्यवात्मक है, उत्पादव्यय ही भ्रौव्य है। यह वर्णन देखने में विरोधात्मक प्रतीत 
होता है, किन्त्‌ प्रपेक्षा-दुष्टि से वियद्ध दीलता हुआा भी प्रविरोध-रूप झोर निर्दोष है। इसी हेतु जब द्रव्य-सम्बन्ध, क्षेत्र- 
सम्बन्ध, काल-स स्मन्ध और भाव-सम्बन्ध झादि सापेक्ष सम्बन्धों को लेते है तो विरोध स्वत. समाप्त हो जाता है और 
बस्तु का मथार्थ धौर सत्य-तस्व प्रनेकान्तात्मक प्रतीत होता है, जिसका वर्णन स्पाह्ाद करता है। 


१ सिय अर्थ जत्थि उहुय ।--पंचात्तिकाय, प्रभचनसार, कुम्दकुल्दाचार्य 
२ स्पात्कारः सत्यलांझनः सर्वधाटबनितेधकोनेकास्तकोतकः कथंचिदर्य श्यात्‌-हस्यों निपातः। 
“-पंत्रात्तिकापटीका, भमृतचभा 
३ सोध्प्रयुक्तोषि शर्वभ्र स्वर्रकारोर्यात्रतोषते ।---लधीयरअधी, श्लोक २२ 
ड स्वास्ताशि निरर्य सद॒शे विरूपल्‌। ---प्रस्ययोगब्यवच्छोदिका, इलोक २५, शाधार्य हेमचड़ 
४ निरपेक्षा तथा लिध्या, सापेक्ष बस्तु तेः्यंकृत्‌ । --अप्प्यभीमांस! 
६ सेब सर्थ को नेच्छेत्‌ स्वस्पाविशवत्ब्यधात। 
झसदेव विपर्यासाम्त जेल्त ब्यक्षतिष्ठते ॥ “--आप्सभोभांता, इलोक १४ 
७ सब इ्मलक्षणम्‌ । ---तत्वायंसूतर, ध्ध्याव ६ 
मे. उत्पादआयक्रौध्ययुकर्त सत्‌ +---तत्वार्धसूच, धध्याय ६; उपस्मे् वा विगमेई वा धुवेह वा ।---त्यानांग, सूत्र, ठा० १० 
६ स्थितेश्तोत्पते विभाहतेत्र तिध्ठति उत्पशिरेण तहपति। “अध्यक्षता, ए० १११२ 


२६ ] प्रायार्यजों तुलसो प्रभिनन्वन प्रस्य [ चतुर्थ 


सत्य का स्वरूप जटिल (००79।८५) है। इसका प्रतिपादन सरलता से नहीं हो सकता है। जिन दाशेनिको 
ने सत्य को सरल समभा है, उन्होने या तो इसको एकत्व में परिसमाप्त कर दिया है, या घृन्यता के गते मे डाल दिया 
है, या साधारण वर्णन करके छोड दिया है, या ऐहिक सुख के प्रलोभन में पडकर भूत-चतुष्टय-मात्र कहकर टाल दिया है, 
या ग्रज्ञेयता को परिपुष्ट किया है, या सशयवाद में पडकर चूप हो गए है, या झनेक कुनयों के चक्कर में पडफर भिन्‍न-भिन्‍न 
सिद्धान्त बनाये है,जो परस्पर-विरोधी होने के कारण त्याज्य और हेय है। इस की जटिलता को समझ कर ही जैन दाशेनिको 
ने स्पाद्ाद-सदृश् विलक्षण सिद्धान्त की खोज की है, जो सत्य को सत्यार्थ-ूप में प्रकट करके वस्तु-तत्व को सुबोध्य और 
सुगम्य बनाता है। इस कारण से हो झ्राप्त-मीमासा में श्राचार्य ने तीर्थंकर प्रभ को निर्दोष,' बथायं वक्ता और सत्य का 
प्रतिपादक कहा है। क्योकि स्थाद्राद मानसिक तुष्टि और वचन-शुद्धि का साक्षात्‌ कारण है। स्थाह्ाद ही अहिंसा को 
धाचरण करने के लिए मानव को बाध्य कराता है। मानसिक, वाचिक और का्िक्र श्रहिसा इसी से उत्पन्न होती है । 
जब विरोध ही नही तो हिसा के लिए कहाँ स्थान है ? हिसा विरोध में उत्पन्न होती है । स्थाहाद के मासने पर इसके प्रचार 
से हम शान्ति स्थापित कर सकते है और विरोध तथा युद्ध की विभीषिका को, विचार और वायये के क्षेत्र से, सदा के लिए 
समाप्त कर सकते है| हेमचन्द्र ने ठीक कहा है कि निश्कटक स्थाद्वाद के शासन में ही सर्वेत्र शान्ति और मरुग्ब की प्रतिष्ठा 
हो सकती है। 


स्थाद्वाद श्रोर वेदिक दर्शन 


प्रन्य दर्शनों मे स्पाहाद का क्या स्थान है, यह विपय भी श्रपना एक मौलिक स्थान रखता है। वैदिक दशन 
का भ्रध्ययन करने से प्रतीत होता है कि वैदिक ऋषि स्याद्रादादिक चिल्तन की प्रक्रिया से परिचित थे। ग्रन्यथा वे 
नासदीय सूक्‍त में सत्‌ और असत्‌ दोनो का विरोध न करते । एक ही स्वर में दोता का विरोध इस बात को सिद्ध 
करता है कि यह केवल स्यादह्वाद का निषेध है । उपनिषद्‌्-काल में तो इसका स्पष्ट निषेध मालूम होता है। श्रमणों तथा 
तपस्वियों के उल्लेख के साथ-साथ वहां स्याद्वाद की भलक भी स्पष्ट रूप में प्रतीत होती है। एक जगह कहा गया है. बह 
नही हिलता है झौर वह हिलता भी है।* प्रन्यत्र एक ऋषि कहता है सत्‌ एक है, किन्तु विश्र उसे झ्नेक रूप में वर्णन 
करते है।' दूसरी जगह कहा हे सृष्टि के श्रारम्भ में सत्‌ ही था, असत्‌ से सन्‌ को उत्पति कस हो गई * गीता में 
एक जगह कहा गया है,'न स सत्तस्नासदुच्यते, ग्र्थात्‌ वह न सत्‌ है और न प्रसत्‌ । इन उल्लेखों से इतना तो स्पष्ट है कि 
वेदिक ऋषि सत्‌ भोर असत्‌ दोनों से परिचित थे। कही एक-एक का समर्थन है, वही दोनों की विधि है प्रौर कही दीनों का 
निषध है। यथार्थ मे देखा जाये तो प्रतीत होगा कि यही तीनो विकल्प--सन्‌, असत्‌, भ्रवकक्‍तव्य अनेवान्त या स्याद्वाद के 
मूल हैं। प्रनेकान्त, स्थाह्राद और सप्तभगी के दाशनिक सिद्धान्त इनकी ही सुब्यवस्था करते है। इससे श्रनेकान्त-तस्व 
और स्याह्वाद की काफी प्राचीनता सिद्ध होती है। वैदिक ऋषियों द्वारा 'नाना' श्रादि का खण्डन इसी तथ्य का सूचक है । 


स्थाह्वाद और बुहस्पति या चार्वाक दर्शन 


चार्वाक दर्शन भौतिक दर्शन है।' इसका प्रतिपादन सृष्टि-कर्तृत्व तथा सृप्टि-पभिव्यक्ित द्वारा हुआ है। कुछ लोग 
रु ५ ल्‍ ; ञ 
भूत-चतुष्टय को विश्व का कर्ता मानते थे और कुछ लोग एक तन्च से सृष्टि की भ्रभिव्यक्ति मानते थे। वहाँ केवन प्रत्यक्ष 


१ स त्वभेवासि निदोबों युक्तिशास्त्रविरोधिवाक । --प्राप्तमोमांसा 

२ नासदासोन्नों सदासीत्‌ तदानीम्‌, हस्पादि । --ऋग्वेद, १०१२६॥४, शतपथनब्राह्मण १०१४।१ 
३ यबन्‍नेजति तदेजति ।---उपनिषव्‌ 

४ एकं सत्‌ विध्रा बहुधा बदस्ति । ---उपनिषद्‌ 

५ सर्वेवेदमप्र भ्रासीत्‌ कयं त्वसत: सझ्जायेति ।---ताण्डयब्राह्म ण, ५० ६।२ 

६ याबज्जीवेत्‌ सल॑ लीवेत्‌ ऋण हत्वा धुतं पिबेत्‌ ।--धार्वाक दर्शन 


ध्रध्याव | भारतीष दर्शन में स्पाहाद [ २७ 


ही प्रमाण था। प्रतः जीवन को सुल्ममय बनाना या ऐहिक सुखवाद ही उतके जीवन का लक्ष्य था। इस प्रकार के भूल - 
चंतुष्टयवाद की सभी दर्शनकारों ने श्रालोचना को है। यद्यपि जेन दशेन का इससे साक्षात्‌ सम्बन्ध तो कोई नहीं है, फिर 
भी इतना तो कहा ही जा सकता है कि चार्वाक लोग जह पदार्थ से ही निर्जीव तत्त्व और जीव-तत्त्व की व्याख्या करते हैं, 
जो बिना स्याद्वाद-दुष्टि को अपनाये नहीं बनती | अ्रतः चार्याकी का यह चिन्तन स्थाहाद का आधार लिये हुए प्रतीत होता 
है । भौतिक क्षेत्र मे स्थाह्ाद को अपनाना सर्वथा स्याद्राद का निषेध नहीं कहा जा सकता ।* यहां एक बात शोचनीय है कि 
यहाँ के लोगों ने भूत-चतुष्टयवाद को पनपने नहीं दिया, भ्रन्यथा इसके सिद्धान्त के विषय में हमारा इतना ग्रज्ञान न होता । 


स्थादाद झोर बोद दर्दान 


भारतीय दर्शनों मे बौद्ध दर्शन भ्रत्यन्त प्रौद भौर बलिष्ठ है। यह बंदिक दशनों के सर्बधा विपरीत है। यदि वे 
नित्यत्व के प्रतिष्ठापक है तो यह ग्रनित्यस्व का । दोनो मे आत्यन्तिक विरोध है। सब क्षणिक है, सब प्रनित्य है, निर्वाण 
शषान्तर है।, चार प्रार्य-सत्य, प्रष्टाग मार्ग, प्रतोत्य-सम्त्पाद झादि इसके मुख्य सिद्धान्त है। निर्वाण प्रदीष की शान्ति के 
समान है । यद्यपि इनके सिद्धान्त एकान्त को लिये हुए है, फिर भो इन्होने प्रनेकान्त या स्याह्वाद का विभज्यवाद के रूप मे 
प्रवध्य उपयोग किया है। यही कारण है कि बुद्ध ने अनेक प्रश्नों का उत्तर नहीं दिया श्र प्रानन्द के ऐसे प्रशनों को 
अब्याकृत कहकर टाल दिया।* इनके मुख्य भेद लार है १ वेभाषिक, २. सौश्ान्तिक, ३, विशानवाद और ४ माध्यमिक! 
इनसे वैभाधिक श्रौर सौजान्तिकों का चिन्तन जन दहन की प्रक्रिया के साथ कुछ साम्य रखता है। विज्ञानवाद और 
माध्यमिक दर्शन प्रत्ययवादी दर्शन होने के कारण जन दर्शन से सर्वंथा विपरीत है, जिनमे माध्यमिक दर्णन शृन्यवादी होने 
के कारण स्याद्ाद का अत्यन्त विरोधी है । शान्त रक्षित विज्ञानवादी ने तो इसकों विप्र, निर्ग््ध और कापिलो का भ्रशान 
कहा है ।/ जिपिटकों में भी सीहनाद सु श्रादि से महावीर स्वामी का खण्डन किया गया है। फिर भी इतना अवश्य है 
कि निएचय, व्यवहार, सबृत्ति सत्य, पारमाथिक सत्य, सन्‍्तान, विज्ञान श्रादि के सिद्धान्त स्याद्ाद-दृष्टि के बिना समझ मे 
नहीं भ्रा सकते । 


न्थाय, वेशेषिक और स्थाहाद 


न्याय भौर वेशेषिक, चिन्तन और प्रक्रिया मे लगभग समान होने के कारण एक गिने जाते है। संप्त पदार्थ ' या 
सोलह“ पदार्थ लगभग समान है| द्रव्य, गूण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय, झभाव झादि का वर्णन नित्यानित्यत्व दोनों 
को छिये हुए है; किन्तु ये दर्शन सर्वथा भेद के प्रतिपदक होने के कारण एकान्सी कहलाते हैं। इनका चिन्तन नैगम तय 
के समान है। गुण-गुणी श्रादि का सबंधा भेद जेन-दर्शन से विरेद्ध पड़ता है। ईदवर की मान्यता जेन दर्शन से सर्वथा 
विपरीत है। दोनो दर्शन पर्यायवादी होने के कारण कुछ समानता रखते हैं। प्रथ्बी झादि तत्त्वों को नित्यानित्या मानकर 
स्याद्ाद का प्राञ्य लेना प्रतीत होता है। भ्रत त्याय भोर जेशेषिक जैन द्दंन से विपरीत नहीं कहे जा सकते। 


है श्रध्यात्मतार ।---पत्चोधित्रण । 
२ सब्यं शगियम्‌। स्वंधनित्यम्‌ । श्ान्त निर्याणम्‌ । 
है बहा शाध्याक्ृत प्रषन---शाइवतो बाह्य लोकः प्दाइवतो था, इत्यादि । 
४ अतुष्कोटिबितिर््‌ कस तरथं साध्यमिकता: बिदुः (-- भाम्यमिक कारिका 
४ कह्पतारचिलस्थेद बेचिभ्यस्पोपयर्णने । 
को गामातिश्यः प्रोष्तः बिद्रमिएंस्दकाफ्लि:।॥। --तस्वस प्रह्‌ 
६ द्रब्यपुणकर्मतासाध्यविशेषसमबायाभावाः सप्तपदार्था: ।--बैशेविक धर्झग 
७ अ्रमाणप्रमेय'' 'निःशेवेसस्‌ ।--गौतस, स्यायसूत्र १ 
क पृथ्वी नित्याइनित्या भर ।--तर्कासंप्रह 


शष ] झांचार्मलौ तुलतो झभिनाइन प्रग्ण [ चु्ष 


इसका प्रमाण-विषयक जिल्तन अधूर्ण है। प्रकलक झादि ने इनके चिन्तन से प्रभावित होकर प्रत्यक्ष के मुख्य प्रोर साव्य- 
वहारिक दो भेद किये है और जैन ज्ञान-सिद्धान्त को मध्य युग में तत्कालीन जिल्तकों के ग्रनुरुष बनाया है। यह इनकी 
विशेषता है । 


सांख्य, योग शोर स्पाद्वाद 


साख्य प्रत्यन्त प्राचीन होने के कारण विशेष विचारणीय है। ये दो तत्त्वों को मानते है. १ पुरुष भ्रौर २ प्रकृति | 
पुरुष इनके यहां पुष्कर-पलाण के समान निरलेंप है।' वह भोक्‍ता है। पुरुष जैन दर्शन के समान अनेक है। वह निरपेक्ष 
द्रष्टा है। बुद्धि से ्रध्यवसित प्र में पुरुष चेतना पैदा करता है। इनका लक्ष्य कंवस्य है । प्रकृति-सत्व, जैन पुदगल-तस्‍्च 
से समानता रखता है । किन्तु इनके यहाँ यह एक है जड़ है शोर प्रसवर्धर्मी है। सत््व, रज,तमस्‌ की समता प्रकृति है। इसके 
अन्दर क्षोभ होने से सृष्टि का आरम्भ होता है और प्रकृति से महान्‌, महान्‌ से प्रहकार, उससे घोड़झ गण पाँच कमेंरिद्रियाँ, 
पाँच शानेद्रियाँ, पाँच भूत और उनसे पति तन्‍्मात्राए और मन की उत्पत्ति या विकास होता है ।* कर्तृत्व धर्म इसमे पाया 
जाता है। यह विकार को भी स्थान देती है। पुरुष न प्रकृति है गौर न विक्ृति । योग-सिद्धात्त भी प्राय इसी प्रत्रिया का 
मानता है। पतजलि ने ईहवर को तथा योग (अप्टाग) को इसके साथ मिलाकर नवीन दशशन का निर्माण किया । जैन योग 
श्रौर पतजलि-योग बहुत-कुछ समानता रखते है । इन दोनो दर्श्षतों ने प्रकृति को एक और अनेक मानक र स्थादाद की महत्ता 
का परिचय दिया है और प्रतीत होता है कि ये दर्शन इसके प्रभाव से सर्वथा वचित नहीं रहे है । 


सीमांता-दर्शन और स्थाद्ाद 


मीमासा-दर्ग न की उत्पत्ति बेदिक क्रियाकाण्ड को प्रामाणिक सिद्ध करने के लिए हुई थी । शब्द-सित्यन्व भ्रादि 
के सिद्धान्त इनके ग्रपूर्व है। भावना, विधि, नियोग ग्रादि के ढ्वारा ये वंदिक सूकतों के अ्र्थों वा निर्णय करते थ । जहाँ तक 
दाशनिक तत्त्वों का सम्बन्ध है, ये जेन दर्शन के समान ही उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यात्मक तस्व को हो मानते थे। इनके दो 
भेद है. १ भाट्ठ मत और + प्रभाकर मत । दोनो में बहुत थोडा अन्तर हे। उत्पादादि तय का तत्व का स्वरूप मानने से 
इनको आस्था स्याद्वाद में प्रतीत होती है। तत्त्वसग्रहकार इनको स्थाहाद का पोषक मानता था। इसलिए ही, नि्रेस्थों के 
साथ-साथ ही इनका भी खण्डन किया है। ये वेदों को अपने चिन्तन का आधार मानते है। वेद-प्रामाण्य तथा दाब्द के 
नित्यत्व के सिद्धान्तो का झलोचन करके ज॑त दर्शनकार तीर्थकर-प्रणीत श्रागम भौर शब्द के प्रनित्यत्व की सिद्धि करते 
है। फिर भी दाइनिक क्षेत्र में इनका चिस्तन सामान्यविशेषात्मक है ।* मीमासा-दर्शन पदार्थ के निर्णय में अपनी प्रपूर्ण 
देन समझता है, किन्तु तत्त्वचिन्तन में जैन दर्शनाधीन है और स्थाद्वाद-शैलो का उपयोग करता है। इनका लक्ष्य स्वर 
प्राप्ति है न कि मोक्ष, जो जैन तस्वज्ञानियों का चरम ध्येय है । 


वेदान्त और स्थाहाद 


भारतीय दर्शन मे वेदान्त का विकास भ्रन्तिम और सबसे महत्वपूर्ण है। यह ब्रह्म-तस्व को मानता है । वह सत्‌, 


१ प्रकृतिस्त क्री पुरषस्तु पृथक रपलाशबस्सिलेपः । 
२ प्रहतेः महान्‌ ततोःहंंकार:'''पम्चरेभ्य: पञ्चभृतानि ।---सांक्यतरबकोमुदी 
३ ने प्रकृति: न विकृति: पुरथ: (--सांद्यकारिका 
४ क्लेशकर्मविपाकादावेरपरामुध्ट: पुरधबिशेव: ईइअर: | --पधोगदर्शन 
५ निविशेष हि सामाग्य भवेस्छागविषाणवत्‌ । 
सामास्यरहितस्वेन विशेषास्तद्देव हि ॥--कुमारिल मोमांसा हलाकर्षातिक 
६ स्वरंकामों सजेत्‌ । ---पजुबेंद 


शध्याव | अत्तोय दर्सर में स्थादरद [ २६ 


जितू, झआनन्वभय है|" बअह्य सत्य है, जगत सिथ्या है। जीव भौर ब्रह्म में कोई भ्रस्तर नहीं। इन्होंने बाह्य जगन की 
व्याख्या के लिए माया के सिद्धान्त का निर्माण किया है। माया झ्रनिवंबनीय है। यह है भी भौर नही भी है। इसके लिए 
ये निश्चय और व्यवहार का प्राश्य लेते हैं। इसके यहाँ जागृत, स्वप्न और सुषुप्ति-रूप तीन झवस्थाओं का वर्णन है। 
जब ब्रह्म माया से भविच्छिन्त होता है, तब ईश्वर का रूप निर्माण कर जगत्‌ के सर्जन मे प्रवृस होता है ।* इनके अनुसार 
जगत्‌ ब्रह्म का विवतं है। जैसे समुद्र मे लहर उठती हैं, उसी प्रकार जगन्‌ ब्रह्म का बाह्य रूप है।' ससार से निवृत्ति के 
लिए माया से ब्रह्म क। पार्थक्य प्रावश्यक है। घाचाय बादरायण ने ब्रह्मसूत्र मे इसका भ्रच्छा वर्णन किया है। शकर ने 
भाष्य लिखकर इस सिद्धान्त की अच्छी तरह परिपुष्टि कर श्रद्व॑त-तत्त्व की स्थापना की हैं। रामानुज ने हसी पर भाष्य 
लिखकर विशिध्टाइत की स्थापना की है। माध्वाचायं, भिम्वार्क थ्रादि प्राक्षा्ों ने भेदाभेद श्रादि सिद्धान्तों को प्रति- 
पादित कर, भ्रद्त-तस्व ही सर्वप्रधान है, यह स्थापित किया है। भाया के क्षेत्र मे तथा निइचय-व्यवहार के क्षेत्र भे इन्होंने 
स्याद्राद का आश्रय प्रवश्य लिया है। बिना स्थाद्वाद के इनकी व्याख्या समुचित रूप से नहीं हो सकती। वेदान्तोत्तर 
दर्शनों ने कोई खास सिद्धान्तों की स्थापना नहीं की है, भ्त' उनका पर्यालोचन करन पर स्यथादाद-शैली का उसके ऊपर 
स्पष्ट प्रभाव प्रतीत होता है। 


स्पाद्ाद ग्रौर उसको झालोचनाएं 


बादरायग और क्षान्तरक्षित के बाद स्याह्राद पर आलोचनाओों की काफी बौछार पड़ी है। बादरायण ने 
विरोध को न्याय का मूल सूह मानकर कहा कि एक वस्तु में परस्पर-विरोधी धर्म नहीं रह सकते ।* शान्त रक्षित ने लग- 
भग ऐसा ही कहा है, प्र्धात्‌ श्रस्ति-नास्ति, नित्य-पनित्य, एक-पअनेक, व्यापि-अव्यापि इत्यादि परस्पर-विरोधी अर्थ हैं । ये 
एक ही वस्सु से, एक ही क्षेत्र मे, एक ही काल में तथा एक ही भाव में एकत्रित नहीं रह सकते है, श्रत स्थाद्वाद परस्पर- 
विरोधी भावों को समावेण करने के कारण सन्नयाय नही कहा जा सकता ।* विरोध के रहने पर वेग्धिकरण, संशय, 
मकर, उमय, व्यतिकर, प्रनवस्या, ग्रश्नतिपति, अभाव आदि दोब प्रायातत' भ्रा जाले हैं ।” इस कारण ही शान्तरक्षित ने 
कह डाला कि स्पाढ्ाद भ्रशातियों की परिकत्पना है। पठ्चाल्‌ स्थाद्राद को सशयवाद, छल, ग्रज्ञानवाद झ्ादि दोषों से भी 
सम्बोधित किया जाने लगा। झालोचक लोग झाज भी स्थात्‌ शब्द का शायद (7789 ०८, 787405) प्रादि शब्दो से 
श्रनुवाद करके इसकी सशयवाद भादि शब्दों से उद्बोधित करने में नहीं चुकते। डा० एस०राघाकृष्णन, दासगप्सा, 
हिस्यिन्ना भादि विद्वानों ने शंकर की झ्रालोचना के झ्राधार पर इसकी झालोचना की है। 

जैन तस्वज्ञानियों ने इस झ्ालोचनापों का समुचित उत्तर दिया है। अ्र्टसहल्नी, लघीयस्त्रयी, प्रमेयकमलमातेण्ड, 
ध्याह्ादरल्ताकर, रत्नावतारिका, सिद्धि विनिश्चय, न्‍्यायविनिश्चयविवरण आदि प्रन्थों में इसका ग्रच्छा विवेचन किया 
१ धत्‌ चित भागस्थमर्य बहा । 
२ ब्रह्म सर| जगनस्मिष्या, सोधो प्हौव गापर:। 
है जस्ता हास्य यतः ।---अहा सूत्र १ 
है सब्वे सलु इशं ग्रह नेह मानाश्ति क्रिज्जन। 

झाराध तस्पय पावर्ति न तं पशणति कदलन ॥/ 
॥ तेकत्सिन्‍्तासस्भवात्‌ ।--ह्यसृत्र २, २-३३ 
६ सोश्यम्जः परिकल्पितः ।---शास्तरक्षित, तत्वसंग्रह, इलोक १७७६ 
७ संदाधविरोधवैप्रधिकरणसंक्रसयोभपत्‌ दोषाः। 
अगवस्या व्यतिक रसति जेवमसे सप्तदोधाः स्पु: ॥| 
-र्याहदरत्ताकर, पृ० ७३६ सम्तभगीतरंभिनी 


३० ] ग्रावायंध्री तुलसी प्रभिन्दन प्रस्य [ चहुर्थ 


है। इस विषयक ग्रालौचना का स्पष्ट उत्तर उन्होंने दिया है कि स्थाह्वाद एक ही द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की भपेक्षा 
नित्यानित्यादि विकल्पों को नहीं मानता है। प्राचार्य उमास्वाति ने स्पष्ट-रूप में कहा है कि वस्तु-स्थिति" ध्रपित भर 
झनपित भ्रपेक्षाओं को लेकर होती है। आचार्य समन्तभद्र ने कहा है-- “नाना भाव को न छोडते हुए वस्तु एक है भौर उसी 
प्रकार एक भाव को न छोडती हुई वस्तु नाना है। दोनो में अजू ज्ञी-माव है भौर इसीसिए वस्तु भनन्तरूप है भौर वह 
वस्तु-क्रम से वाणी की वाच्य बनती है।' * भ्रनन्त-रूप वस्तु से जब हम वाणी द्वारा विवेचन करेंगे तो वह भ्रवह्य स्था- 
द्वाद रूप होगी। भरत विरोध के लिए कोई स्थान नहीं। जब विरोध त हो तो वैयधिकरण प्रर्थात्‌ नित्य का भन्‍्य झ्रधि- 
करण, ग्रनित्य का झन्य प्रधिकरण-रूप दोष भी नहीं । उसके प्रभाव में परस्पर विरोधरूप अनेक कोटियों से स्पर्श करने 
वाला सशय भी नहीं रह सकता। इसके अभाव में परस्पर नित्यानित्य के मिश्रण-रूप लेकर भी दोष नहीं झा सकता । 
सकर के प्रभाव मे नित्यानित्य, फिर उसमे भी नित्यानित्यरूप अप्रामाणिक प्रनन्त पदार्थों की कल्पनारूप अ्नवस्था का 
भी दोष नही भरा सकता। दोनो के प्रभाव मे उभय दोष की तो कल्पना भी नहीं हों सकती। परस्पर विषयगमन-रूुप 
व्यतिकर दोष भी स्थान नहीं पा सकता | जब परस्पर-विरोधी धर्म अपेक्षा-भेद से समाविष्ट हो सकते हैं तो अ्रप्रतिष्प 
दोष के लिए कोई स्थान नही रह जाता। कुन्दकुन्दाचार्य के अनुसार वस्तृ-स्वरूप ही ऐसा है, जो परस्पर-विरुद्ध होता 
हुआ अविरुद्ध है। यह स्याहाद की महिमा है। जब वस्तु का रूप ही ऐसा है तो उसे प्रभाव का विषय नहीं बनाया जा 
सकता। यथार्थ में वस्तु सत्स्वरूप है श्रौर वह भावाभावात्मक है। भाव के समान प्रभाव भी वस्तु का धर्म है और इन 
सब का वर्णन स्थाह्ाद-वाणी द्वारा किया जा सकता है। कुछ दाशंनिक लोक स्थाद्वाद को छल-रूप कहते है। उनका 
कहना है कि अर्थ के विकल्पो को उठाकर जो वचन का विधान करना है--वह छल है। स्थाद्वाद में नित्यानिन्यादि 
विकल्पों को उठाकर वस्त की सिद्धि की जाती है, प्रत वह छल-रूप है। उनकी यह आपत्ति सर्वथा निराधार है। स्था- 
द्वाद में स्पष्ट रूप से तवकम्बल के तवीत कम्बल और नौ कम्बल के रूप मे विकल्प उठाकर वचन को विधान नहीं किया 
गया है। इममे तो भ्रपेक्षा-मेद से वस्तु-तत्त्व का निर्दोष वाणी द्वारा वर्णन किया जाता है। इसी हैतु से श्राचाय हेमचन्द् 
ने स्थाह्नद को निष्कटक राज्य कहा है। इसके साम्राज्य मे विरोध कदापि नहीं रह सकता । प्रजा इसको श्रपनाने पर 
विरोधादि भावों को त्याग कर शान्ति और प्रेमपूर्वक जीवन व्यतीत कर सकती है। यथार्थ में एकान्त से आग्रह और झाग्रह 
से राग-हेषादि दोष श्रौर इनके होने से अ्रहकार ग्रादि उत्पन्न होते हैं, जो मानव के चित्त में क्षोम स्‍्रादि भावों को पैदा 
करके भ्रनेक प्रकार से अ्रसद्वृत्ति के कारण बनते हैं और झात्मा मे समत्व को कभी पैदा नहीं होने देते ।* 


मल्यांकन 


ब 


उपसंहार रूप में हम कहना पडता है कि स्थाद्वाद का मूल्य झपवे है। भारतीय दर्शन-क्षेत्र मे इसका योगदान बैसा 
ही है जैसा कि राजनीतिक क्षेत्र मे यू० एन० भ्रो० का है। स्पाद्वाद सुख, शान्ति भर सामजस्य का प्रतीक है। विचार के 
क्षेत्र में अनेकास्त, वाणी के क्षेत्र में स्याहाद ग्रौर आचरण के क्षेत्र में प्रहिसा, ये सब भिन्‍न-मिन्‍न दृष्टियों को लेकर एकरुप 
ही है। क्योकि जो दोष नित्यवाद मे है, वे समस्त दोबगनित्यवाद में उसी प्रकार से है । अर्थ-क्रिया न नित्यवाद में बनती 
हैन प्रनित्यवाद में, गत दोनो वाद परस्पर-विध्यसक है। इसी कारण स्याह्ाद की विजय भ्रवश्यम्भाविनी है। जैन 
तत्त्वज्ञानियों को चाहिए कि इसका झ्राचरण और प्रचार कर । इसका प्रचार हमारे अणब्रत-प्रानदोलन आदिम अत, 


१ झ्रपितानपित सिद्धे: ।--तस्वाय सूत्र, भ्रध्याय २ । 
२ नानात्यलमप्रभहृत्तदेकमेकात्मतामप्रजहुर्च नाना । 
प्रजुद्धिभावात्तव वस्तु तशत्‌ ऋमेण वाक्‌ वास्यमनेकरूपभ्‌॥। --पृशतयनृक्ञासनम्‌ इलोक १ 
३ अष्णोण्ण विरद्ध मविरद्धभू। ---पंचात्तिकाय बा 
४ अथंविकल्पोत्पस्था वचनविधान: छलम्‌ । --गोतमसूच 
५ एकास्तपर्मासिनिवेशमला रागादयोऋुंह॒तिजा जनानाम। --समस्तभा 


भ्ष्याय ] भारतीय दर्शन में ह्याहाव [ ३१ 


सहायक होगा । हिंसा-भहिसा, संत्य-अ्रसत्य झ्रादि का निर्णय इसके द्वारा बडी सुगमता से हो सकता है। पाँच श्रणुत्रत 
पथार्थ में प्रहिसा के ही भ्रल्परूप है। इनका महान्‌ बनाकर झाचरण की शुद्धि करके तैतिक स्‍तर को उठाया जा सकता 
है। मानव झाचरण को शुद्ध करके, स्याद्रादरूप वाणी द्वारा सत्य की प्रस्थापना करके, प्रनेकान्त रूप वस्तु-तत्त्व को प्राप्त 
कर प्ात्म-साक्षात्कार कर सकता है। प्रनन्‍्तचतुष्टय और सिद्धत्व की प्राप्ति इसी के द्वारा सम्भव हो सकती है। इसी 
हेतु ग्राचारय समन्‍्तभद्र ने ठीक कहा है 

सर्वान्तवत्तदगुण मुल्यक्षल्प, सर्वास्तश्न्यं सर मिषोसपेक्षन्‌ । 

सर्वापदामस्तकरं मिरन्तं, स्वोदियं तोर्धमिंद त्वब ॥। 

जैन दर्शन सर्वादिय-रूप तीर्थ है। इसकी छत्र-छाया मे सब का उदय सम्भव है। इसमे विरोध-विद्वेष श्रादि के 

लिए कई स्थान नहीं। यह शान्ति, सुख और सामजस्य का मूल है। इस दृष्टि को लेकर चलने से ही भारत का भ्रम्युदय 
हो सकता है भौर हूम समग्र भू-मण्डल की यस्कृति श्रौर सम्यता के पुनः पुरस्कर्ता बन सकते है । 





स्याद्राद और जगत्‌ 
मुनिश्री ननमलजी 


यह विश्व भेदमे द, नित्यातित्य, अस्वित्व-तास्तित्व और वाच्यावाच्य के नियमों से श्रृखलित है। कोई भी 
द्रव्य सर्वथा भिन्न नहीं है और कोई भी सर्वेथा प्रभिन्‍न नही है । कोर भी द्रव्य सर्वथा नित्य नही है भौर कोई भी सर्वथा 
अरनित्य नही है। कोई भी द्रव्य सर्वथा अ्रस्ति नही है और कोई भी सं धा नास्ति नहीं है। कोई भी द्रव्य सर्वशरा वाच्य 
नही है कोई भी सं धा श्रवाच्य नही है। जो द्रव्य है, वह सत्य है। वह भिन्‍न भी है-“ग्रभिन्‍त भी है, नित्य भी है-- 
अनित्य भी है, ग्रस्ति भी है--नास्ति भी है, वाच्य भी है--अवाच्य भी है। उन सहज-सम्भूत नियमों को समभने का 
जो दृष्टिकोग है, वह झनेकान्‍्त है। इन नियमो की जो व्याख्या-पद्धति है वह स्थादवाद है । विश्व में इसता विरोध गौर 
इतना श्रसाम>जस्य है कि ग्नेकास्त के बिना उसमे झविरोध झौर सामझ्जस्य सम का ही नहीं ज। सकता तथा स्यादबाद के 
बिना उसकी सम्यक्‌ व्याख्या की ही नहीं जा सकती । 


अभेद शौर भेद का नियम 


यह विश्व आकाशमय है। झ्राकाझ व्यायक है, शेष सब्र व्याप्य हैं। भ्राफाश वहाँ भी है, जहों आफाशेतर कुछ 
नहीं है, पर भ्रन्य ऐसे नही है, जहाँ ग्राकाश न हो । जहाँ अन्य भी है और झ्ाकाश भी है वहाँ गति है, स्थिति है और दंग 
परिवर्तन है, इसलिए उसे लोक कहा जाता है। जहाँ अन्य नहीं है, केवल आकाश है, वहाँ गति नहीं है, स्थिति नहीं 
है श्रोर दृश्य-परिवतेन भी नही है, इसलिए उसे 'अलोक कहा जाता है । सत्ता की दष्टि से लोक और ग्रलोक दोनों एक है, 
प्रविभक्‍त हैं। गति,स्थिति और दृश्य-यरिवितेन सर्वत्र नही है,हस दृष्टि से लोक ओर ग्रलोक दो है---विभकत है । गति भ्रौर 
स्थिति की दृष्टि से लोक एक है--प्रविभक्‍त है, पर कार्य की दृष्टि से वह एक नहीं है। गति का हेतु जो है, बह स्थिति 
का नहीं है भर स्थिति का जो हेतु है वह गति का नहीं है। गतिगील द्रव्य दो हैं--पुदगली (जीव) और पुद्गल । ये ही 
दो स्थिति-शील हैं। दृश्य-परिवर्तन भी इन्ही के योग से होता है, इन्ही में होता है। भ्रभेद-दृष्टि से सत्ता ही पूर्ण सत्य है। 
भेद-दृष्टि के ६ प्रकार हैं--धर्मास्तिकाय, २ प्रधर्मास्तिकाय, ३ प्राकाश, ४ काल, ५ पुदूगल, ६ जीव । धर्मास्तिकाय, 
प्रधर्मास्तिकाय और ग्राकाभ--ये तीनो लोक में परिपूर्ण व्याप्त है। इन्हे कथमपि पृथक्‌ नहीं किया जा सकता। इनका 
पृथक्करण कार्य से ही होता है । गति हेतुक जो है वह धर्मास्तिकाय' है। यह गति का ग्रन्तिम हेनु है। स्थिनिह्ेतुक जो है 
वह अधर्मास्तिकाय' है। यह स्थिति का प्रन्तिम हेतु है। जहाँ वायु भी नहीहै वहाँ भी गति होती है, भौर यह्‌ इसीलिए 
होती है कि धर्मास्तिकाय वहाँ है । भ्रवगाहहेतु जो है, बह झ्राकाश है' । परिवर्तन का हेतु काल है। जो सयुक्त होता है भौर 
वियुक्त होता है, वह पुद्गल है । जो चैतन्यमय है, वह जीव है*। श्राकाश और काल को छोड़कर किसी भी द्रव्य की 


१ गणतो यसण गुणे।--स्पानांग, ५।४४१ 
रे शुणतों ठाण गणे। --बहीं, (४४९१ 
३ गणतों भ्रवगाहुणा गणे । ---वही, ५।४४ १ 
४ गुणतो गहुण गुणे।--बहो, (४४१ 
४ गुणतों उनश्नोग गुणे।--बही, ५४४१ 


अध्याप ] स्याहाद भ्रौर ज़यत [ ३३ 


व्यास्या नहीं की जा सकती; इस दुध्टि से शेष सब द्रव्य श्राकाश भ्ौर काल से सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं। श्राकाश और काल 
गति-स्थिति के हेतु नहीं हैं भौर गति-स्थितिशील भी नहीं हैं, इसलिए वे शेष सव द्रव्यों से स्वेधा भ्रभिन्‍न भी नहीं है । 
घर्मास्तिकाय पर भ्रधर्मास्तिकाय को छोड़कर गति धौर स्थिति की व्यास्या नहीं की जा सकती; इस दुष्टि से जीव झौर 
पुद्गल धर्मास्तिकाय और प्रधर्मास्तिकाय से सर्वथा भिन्न नहीं हैं। घर्मास्तिकाय भौर अ्रधर्मास्तिकाय गति-स्थितिशील 
नहीं हैं, संयुक्त-वियुक्तभर्मा भी नहीं हैं, इसलिए वे जीव भौर पुद्गल से सर्वेधा प्रभिन्‍न भी नहीं हैं। जीव के बिना पुद्गल 
की भौर पुदूनल के विना जीव की व्यास्या नहीं की जा सकती। पुद्गल के बिना जीव को कोई प्रवृत्ति नहीं होती झौर 
जीव के बिना पुद्गल की स्पूल परिणति नहीं होती; इस दृष्टि से जीव भ्रौर पुद्गल सर्वभा भिन्‍न नहीं हैं। जीव सयोग- 
वियोगधर्मा नहीं है, रूपी नहीं है प्रौर पुदूगल चैतन्यसय महीं है, इसलिए वे सर्वथा अभिन्‍न भी नहीं हैं। तात्पर्य की भाषा 
में ऐसा कुछ भी नही है, जो सर्वंधा झभिस्न ही है प्रौर ऐसा भी कुछ भी नही है, जो सर्वथा भिन्‍न ही है। प्रभिन्‍नता की 
दृष्टि मे सारा विध्य एक है। भिन्‍नता की दृष्टि से सारा विश्व दो भागों मे विभकत है---चैतन्यमय भौर प्रचैतन्यमग । 

चेतन श्रौर अवेतन की उत्पत्ति के विषय में ग्रनेक दार्शनिक अभिमत हैं। उपनिषद्‌ के ऋषि कहते हैं--पहले 
श्रमत्‌ था; प्रसत्‌ से सत्‌ उत्पन्त हा ।' कुछ ऋषि कहते हैं--प्रसत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । सबसे पहले सन्‌ ही 
भा। उसने सोचा, मैं प्रनेक होऊँ। इस सकत्प मे से सृष्टि उत्पन्न हुई।' जो है, वह सब भ्रात्मा ही है।* जो कुछ हुआ है, वह 
श्ात्मा से ही हुआ है।* प्रात्मा बरह्म ही है।* यह भार्माद्तवाद है। इसके भनुसार भ्रवेतन बेतन से उत्पन्न होता है । 
चेतन और प्रसेतन सर्वंथा भिन्‍ल नहीं हैं । 

अनात्मवाद के प्रनुतार पहले भ्रवेतन ही था । पृथ्वी, जल, अग्नि भर वायु, ये चार भूत थे। इनसे चेतन उत्पन्न 
हुआ । यदि यह पता लगाना है कि मनुष्य की उत्पत्ति कैसे हुई, तो ससार के विकास में ही उसकी खोज करनी होगी। 
मनुष्य का विकास जीवन के पहले रूपो में से होता है। उस विकास के दौरान में ही विचार और सचेतन व्यवहार ने जन्म 
सिया है। इसका प्रथं यहू है कि वस्तु भर्थात्‌ यह वास्तविकता, जो अ्रचेतन है, पहले से थी। मन प्रर्थात्‌ वह वास्तविकता, 
जो सचेतन है, बाद में श्रायी । साथ ही इसका झर्थ यह भी है कि वस्तु या बाह्य वास्तविकता की सत्ता मन से स्व॒नन्त्र है। 
प्रकृति की इस समझ को भौतिकवाद कहते हैं।' यह भूतादवतवाद है। इसके अनुसार अ्रचेतन से चेतन उत्पन्न होता है । 
प्रसेतन भौर चेतन सर्वेधा भिन्‍न नहीं हैं । 

प्रनेकान्त दृष्टि के भ्रमुसार चेतन प्रचेतन से भौर भ्रभेतन चेतन से उत्पन्न नही है । दोनो भ्रनादि हैं, दोनो स्वतन्त्र 
झौर दोनों सापेक्ष । चेतन का एक प्रविभाग भी मिश्रित नहीं है। वह शुद्ध द्रव्य है। उसका प्रत्येक परमाणु ( प्रदेश ) अन्त 
तक चेतन ही रहता है। प्रचेतन का प्रत्येक परमाणु ( प्रदेश ) प्रन्त तक झबेतन ही रहता है। चेतन को भ्रेतन भौर 
अचेतन को वेतन के रूप मे परिणत नहीं किया जा सकता | द्रव्म गूणो का सयुक्त रूप होता है। सब द्रव्यो की यही व्याख्या 
है। जो द्रस्य है, उत सबमें ग्रमन्‍त गण हैं भौर प्रनन्‍्त गुणों के जितने समवाय हैं, वे सब द्रव्य है। इस भाषा मे यथा तो द्रव्य 
प्रनस्त होंगे या एक । सचाई यह है कि जे प्रमत्त भी नही हैं झोर एक भी नहीं हैं। सर्वसाधारण गुणो की दृष्टि से द्रव्य 
एक ही है; हिन्‍्तु कुछ गुण ऐसे भी हैं, जो स्वंसाधारण नहीं हैं। उन्हीं फी दृष्टि से द्रव्य भ्रनेक हैं। गति और स्थिति विश्व- 
स्थवस्थां के ध्रसाधारण गण हैं। ह्यूल पदार्थों की गति दृश्य-निमित्तों से होती है, किन्तु सूद्षम स्कन्‍्धों भौर परमाणप्नों 


१ प्रततः सइजापत ।---धाप्बोब्य ६२१ 

२ कुतरतु खलु सोम्य एवं स्यादिति होबात्र कथमसतः सज्जायेतेति। सरमेब सोम्येदमत्र ग्रासीत्‌ । एकमेबाहितोयम । 
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४ ब्रास्तत एजेद सबंध (--घारदोग्य ७२६११ 
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६ मार्क्सबाद क्या है ? लेखक --एमिल बर्सस, पृ० ६८ 
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को गति में वायु या विद्युत्‌ ्रादि सहायक नहीं होते । वे उन्हे छू भी नही पाते | परमाणु की भ्रप्नेरित गति बहुत तीज्र होती 
है। बह एक क्षण में मी लोक के निम्न भाग से ऊष्व भाग तक चला जाता है। वहाँ उसकी गति का माध्यम गतितत्त्व 
( धर्मास्तिकाय ) ही होता है। गतितत्त्व गतिमात्र मे माध्यम बनता है, किन्तु जहाँ दृश्य माध्यम होते है बहाँ उसकी 
अनिवार्यता ज्ञात नही होती; जहाँ दृश्य माध्यम कार्य नही करते, वहाँ उसका अस्तित्व स्वय व्यक्त होता है। 

१८ वीं एव १६ वी शताब्दी के भौतिक विज्ञानवेत्ताओं के समक्ष यह स्पष्ट हो गया कि यदि प्रकाश की तरगे 
होती हैं, तो उनका कुछ भ्राघार भी होगा । जैसे पानी सागर की तरगो को पैदा करता है भ्ौर हवा उन कम्पनों को जन्म 
देती है, जिन्हे हम ध्वनि कहते हैं। भत' जब परीक्षणों से यह व्यक्त हुआ कि प्रकाश शून्य से भी होकर विचर सकता है, 
तब वैज्ञानिकों ने 'ईथर' ( 200०८ ) नामक एक काल्पनिक तत्त्व को जन्म दिया, जो उनके विचार में, समस्त झाकाश 
और पदार्थ मे व्याप्त है। बाद मे, फरेडे ने एक प्न्य प्रकार के ईथर का प्रतिपादन किया, जिसे विद्युत्‌ एवं चम्बकोय 
शक्तियों के वाहक के रूप मे माना गया। अन्तत' जब म॑क्सवेल ने प्रकाश को एक 'विद्युत्‌-चुम्बकीय विक्षोभ' (£॥६९ए- 
0०:74284600 70500793॥08 ) के रूप में मान्यता प्रदात की, तब ईयर का प्रस्तित्व निश्वित-सा हो गया ।' 

स्थिरता का माध्यम स्थिति-तत्त्व है। एक परमाणु झाकाञअ-प्रदेश मे स्थित होता है, वहाँ उसका माध्यम स्थिति- 
तत्त्व ही होता है। 

झ्राकाश स्थिति का माध्यम नही है। वह चर और स्थिर, दोनो तत्त्वों का माध्यम है। श्राधार-शुन्य कुछ भी 
नहीं है। स्थल पदार्थ के लिए स्थूल श्राधार होते है। यूक्ष्म या चतु स्पर्णों स्वन्धों के लिए स्थल आधार की श्रपेक्षा नही 
होती | उनका जो झाधार है, वह भाकाश ही है । एक पदार्थ की दूसरे पदार्थ से जो दूरी है, उसका माध्यम प्राकाश ही है । 
इमके बिना सब पदार्थ स्वावगाही नही होते । 

ये तीन अस्तिकाय अरूपी है, इन्द्रियातीत हैं। ये विहव-व्यवस्था की श्रनिवायं प्रपेक्षा से स्वीकृत है। गति, 
स्थिति भौर पग्रवगाह (>5या विभाग ) इन प्रसाधारण गुणो से गतितत्त्व (धर्मास्तिकाय ), स्थिति-तत्त्व (अ्रधर्मास्तिकाय ) 
और पवगाह-तत्व (आकाशास्तिकाय ) का भ्रस्तित्व प्रमाणित होता है । 

संघात और भेद भी झ्रसाधारण गुण है। चार श्रस्तिकायो मे केवल सघात है, भेद नही है। भेद के पद्चान्‌ 
सघात और सघात के पश्चात्‌ भेद--यह शक्ति केवल पुद्गलास्तिकाय मे है। दो परमाणु मिलकर द्विप्रदेशी, यावत्‌ अनन्त 
परमाणु मिलकर अनन्तप्रदेशी स्कन्ध वन जाते हैं। वे वियुक्त होकर पुन दो परमाणु यावत्‌ भ्रनन्‍त परमाणु हो जाते है । 
यदि सयोग-वियोग गृण नहीं होता तो यह विश्व या तो एक पिण्ड ही होता या केवल परमाणु ही होते । उन दोनों रूपो से 
वर्तमान विद्व-व्यवस्था फलित नही होती । पुद्गल द्रव्य रूपी है, इन्द्रियगम्य है, इसलिए इसका प्रस्तित्व बहुत स्पष्ट है, पर 
इसकी स्वतन्त्र सत्ता का श्राधार यह सघात-भेदात्मक गुण है । 

चैतन्य भी श्रसाघारण गुण है। श्रचेतन से चेतन की प्रक्रिया भिन्‍न होती है। ग्रहण, परिणमन, व्युस्सर्जन, 
स्वीकरण, सजातीय प्रजनन, वृद्धि, अनुभूति, ज्ञान ब्रादि ऐसे धर्म हैं, जो चेतन मे ही प्राप्त होते हैं। चेतन भ्ररूपी है, इच्दिया- 
तीत है, उसका अस्तित्व चैतन्य गुण से गम्य है। 

जीव और पुद्गल---इन दोनों भ्रस्तिकायों के योग से विश्व की विविध परिणतियाँ होती है। तीन अ्रस्तिकाय 
झपनी स्वरूप-मर्यादा तक ही परिवर्तित होते हैं। वे बाह्य निमित्तो से प्रभावित नहीं होते और न वे दूसरे द्रव्यों को 
प्रभावित करते हैं। उनका अस्तित्व और क्रिया सब दिशाओं में समान रूप से है। इसीलिए भ्मेरिकन भौतिक विज्ञान- 
वेत्ता ए० ए० माईकेलसन शौर ई० डब्न्यू ० मोरले ईथर-सम्बन्धी परीक्षणो मे शपजल नही हुए । उन्होने क्लीवलैण्ड मे सन्‌ 

१८८१ में एक भव्य परीक्षण किया। 

“उनके परीक्षण के पीछे निहित सिद्धान्त काफी सीधा था । उनका तर्क था कि यदि सम्पूर्ण आकाश कैव्स ईथर 

का एक गतिहीन सागर है, तो ईथर के बीच पृथ्वी की गति का ठीक उसी तरहू पता लगना चाहिए झौर पैमाइण होनी 





१ ढा० भ्राईरट्टीत और ब्रह्माण्ड, लिकत बा रनेट, पृष्ठ ४२ 
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आहिए, जिस तरह साविक सागर में जहाज़ के वेग को मापते हैं। जैसा कि न्यूटन ने इगित किया था, जहाज के प्रन्दर के 
किसी यांत्रिक परीक्षण द्वारा शान्त जल में चलने वाले जहाज की गति मापता प्रसम्भव है। ताविक जहाज की गति का 
अनुमान सागर में एक लट्टा फेककर झौर उससे बँघी रस्सी की गाँठों के खुलने पर नजर रखकर लगाते हैं। श्रत ईथर 
के सागर में पृथ्वी की गति का श्रनुमात लगाने के लिए, माईकेलसन भ्रौर मोरले ने लट्टा फेंकने की क्रिया सम्पन्त की । 
अ्रवध्य ही, यह लट्टा प्रकाश की किरण के रूप में था। यदि प्रकाश सचमुच ईथर मे फंलता है, तो इसकी गति पर, पृथ्वी 
की गति के कारण उत्परन ईथर की धारा का प्रभाव पड़ना चाहिए । विशेष तौर पर, पृथ्वी की गति की दिशा मे फंकी गई 
प्रकाश-किरण में ईयर की धारा से उसी तरह हल्की बाधा पहुँचनी चाहिए, जैसी बाधा का सामना एक तैराक को धारा 
के विपरीत तैरते समय करना पड़ता है, इसमें झन्तर बहुत थोडा होगा, क्योंकि प्रकाश का वेग (जिसका ठीक-ठीक निश्चय 
सन्‌ १८८६ में हुआ) एक सैँकण्ड मे १.८६,२८४ मील है, जबकि सूर्य के खारो ओर अपनी धुरी पर पृथ्वी का वेग केवल 
बीस मील प्रति सैकण्ड होता है। भत एवं ईथर-धारा की विपरीत दिशा मे फैके जाने पर प्रकान्च-किरण की गति १,८४६, 
२६४ मील होती चाहिए, और यदि सीधी दिशा मे फेफी जाये, तो १२,८६,३०४ मील । इन विचारों को मस्तिष्क मे रख- 
कर माईकिलसन और मोरले ने एक यत्र था निर्माण किया, जिसकी सृक्मदर्शिता इस हद तक पहुँची हुई थी कि वह 
प्रकाद् के सीख वेग में प्रति सैकण्ड एक मील के अ्रन्तर को भी झकित कर लेता था। इस यत्र मे, जिसे उन्होंने व्यति- 
करणमापक' (एएटाटः076८टा ) नाम दिया, कुछ दर्पण इस तरह लगाये हुए थे कि एक प्रकाश-किरण को दो भागो में 
बॉटा जा सकता था झ्रौर एक-साथ ही दो दिशाओं में उन्हे फेंका जा सकता था। यह सारा परीक्षण इतनी सावधानी से 
झ्रायोजित और पूरा किया गया कि इसके परिणामों में किसी तरह के सदेह की गुजायश नही रह गई । इसका परिणाम 
सीध-सादे शब्दों मे यह निकला--प्रकाश-किरणों के वेग मे, चाहे वे किसी भी दिशा में फंकी गई हो, कोई प्रन्तर तहीं 
पण्ता। 

“भाईकेलसन श्र मोरले के परीक्षण के कारण वेज्ञानिको के सामने एक व्याकुल कर देने वाला विकल्प भ्राया । 
उनके सामने यह समस्या थी कि वे ईयर-सिद्धान्त को--जिसने विद्युत-चुम्बकत्व भौर प्रकाश के बारे मे बहुत-सो बाले 
बतलाई थी---छोड़े या उससे भी प्रधिक मान्य कोपरनिकन-सिद्धान्त को , जिसके प्रनुसार पृथ्वी स्थिर नहीं, गतिशील 
है । बहुत-से भौतिक विज्ञानवेत्ताओं को ऐसा लगा कि यह विश्वास करना भ्रधिक भ्रासान है कि पृश्णी स्थिर है, बनिस्वत 
इसके कि त रगे---प्रकाश-त रगे, विद्युत्‌ चुम्बकी य-त रगें, बिना किसौ सहारे के अस्तित्व मे रह सकती है। यह एक बडी विकट 
समस्या थी--इतनी विकट कि, इसके कारण वेशानिक विचारधारा पच्चीस वर्षों तक भिन्न-भिन्न रही, एक्मत न हो 
सकी। कई नयी कल्पनाए सामने प्रस्तुत की गई झौर रह भी कर दी गई । उस परीक्षण को मोरले और दूसरे लोगो ने 
फिर झुरू किया, पर परिणाम वही निकला---ईथर मे पृथ्वी का प्रत्यक्ष वेग शून्य है ।/* 

ईथर प्रकाश की गति की प्रभावित नहीं करता इसलिए भ्राईन्‍स्टीन ने उसके भरस्तित्व का निरसन किया । किन्तु 
गति-नियामक तत्त्व के प्रभाव में पदार्थ भनन्‍्त में कही भटक जाते शौर वतेमान विश्व एक दिन प्रकाश-धून्य हो जाता। 

जीव धौर पुद्गल बाह्य निमित्तों से भी प्रभावित होते हैं, परिवर्तित होते है। जीव पुद्गल को प्रभावित करता 
है और पुदूगल जीव को प्रसावित करता है। इसलिए इनमें स्वाभाविक और वेभाविक (बाह्य निमित्तज) दोनों प्रकार 
के परिवर्तन होते हैं। पुदूगली जीव का भस्तित्व ही हमारे प्रत्यक्ष है। पुद्गल-मुक्त जीव हमारी ज्ञान-घारा से परे है । 
प्राहार, शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छूवास, भाषा झौर मन--छहो पर्याप्तियाँ पौदगलिक हैं । इन्ही के व्रारा जीव व्यवत या जेय 
बनता है। दृश्य जगत्‌ जो है, वह पौदगलिक है, किन्तु इसका निमित्त जीव ही है। सूक्ष्म स्कन्ध हमारी दृष्टि के विषय नहीं 
बनते। हमारी दृष्टि में भरा सकं, इतनी स्थूलता उन्हें जीव के द्वारा ही प्राप्त होती है। जितने पुद्गल-दृष्य हैं, वे तो या 
जीव के शरीर-रूप में परिणत हैं या हो चुके हैं ।* 


१ बा० भ्राईसिसटीस भौर स्रह्ापढ, १० ४३-४६ 
२ झाचाराजूवृत्ति, १९ 
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ज्ञान, ददोन, सुख-दु'ख की भ्रनुभूति, वीये ये जीव के गुण या कार्य है।' शब्द, भन्धकार, उद्योत, प्रभा छाया, 
ग्रातप, वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श ये पुद्गल के गुण या कार्य है ।' शब्द, भ्रातप, उद्योत भ्रादि सहति-रहित पवार्थ ( चैं855६$8 
ग8(८ ) ग्रथवा ऊजरूप (०४०४४) हैं । 

दृश्य पदार्थ का मूल (घोतव॥8(6 ८०४९धध८॥४) परमाणु है। उनकी प्रनेक वर्गेणाए (सजातीय परमाणु 
समूह) हैं। वे मौलिक कण (४४४ थ॥7५ ?20८७) समुदित होकर पदार्थ का निर्माण करते है। बाह्य निमिसो 
से प्रथवा निश्चित काल-मर्यादा के भ्रनुसार एक पदार्थ दूसरे पदार्थ मे परिवर्तित भी हो जाता है। पृदगल को विचित्र 
परिणति के कारण विद्वव की व्यवस्था प्ननन्तरूपी है। 

सहान्‌ जर्मन गणितज्ञ लिबनिज ने लिखा है--“मैं यह प्रमाणित कर सकता हूँ कि न केवल प्रकाश, रंग, ताप 
भौर इस तरह की अन्य चीज़ें, भपितु गति, श्ाकार झौर विस्तार भी वस्तु के ऊपरी गुण है ।” उदाहरणस्वरुप, जैमे हमारी 
दृश्य शक्ति यह बतला देती है कि गोल्फ की गेद सफेद है, उसी तरह हमारी स्पर्शातभूति की मदद से वह यह भी बला 
देती है कि वह गोल, चिकनी भर छोटी है। ये ऐसे गृण है, जो हमारी इख्दरियों से पृथक्‌ होने पर उसे गस से श्रधिक 
यथार्थता नहीं रखते, जिसे हम परम्परानुसार सफेद की सजा देते है ।* 

बहने ने कहा है---वे सभी तत्त्व, जिनसे इस ससार का हाँचा तेयार हुआ है, मानस को छोड़ देने के बाद 
कोई नथ्य नहीं रखते। जब तक हम उन्हें इन्द्रियों से ग्रहण नहीं करते या जब तक वे हमारे या अन्य किसी प्राणी के 
मानस में अपना अस्तित्व नही रखने, तबतक या तो उनका सर्वथा झरिलन्व ही नहीं होता, या फिर बे विसी सनासन 
शक्ति के मानस भे प्रपना अस्तित्व रखते हैं।” आईन्स्टीन यह प्रकट करके कि आकाश-काल ($826 #श९) फ्ेवल 
अन्तर्जान के रूप हैं--जितको रग, रूप और आकार की धारणाप्रों की भाँति चेतना में विलग नहीं किया जा सकता--- 
इस तक की गाडी को अपनी भ्रन्तिम सीमा तक ले गए। आकाझञ का प्रस्तित्व केवल पदार्थों के क्रम या एनती व्यवस्था 
में है--इसके भ्रतिरिक्त वह कुछ नही है। इसी प्रकार काल, घटनाग्रों के एक क्रम के ग्रतिरिकिक, जिससे हम उसे भापते 
है, भौर कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं रखता ।* 

स्थादवाद के अनुसार वर्ण, गन्ध, रस झौर स्पर्दो का अस्तिस्व सानसिक नहीं है। ये पुद्गल के पर्याय (खिल ) 
है । इन्ही की प्रपेक्षा वे श्रमाश्वत है ।* 

वर्णादि चतुष्टय की विविधता चेतना या बाह्य वस्तु-सापेक्ष है, किन उसका अस्तित्व चेतना या वाद्य वस्त- 
सापेक्ष नही है। एकत्व, पृथक््व, सख्या, श्राफार, सयोग और विभाग ये पुद्गल की ग्रवस्थाए है ।९ परमाणुओं का एकरव 
और पृथकव, सहज भी होता है, वैसे ही उनकी वर्णादि-चतुप्टयी की परिणति भी सहज होती है। छोटा-बड़ा, नघू-गरु, 
ऋजु-बक, ये जैसे सापेक्ष धर्म है--दो वस्तुओं की तुलना में उत्पन्न धर्म है, बसे वर्णादिललष्टयी सापेक्ष धर्म नहीं है। 
यह वस्तुवाद है । स्पर्श मूल जक्ति है। रूखा, चिकना ये उसकी प्रभिव्यक्ति के प्रकार है। इनकी कोई स्थायी सत्ता नहीं 
है। सौन्दर्य-प्रसौन्‍दर्यं, उपयोगी-अनपयोगी ग्रादि की कल्पना चेतना का रूप है। पर किसी वस्त की भस्तिता चेतना 
का रूप नही है। दिकू श्रौर काल उपयोगितावाद के तत्त्व हैं। उनकी वास्तविक म्ता नहीं है। स्थादवाद के धनुसार 


१ उत्तराष्ययन, भ्रध्ययन २८ 

२ उत्तराध्ययन, श्रध्ययत् २८ 

३ डा० झाईनटटीत झोर ब्रह्माण्ड, पृ० १७ 

४ बहा, पृ० १८४ 

२ 'परमाणुपोग्गलेण भस्ते | कि सासए प्रसासए ?' 'गोयपा लिय सासय, सिय प्रसासय । 
में केणटठेणं भन्ते | एवं बुच्चइ- 'सिय सासए, सिय भ्रतासए ?” 
वोयमा वव्वट्टयाए सासए, बस्तपड्जवेह भाव फासपम्जवेंहि, भसासए । 

६ उत्तराध्ययन, प्रध्ययन २८ 
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विए्य की प्रसण्डता चतुरूपात्मक है। द्रव्य, केत्र, काल भौर भाव , इन चारो के बिना उसकी व्याल्या नही हो सकी । 
प्रव्य प्रनन्त गुणो का पिण्ड है। भाव उसकी भश्रवस्थाए है। पे भी भ्नन्‍्त होती हैं। भ्रवस्था से वियुक्‍त कोई द्रव्य नहीं 
होता और द्रव्य से वियुक्त कोई भवस्था नहीं होती । जितने परिवर्तन होते हैं वे सब द्रव्य मे ही होते है, भौर जितने द्रव्य 
होते है वे सब परिवर्तन के कारण ही प्रपना अस्तित्व बनाये रखते हैं। परिवर्तत कहाँ होता है, इसकी व्याख्या क्षेत्र के 
बिता नहीं की जा सकती । इसके दो रूप है . प्राकाश श्ोोर विक्‌। भाकाश वास्तविक है। दिक्‌ निरपेक्ष तत्व नहीं है, 
यह पभ्राकाश का ही कल्पित रूप है। ऊध्व, निम्न भ्रादि सापेक्ष है। उनका पअ्रस्तित्व हमारी चेतनाए है। परिवर्सनन कब 
होता है, इसकी व्याध्या काल के बिना नहीं की जा सकती ; या सापेक्ष काल का भी निरपेक्ष भ्रस्तित्व नही है। वह द्रव्य 
का ही एक पर्याय है। उसका तियंक्‌ प्रचय मही है--स्कन्घ नही है। वह केवल ऊध्वे प्रचय हैं--पौर्वापयं या श्रम है। जो 
जीव भौर प्रजीव के परिवर्तन का क्रम है, वह नैश्चशिक काल है। ज्योतिश्वक् पर आधारित जो घटता-चक्र है, वह व्याव- 
हारिक था सापेक्ष काल है। झाईनसटोन की चतुविस्तारात्मक श्रखण्डता मे द्रव्य के श्राकाश धौर काल से परिवर्तित 
भावषो--पर्याग्रो का विचार है। उनके सापेक्षवाद के भ्रनुसार “एक रेलमार्ग एकविस्तारात्मक श्राकाशीय प्रखण्डता है 
झौर उस पर चल रही गाड़ी का बालक किसी भी समय किसी एक समन्वयात्मक बिन्दु--एक ह्टेशन या मील के पत्थर 
को देखकर झपनी अ्रवस्थिति को मालूम कर सकता है, परन्तु एक जहाज़ के कप्तान को दो विस्तारों को चिन्ता करनी 
पड़ती है। रमद्र की सतह एक ह्विविस्तारात्मक अखण्डता है झौर वे समनन्‍्वयात्मक ब्रिन्दु, जिनसे नाविक हविविस्तारात्मक 
श्रषण्डता में श्रपनी झवस्थिति का निदत्रय करता है, प्रक्षांश और देशान्तर है। एक विमान-चालक वो श्रपना विगान 
एक जिविस्तारात्मक श्रखण्डता के बीच से ले जाना पडता है, प्रत उसे न केवल प्रक्षादा और देशान्तर की, बल्कि पृथ्वी से 
ग्रपती ऊँचाई का भी ध्यान रखना पड़ता है। एक विमान-बालक की झ्खण्डता जिस रूप में हम प्राकाश को देखने है, 
उसी से बनती है । दूसरे शब्दों में, हमारे ससार का भाकाश एक जतिविस्सारात्मक श्रखण्डता है। 

“लेकिन गति से सम्बन्धित किसी प्राकृतिक घटना की चर्चा करते समय प्राकाद में उसकी श्रवस्थिति को ही 
ब्यवत करना पर्याप्त नहीं है। यह भी बतलाना भावश्यक है कि काल में स्थिति का परिवर्तन कंसे होता है। प्रतणब, 
स्यूयार्क से शिकागी जाने वाली ऐक्सप्रेस गाही का एक सही चित्र प्रस्तुत करने के लिए इसना कह देना ही काफी नहीं 
है कि बह न्यूयार्क से झलबानी, वहाँ से सिराक्यूस, फिर वहाँसे टोलेडो तथा उसके बाद शिकागो जाती है, बल्कि यह 
बतलाता भी जरूरी है कि उन स्थानों पर वह किस समय पहुँचती है। यह कार्य या तो समय-सारिणी से पूरा हो सकता 
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एक दिविस्तारात्मक प्राकाश-काल-अ्रखण्डता के रूप सें चित्रित पद्ियम की 
झोर आने वाली न्यूपार्क-शिकागो ऐक्सप्रेस 
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है यहदृश्य चित्र से । यदि न्यूयार्क और शिकागो के बीच के मील, एक लकीर खिचे हुए कागज पर नीचे की झोर निश्चित 
किये जाये, घण्टे तथा मिनट लस्बित रूप में दिखाये जाये भ्रौर पृष्ठ के एक कोने से सामने के दूसरे कोने तक एक रेखा 
खीचकर मार्ग-प्रालेख प्रदर्शित किया जाये तो द्विविस्तारात्मक आकाश-काल अखण्डता में गाडी की प्रगति प्रदर्शित होगी। 
इस तरह के नकक्‍्शों से ग्रधिकाश समाचारपत्र-पाठक परिचित है। उदाहरणस्वरूय, स्टॉक-मार्केट का नक्शा ह्विविस्तारा- 
त्मक डाल र-काल अखण्डता मे आथिक घटनाओ को प्रकट करता है। इसी तरह न्यूयार्क से लास एजिल्स जाने वाले 
एक विमान की उडान को एक चतुविस्तारात्मक आकाश-काल ग्रखण्डता में चित्रित किया जा सकता है। यह तथ्य कि 
विमान क्ष भ्रक्षाण, य देशान्तर और के ऊंचाई पर है, विमान-कम्पनी के यातायात-व्यवस्थापक के लिए कोई महत्त्व नहीं 
रखता, यदि सम्बन्धित काल की जानकारी न हो । अ्रतएव काल चौथा विस्तार है। और, यदि कोई उड़ान को उसके 
सम्पूर्ण रूप मे एक प्राकृतिक यथार्थता के रूप मे देखना चाहता है, तो इसे परथक्‌-पृथक्‌ उडान, चढाई, सरकाव और उत्तार 
के रूप मे नही बाँटा जा सकता । इसे तो एक चनुविस्तारात्मक ग्राकाश-काल ग्रखण्डता के रूप में ही सोचना पड़ेगा ।/* 

दिक्‌ और काल इन दो सापेक्ष सत्यो को न ले तो निरपेक्ष सत्य पाँच आस्तिकाय है। इनका प्रस्तित्व न तो 
हमारी चेतना में है और न एक-दूसरे की तुलना मे उद्भूत है, किन्तु स्वतन्त्र है। इन भिन्‍न-भिन्‍न छूपों में अवस्थित श्रस्ति- 
कायो और उनके कार्यों का जो समवाय है, वही विश्व है ।* 

कुछ समालोचकी ने लिखा है कि स्पादवाद हमे पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक नही ले जाता , वह पूर्ण सत्य की यात्रा 
का मध्यवर्ती विश्वामगृह है। किन्तु इस समालोचना मे तथ्य नही है। स्यादवाद हमे पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक ले जाता 
है। उसके अनुसार पञचास्तिकायमय जगत्‌ पूर्ण या निरपेक्ष सत्य है। पाँचो आस्तिकायों के अपने-प्रपने प्रसाधारण गण 
हैं भर उन्ही के कारण उनकी स्वतन्त्र सत्ता है। इनके अस्तित्व, गण और कार्य की व्याण्या सापेक्ष दष्टि के बिना नहीं की 
जा सकती। चेतन में केवल चंतन्य ही नही है, उसके भ्रतिरिक्त भ्रनन्त धर्म और है, किन्‍त्‌ चेतन चैतन्य धर्म की अपेक्षा से 
ही है, शेष धर्मों की श्रपेक्षा से वह चेतन नही है। 

एक धर्म से कोई द्रव्य नही बनता । सामान्य और ग्रसामान्य सम्भूत होकर द्रव्य का रूप लेत है। थे सत्र सवया 
भ्रविरोधी ही नही होते, कथचित्‌ विरोधी भी होते है। वे सर्वंथा विरोधी ही नहीं होते, कथचित अ्रविरोधी भी हाते है । 
थदि सर्वथा अविरोधी ही हो तो वे भ्रनेक नही हो सकते श्रौर यदि वे सर्वेया विरोधी ही हो तो एक नहीं हो सकते । यह 
अविरोधी भोर विरोधी भावो का जो सामड्जस्य या सह-अस्तित्व है, वह द्रव्य की सहज सापेक्षता है और द्रव्यगत सापेक्षसा 
की सामज्जस्यपूर्ण व्यास्या हमारी बौद्धिक सापेक्षता है। 

हम किसी भी निरपेक्ष सत्य को ऐसा नहीं पाते, जो अपने स्वरूप की व्यास्या में सापेक्ष न हो । बेदान्ती ब्रद्वा 
को पूर्ण या निरपेक्ष सत्य मानते हैं, पर वह भी स्वभावगत सापेक्षता से मुक्त नही है। उपनिषद की भाषा में “अ्रद्मा सवःम्प 
भी है, निष्कम्प भी है दूर भी है भ्रौर समीप भी है, सबके झन्तर में भी है मोर सबके बाहर भी है।'* वह अणु-मे-प्रण 
श्रौर महान्‌-से-महान्‌ है।* भगवान्‌ महावीर की भाषा मे जीव सकम्प भी है भौर निष्कम्प भी है, सवीय भी है भर निर्वी 


डा० भाईनसटोन झोर ब्रह्माण्ड, पु० ७२-७४ 
२ किमिय॑ भंते ! लोएत्ति पवच्चह ? 
गोयमा ! पंचर्थिकाया, एस एयतिए लोएतसि पवचचह | --भगवतों सत्र १३-४ 
प्रभेगत्वादिभिर्ष में ग्रच्विदात्मा चिदात्मक । 
झानवर्शनतस्तस्मात्‌ चेतनादेतगात्मक: ।। --स्वरुपसस्धोधन, इलोक ३ 
४ तदेजति तस्नेजति तददूरे तद़बन्तिके । तदस्तरस्य सर्बस्य तदु सर्वस्थास्य बाह्ृत: | 
“ िवाध्योपनिवदू, ५ 
५ झणोरणीयान्‌ महतो भहीयान्‌। ---कटोपनिवद 
६ भगवतों सूत्र, २४१४ 
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भी है।' इन विरोधी रूपो में ही जगत्‌ पूर्णता भजित करता है| तात्पर्य यह है कि पूर्ण वही हो सकता है, जिसमे विरोधी 
भर्मों का सामञ्जस्यपूर्ण सह-प्रस्तित्व हो । 


इझस्तित्व झोर नास्तित्व का तिथपम 


सामान्य धर्मों की दृष्टि से जगत एक है। द्रव्यत्व एक सामान्य धर्म है। वह परमाणु मे भी है और चेतन मे भी 
है। उसकी दृष्टि से परमाणु भौर चेतन भिन्न नहीं हैं। चेतन्य विशेष धर्म है, वह चेतन मे है, परमाणु भे नही है । उसकी 
दृष्टि से चेतन परमाणु से भिन्‍न है। सामान्य धर्मों की दोनो मे भ्स्तिता है। एक-दूसरे के विशेष धर्मों की एक-दूसरे मे 
नास्तिता है। सामान्य धर्मों की प्रस्तिता से द्रव्य बनते तो वे अनेक नही होते । विशेष धर्म की नास्लिता से द्रव्य बनते तो 
विश्व की व्यवस्था सर्वथा वियुक्‍त होती, उसमे कोई सामझ्जस्य या सह-अस्तित्व नही होता। अस्तिता और नास्तिता 
इन दोनो के योग से द्रव्य बनले है, इसी लिए विश्व की व्यवस्था सयुक्त है और उसमे विशेष धर्मों या विरोधी धर्मों का 
सामझ्जस्यपूर्ण मह-प्रस्तित्व है। प्रस्पेक द्रव्य मे दो प्रकार के पर्याय होते है--अ्रस्तित्व-पर्याय और नास्तित्व-पर्याय । 
अ्रस्तित्व-पर्याय जमे द्रव्य के घटक होते है, वैसे ही नास्तित्व-पर्याय भी उसके घटक होत॑ हैं। दोनों मिलकर ही उसकी 
स्वतस्त्र सत्ता की स्थापना करते हैं । स्वर्ण भौर जल, ये दो द्रव्य हैं । स्वर्ण के घटक परमाणु जल के घटक परमाणओ से भिन्‍न 
है | स्वर्ण विशुद्ध है भौर जल दो वायुझो के मिश्रण से उत्पन्न है। भ्रपने-भपने घटक परमाणु उनसे भ्रस्ति-र्याय के रूप भे 
सम्बड़ हैं। वेसे ही एक-दूसरे के घटक परमाणु उनसे नास्ति-पर्याय के रूप में सम्बद्ध है। दोनों पर्याय एक साथ सम्बद्ध 
रहुकर ही द्र॒ब्य को स्वरूप प्रदान करते है।' केवल-अस्ति रूप में कोई द्रव्प नहीं है, केवल नास्ति-रूपमे भी कोई द्रव्य नहीं 
है, जितने द्रथ्य है, सब प्रस्ति-नास्ति रूप मे है : 


द्र्व्य 
केवल भ्रस्ति”' "7 ता हा ० 
केवल नास्ति *' * “ *** ७ 


प्रास्ति-नास्ति "हा 

वस्तु-सत्य की दृष्टि से तीसरा विकल्प ही सत्य है। केवल अस्ति झौर केवल नास्ति का निरूपण सापेक्ष दृष्टि 
से ही हो सकता है : 

स्यात्‌-प्रस्ति एव-- किसी दुष्टि से है । 

स्थात्‌ नासिल एवं--किसी दृष्टि से नही है । 

स्वर्ण के परमाणु स्वर्ण के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध है और जल के परमाण उसके साथ नास्तित्व रूप मे 
सम्षद्ध है । 

९०००० गन है 


७०००००---जल नही है 


०००००-- है 


0०००० मलहीं है | स्वर्ण है 


90006 


१ भगवती छूज, १।८५ | 
३ द्विविधाः पर्षायियः पर्यायाश्थिश्यर्ते---सम्यद्धाइचासम्यद्धाइचज 
“-विशेषशवश्यक भाव्य, ४८१-४६८२ बृत्ति, १० १७८-१८० 
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००००० | है 


90000 
००००० --नहीं हैँ 


७७०७० “वर्ण है 


००००० | स्वर्ण नही है 


0०००७ 
- जल के परमाणु जल के साथ भ्रस्तित्व-हूप में सम्बद्ध है ग्रौर स्वर्ण के परमाणु उसके साथ नास्तिस्व-रूप मे 

सम्बद्ध है। 

स्वर्ण के परमाणु जैसे स्वर्ण के साथ ग्स्तित्व-रूप मे सम्बद्ध हैं, बैसे ही यदि जल के साथ भी प्रस्तित्व-रूप में 
मम्बद्ध हो, तो स्वर्ण भौर जल दो नही हो सकते | 

स्वर्ण के परमाणु जैसे जल के साथ नास्तित्व-रूप से सम्बद्ध है, बैसे ही भ्रदि स्वर्ण के साथ भी नास्तित्व रूप से 
सम्बद्ध हो, तो स्वर्ण होता ही नही । 

जल के परमाण स्वर्ण के साथ यदि नास्तित्व रूप मे सम्बद्ध न हो, तो जल ग्रौर स्वर्ण दो नहीं हो सकते । 

इस प्रकार प्रस्ति भौर नास्ति दोनो पर्याय समन्वित या सापेक्ष होकर ही द्रव्य की स्वतन्त्र सना का निर्माण करते 

है। इस सापेक्षता को समभकर हो हम भेद में अभेद को स्थापना कर सकते हैं 


जल है । 


द्रव्य 
केवल भेद (१११ ९४६ 
केबल झभेद' ता व हा १० 
भेद-अभेद'" '*' * हैं 


केवल भेद और केवल अभेद का तिरूपण सापेक्ष दृष्टि में ही हो सकता 
स्पात्‌ भेद एव--किसी दृष्टि से भेद ही है 
स्थात्‌ प्रभेद एव--किसी दृष्टि से श्रभेद हो है । 
०००००---स्वर्ण--भेद ( विशेष ) 


००००० 


| जल--भेद (विशेष ) 


००००० 


००००० “-पदृगल 


००००० अ्रभद [ सामान्य ) 
| पुदगल 


जे 


000०७ 
वस्तु-सत्य पुद्गल है । स्वर्ण झौर जल सापेक्ष द्रव्य है | 
स्थायित्व श्र परिवर्तन का नियम 


कोई पूर्व-परिचित व्यक्ति हमारे सामने आता है, तव हम कहते है -- यह वहीं है। ' बरसात होते ही भूमि अ्रकुरित 
हो उठती है, तब हम कहते हैं---/हरियाली उत्पत्त हो गई ।' कपूर हमारे हाथ में रहते-रहते उद जाता है, तथ हम कहते 
....0.ह0हत १) (६, (8 भत्यत ि हु | 
है--“बह नष्ट हो गया ।” “यह वही है'--यहू तित्यता का सिद्धान्त है। “हरियाली उत्पन्न हो गई --बहू उत्पत्ति का 
सिद्धान्त है। वह नप्ट हो गया --यह विनाश वा सिद्धान्त है | 
हे द्रव्य की उत्पत्ति के विषय में परिणामवाद, ग्रारम्भवाद, समृहवाद श्रादि श्रनक प्रभ्िमन है। उसके विनाश के 
बरषय में भी अनेक विचार है--रूपान्तरवाद, विच्छेदवाद ग्रादि । परिणामबादी साख्य दर्शन कार्य बे प्रपनी कारण में सत्‌ 
३ अप के ञं क कट हि ञ्य' ) 
मानता है। सत्‌कायवाद के झ्नुसार जो असत्‌ है वह उत्फन्‍न नहीं होता ग्रौर जो सन्‌ है वह नष्ट नहीं होता ; केवल रूपान्तर 
च रै ५ ; ञ 
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होता है। उतत्ति का भर्थ है सत्‌ की अभिव्यक्ति भौर विनाश का भर्थ है सत्‌ की भ्रव्यक्ति । प्रारम्भवादी न्यायवेशेषिक कार्य 
को भ्पने कारण में सत नहीं मानते । भसत्‌ कार्यवाद के अनुसार भ्रसत्‌ उत्पन्न होता है श्र सत्‌ विनष्ट होता है। इसीलिए 
नैयायिक ईईवर को कूटस्थ नित्य और प्रदीप को सर्वथा श्रनित्य मानते है। बोद्ध दाशनिक स्थृल द्रव्य को सूक्ष्म अवयवों 
का समूह मानते हैं, तथा द्रब्यमात्र को क्षण-विनह॒वर मानते है । उनके झभिमत में स्थिति कुछ भी नहीं है। जो एकान्त 
नित्यवादी हैं, वे भी परिवर्तन की उपेक्षा नहीं कर सकते, जो हमारे प्रत्यक्ष, है। जो एकान्त भ्रनित्यवादी हैं, वे भी स्थिति 
की उपेक्षा नहीं करते, जो हमारे प्रत्यक्ष है। इसोलिए नैयायिको ने दुष्य वस्तुझो को प्रनित्य मानकर उनके परिवर्तन की 
व्याख्या की गौर बौद्धो ने सन्‍्तति मानकर उनके प्रवाह की व्याख्या की । 

वेजशानिक जगत मे रूपान्तर का सिद्धान्त सर्व-सम्मत है। उदाहरणस्वरूप, एक मोमबत्ती को ले खीजिये। जसाये 
जाने पर कुछ ही समय मे उसका सम्पूर्ण नाश हो जायेगा । प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध किया जा सकता है कि मोमबत्ती के 
नाथ होने से अन्य वस्सुओ को उत्पत्ति हुई ।* 

इसी तरह जल वो एक प्याले में रखा जाये और प्याले में दो छिद्र कर तथा उनमे कार्क लगा कर दो प्लेटिनम की 
पत्तियाँ जन में खड़ी कर दी जाये भौर प्रत्येक प्तों के ऊपर एक काँच का ट्यूब लगा दिया जाये तथा प्लेटिनम की 
पत्तियों का सम्बन्ध सार द्वारा बिजली की बैटरी के साथ कर दिया जाये तो कुछ ही समय मे पानी गायब हो जायेगा। 
माथ ही थदि उन प्लैेटिनम की पत्तियों पर रखे गए ट्यूबों पर ध्यान दिया जायेगा तो दोनो में एक-एक तरह की गैस 
मिलेगी, जो प्रॉक्‍्सीजन और हाइड्रोजन होगी ।* 

श्राघुनिक वेशञानिक शोधो से यह प्रमाणित हुश्ा है कि पुदुगल शक्ति मे और शक्ति पुदगल में परिबरतित हो 
सकती है ।* सापेक्षवाद के अनुसार पुदूगल के स्थायित्व के नियम व शक्ति के स्थायित्व के नियम को एक ही नियम में 
समा देना चाहिए। उसका नाम 'पुदूगल भौर शक्ति के स्थायित्व' का नियम कर देना चाहिए।* 

स्थादवाद के भ्रनुसार सत्‌ का कभी नाश नाश नहीं होता भौर असत्‌ का कभी उत्पाद नहीं होता ।* ऐसी कोई 
स्थिति नही होती, जिसके साथ उत्पाद भौर विनाश की भ्रविच्छिन्तन धारा न हों; भर ऐसे उत्पाद-विनाश नही होते, जिन- 
की पृष्ठ-भूमि में स्थिति का हाथ भ हो ? 

सब द्रव्य उमय-स्वभावी है। उनके स्वभाव को व्याख्या एक ही नियम से नहीं हो सकती । प्रसत्‌ का उत्पाद 
नही होता और सत्‌ का विनाश नहीं होता। इस द्रव्पनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा दब्यों ( भ्रौव्याशों या मूलभूत तत्वों ) 
की ही ब्याक्या हो सकती है। हसके द्वारा रूपान्तरों (पर्यायों) की ज्याश्मा नही हो सकती । उनकी व्यासख्या--प्रसत्‌ की 
उत्पत्ति श्लौर सत्‌ का विनाश होता है--इस पर्यायनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा ही की जा सकती है। इन दोनो को एक 
भाषा मे परिणामी-नित्यवाद या सित्यानित्यवाद कहा जा सकता है। इसमे स्थायित्व ग्रौर परिवर्तन के सापेक्ष रूप 
की व्याख्या है। इस जगत मे ऐसा कोई भी द्रण्य नही है, जो सर्बथा स्थायी ही है, भौर ऐसा भी कोई द्रव्य नही है, जो सर्वधा 
परिवर्तनशीन ही है। मोमबत्ती, जो परिवर्तनशील है, वह भी स्थायी है; भौर जीव , जो स्थायी माना जाता है, वह भी परि- 
बर्तनशील है । स्थायित्व और परिवर्तनशीलता की दृष्टि से जीव भौर मोमवत्ती मे कोई झन्तर नहीं है ।' 

कोरी स्थिति ही द्ोती, तो सब द्रव्य सदा एक-रूप रहते, कहीं कोई परिवर्तन मही होता--न कुछ बनता भौर 
३ #& 6:६६ 809४९ 0 767४0 (॥#१809 9१ |, ९, 0७५9७, ७. ।5 
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४ भावरस जत्थि जातो, गरिय भ्रभावह्स उप्यादों | पञ्चास्तिकाय, १५ 
६ प्रादीपसाज्योमसमस्थभाष॑स्पाहदमुद्रघ्यतिभेदि वस्तु । 
शसम्नित्वमेवेकमित्यनन्धदिति त्थ दाजाहिदतां प्रलापा: ॥ 


“आअम्पप्रोध भावस्छेविका, इलोफ ५ 


|. 
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न कुछ मिटता । न कोई घटना होती न कोई क्रम होता, और न कोई व्याख्या होती । 

कोरे उत्पाद और व्यय होते तो उनका कोरा क्रम होता, १र स्थायी प्राधार के बिना वे कुछ रूप नही ले पाते। 
कतृत्व, कर्म और १रिणामी की कोई व्याख्या नहीं होती | स्थादवाद की मर्यादा के अनुसार परिवर्तन भी है भौर उसका 
आधार भी है, परिवर्तन-रहित कोई स्थायित्व नही है, और स्थायित्व-रहित कोई परिवर्तन नहीं है। दोनो प्रपृथक्भृत 
है। परिवर्तन स्थायी में ही हो सकता है, और स्थायी वही हो सकता है, जिसमे परिवर्तन हो । निष्कर्ष की भाषा मे कहा 
जा सकता है--निष्क्रियता और सक्रियता, स्थिरता झौर मतिशीलता का जो सहज समन्वित रूप है, वही द्रव्य है। प्रत्येक 
द्रव्य अपने केन्द्र मे ध्रुव, स्थिर भ्रौर निष्कििय है। उसके चारो झोर परिवर्तत की भट्ट श्खला है। इसे हम परमाण (या 
व्यावहारिक परमाणु) की रचना के द्वारा समझ सकते है। पश्रणु को रचना तीन प्रकार के कणों से मानी जाती है 
१ प्रोटोन, २ इलेक्ट्रोन, हे न्यूट्रोन। प्रोटोन घनात्मक क्रण है। वह परमाणु का मध्य-बिन्दु होता है। हलेबट्रोन ऋणा- 
त्मक कण है। यह धनाण के चारो शोर परिक्रमा करता है । न्यूट्रोन उदासीन कण होते है । 

जीव के प्रयत्त से जो परिवतंन होता है, बह प्रत्यक्ष है। किन्तु जीव में भी जो प्रतिक्षण परिवर्तन होता है-- 
प्रस्तित्व की सुरक्षा के लिए जो सहज सक्रियता होती है श्रथवा निषेध को सुरक्षा के जिए जो विधि का प्रयत्न होता 
है---वह प्रत्यक्ष नही है। इसो लिए हमारी दृष्टि मे किसी भी वस्तु का प्रस्तित्व व्यक्त (व्यञ्जन ) पर्याय में होता है । 
अर्थ-पर्याय (सूक्ष्म सक्रियता) से हम किसी वस्तु का प्रस्तित्व मानने मे सफल नही होते । 

बहुत सारा परिवर्तन जीवो के प्रयत्न के बिना होता है--पदार्थ की स्वाभाविक गति से हाता है । भ्रनेक पर माण 
मिलकर परिवर्तन करते है। तव वह समुदायकृत कहलाता है। धर्मास्तिकाय, ग्रधर्मास्तिकाय और आकाशास्तिकाय में 
ऐकत्विक परिवर्तन होता है । उत्पाद और विनाश दोनों का यही क्रम है।' परमाणु स्वतन्त्र परमाणु के रूप में रहता हे 
तो कम-से-कम एक समय भौर अधिक-से-प्रधिक अभ्रमसख्य कॉल तक रह सकता है। द्वयणक स्कन्ध से लेकर अनन्‍्ताणक 
स्कन्ध के लिए भी यही नियम है।* हि 

एक परमाणु परमाणु-रूप को छोडकर स्कन्ध-रूप में परिणनत होता है, वह जधन्यत एक समय के पठ्चात और 
उन्कर्षत असख्य वाल के पदच्नात्‌ फिर परमाणु-रूप में श्रा जाता है। उससे श्रागे वह स्कन्ध-रूप मे नहीं रह मतता ।* 
सकन्ध में उत्कृष्ट प्रन्तर अनन्त काल का हो सकता है।* 

यह समूचा जगत्‌ अणुझो या प्रदेशों से निष्पन्न है। पुदूगल के श्रण विश्लिप्ट है। गेष चारा प्रास्तिकायों के 
अणु शिलिष्ट है--परस्पर एक-दूसरे से भ्रविच्छिन्न हैं। वे भ्रनादि विश्नसा (स्वाभाविक) बन्ध से बंधे हुए है ।” वह बन्ध 
अनन्तकालीन या स्वेकालीन है । 

सादि-विस्रमा बन्ध का काल-मान इस प्रकार होता है -.- 


जघन्य पल्कृध्ट 
१ बन्धन प्रत्यथिक “-+ एकसमय अमस्य काल 
२ भाजन प्रत्ययिक - प्रन्तर-मुह् सक्ष्येय काल 
३. परिणाम प्रत्यथिक “-- एक समय छ मास 


जीव और पुदुगल अनादि प्रायोगिक बन्ध से बंधे हुए है। ! ब्रालायन, २ श्रालीन, ३ घरीर, ४ शरीर-प्रयोग, 
१ सम्मतिप्रकरण, ३।३२-३४ * 
२ भगवती सृच ५७ 
है बही, ५१७ 
४ ब्रही, ५।७ 
५ बही, ८६ 
६ बही, ६१६ 
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--ये सादि प्रायोगिक बन्ध हैं।' इतका काल-मान इस प्रकार होता है . 


जचन्य उत्त्कतष्ट 
१ आलायन न- अन्तर-मुहूत्त सख्येय काल 
२ आलीन -+ के | 
8 शरीर न एक समय अनन्त काल 
४ दारीर-प्रयोग ज-+ गा र 


सूक्ष्म परिवर्तन (प्रगुरु-लघु पर्याय) प्रतिक्षण होता है भौर सब द्रब्या में होता है। स्थूल परितंन (व्यम्जन 
पर्याय) जीव झौर पुदूगल ; इन दो ही द्रव्यो मे होता है। वह पर-निमित्त से ही होता है और सहज भी होता है। श्रसख्य 
काल के पदचात्‌ व्यञूजन-पर्याय का निश्चित परिवर्तन होता है। सोने का परमाणु प्रसस्य काल के पश्चात्‌ सोने का नहीं 
रहता, बह दूसरे द्रव्य का प्रायोग्य बन जाता है।' यह परिवर्तन ही विश्व-सचालन का बहुत बड़ा रहस्य है। सृष्टि के 
आरम्भ, विनाश और सचालन की व्यवस्था इसी स्वाभाविक परिवतंन के सिद्धान्त पर आधारित है। प्रगुरु-लधु पर्याय 
( --या प्रस्तित्व की क्षमता) की दृष्टि से बिधव भनादि-प्रनन्‍्त है। व्यञ्जन-पर्याय की दृष्टि से विश्व सादि-सान्त है । 
स्वाभाविक परिवतंन की दृष्टि मे विष्व स्वय सठ्न्चालित है। प्रत्येक द्रब्य की सम्चालस-व्यवस्था उसके सहज स्वरूप में 
सन्निहित है। वेभाविक परिवर्तन की दृष्टि से विष्व जीव और पुद्गल के सयोग-वियोग से प्रजनित विविध परिणतियों 
हारा सज्चालित है। विश्व के परिवत्तेन और स्थायित्व की व्याख्या सापेक्षयाद इस प्रकार करता है'--“वैज्ञानिक 
निष्कर्षों को आन्‍्तरिक भौर बाह्य सीमाओझो पर जो भी सत्र प्राप्त हुए है, वे यह व्यक्त करते हैं कि ब्रह्माण्ड का निर्माण 
किसी निश्चित काल में हुआ होगा । जिस प्रभिन्‍न हिसाब से यूरेनियम भ्रपनी परमाण-केन्द्रीय शक्षिति को बिखेरता हे 
(भर चैंकि उसके निर्माण की किसी प्राकृतिक प्रणाली का पता नहीं चलता), उससे प्रगट होता है कि इस प्रृथ्वी पर 
जितना भी यूरेनियम है, सबका निर्माण एक निद्िचत काल मे हुआ होगा। भू-विज्ञानवेत्ताओ्रो की गणना के भ्रनसार यह 
काल करीब बीस भ्रव वर्ष पूर्व रहा होगा । तारो के प्रान्तरिक भागों मे दु्धर्ष रूप से चलने वाली तापकेन्द्रीय प्रणालियों 
जिस तीक़ता से पदार्थ को प्रकाश-किरण में परिणत करती है, उससे प्रन्त रिक्ष-विज्ञानवेत्ता नक्षत्रीय जीवन का विव्वास- 
पूर्वक हिसाब लगाने में समर्थ हैं। उनके हिसाब से अधिकाश दृश्य तारो की श्रौसत प्रायु बीस श्रब वर्ष है। इस प्रकार 
भू-विज्ञानवेसाओो भौर भप्न्तरिक्ष-विज्ञानवेत्ाशों के हिसाब ब्रह्माण्डवेत्ताओ के हिसाब के बहुत अनुकूल ठहरते है , क्योकि 
दौडती हुई ज्योतिर्मालाओों के प्रध्यक्ष वेग के आधार पर बे हस निष्कर्ष पर पहुँचे कि क्द्माण्ड का विस्तार-कार्य बीस 
प्र वर्ष पूर्व आरम्भ हुप्रा होगा । विज्ञान के भन्य क्षेत्रों में भी कुछ ऐसे लक्षण उपलब्ध है, जो इसी तथ्य को प्रगट करते 
है। प्रतएव ब्रह्माण्ड के प्रत्तत' विनाश की भोर इगित करने वाले सारे प्रमाण काल पर श्राधारित उसके प्रारम्भ को भी 
निरसयपूर्यक व्यक्त करते है । 

“यदि कोई एक धमर स्फुरणशील ब्रह्माण्ड (जिसमें स्रज, पृथ्वी और विशालकाय लाल तारे अपेक्षाकृत नवा- 
गन्तुक हैं की कल्पना से सहमत हो जाये, तो भी ध्लारम्मिक उद्भव की समस्या दोष रह ही जाती है। इससे केवल उद्भव- 
काल असीम झतीत के गर्भ मे चलता जाता है, क्योंकि वैज्ञानिकों ने ज्योतिर्मालाभों, तारो, तारा-सम्बन्धी रजकणों, 
परमाणुप्रों गौर यहाँ तक कि परमाणु से निहित तत्त्वों के बारे में गणित की सहायता से जो भी लेखा-जोखा तैयार किया 
है, उसके हर लिद्धान्स की भाषारभूत घारणा यह रही है कि कोई चीज़ पहले से विद्यमान भवदय थी--चाहे बह उन्प्नृक्त 
स्यूट्रोन' हो, या शक्ति की राशि, या केवल भगाध “भ्रह्माण्डीय तत्व, जिससे भागे चलकर ब्रह्माण्ड ने यह रूप प्राप्त 
किया।” 

९१ भगवतो सुज्ष, ८६११ 


२ बहौँ, ५५६ 
ह हा० भ्राईसट्टोन शौर शह्वाव्द, १० १११०११४ 


डंडे ] झाकाम्ंजों शुलसो शिमसन प्त्य [ चतु्ष 


स्याद्वाद की भाषा में विदव के स्थायित्व प्ौर परिवर्तन (झारम्म और विताश, रूपास्तर वा प्र्यान्‍्तर) को 
इस रूप में प्रस्तुत किया जा सकता है 
१ सस्‍्थात्‌ नित्य एब--एक दृषण्टिसे नित्य हीह॑। 
२ स्थात अनित्य एव--  /  झनित्य ही है। 
३ स्थात्‌ नित्य स्थात्‌ प्रतित्य एव--युगपत्‌ वस्तु नित्यानित्य ही है । 


द्र्व्य 
केबल नित्य ए 
/ झनित्य ढ 
नित्यानित्य है 


एक परमाण विभिन्‍न प्रवस्थाओं से सक्रान्त होते हुए भो पअ्स्तत परमाण ही है । वह अनत्त प्वस्याप्रो को और 
प्राप्त करके भी घन्‍्तत परमाणु ही रहेगा । यह नियम सभी द्रव्यों के लिए समान हैं। 


याच्य और भ्रवाच्य का नियम 


उपनिषत्‌ का ब्रद्मा न सत्‌ है,न असत है, किन्तु श्रवक्षतथ्य है । उसका स्वरूपबोधव वाफा है-+नेति-नैति । पह बाणी 
के व्यवहार से परे है।' उपनिषदों में सकम्प-निष्कम्प, क्षर-अक्षर, सत-ञसत, भण महान्‌ ग्रादि अनेक विरोधी युगल ब 
में स्वीकृत है। इसलिए वह अवकक्‍्तव्य बने गया। वेदान्त का वाच्य ह्ै--नामरूपात्नक जगत । 
महात्मा बुद्ध ने-- 
१ लोक शाश्वत है ? 
» अद्ाववत है ? 
» सान्‍त है ? 
» पनन्‍्त है? 
पर जीव भौर शरीर एक है 
६ ,, , ० मिन्‍न है? 
इन प्रदनों को प्रव्याकृत कहा है ।* 
ऐेकान्तिक दाइवतवाद झोौर ऐकान्तिक उच्छेदवाद उन्हें निर्दोष नहीं लगा, इसलिए वे मित्यानित्य की चर्चा मे 
नहीं गये। उन्होंने इन प्रइनी को ब्रव्याकृत कहकर टाल दिया । उन्होंने जन्म-मरण आदि प्रत्यक्ष धर्मों को व्याकृत कटा । 
भगवान्‌ महावीर ने विरोधी धर्मों की अ्रवहेलना भी नहीं की और उनकी सहस्थिति से विचलित भी नहीं हुए । 
वे विरोधी धर्मों की सहस्थिति से परिचित हुए, ग्नत उन्होने किसों एक को बाच्य झ्रौर किसी दूसरे को प्रवाच्य नहीं 
माना | उनकी नम-दृष्टि के अनुसार विश्व का कोई भी द्रव्य सर्वथा वाच्य नहीं है, धौर कोई भी द्रव्य स्वथा भ्रवाच्य 
नहीं है। प्रत्येक द्रव्य भ्रनन्‍्त विरोधी युगलों का पिण्ड है। उसके सब धर्मो को कभी नहीं कहा जा सकता। एक काल 
में एक ही शब्द एक ही धर्म को व्यक्त करता है, इसलिए एक साथ पझनन्त धर्मों का मिरूपण नही किया जा सकता । इस 


ग्_्‌ बा ए॑ 


१ मसस्त चासत्‌ | --श्वेताइहश्तर, ४१८ 

२ प्त एव नेति नेति | --बृहदा रण्यक, ४।५११४ 

३ यतो वाचो निवतंन्ते । --तंत्ति रीय, २।४ 

व ईशा> ५; ब्वेताइवतर, १।८; मुण्डक, २।२।१; कठो० ११२२० 
५ मज्मिमनिकाय, चूल मालुक्यसुत्त, ६३ 


६ यहा, चल मालुक्यसुत्त, ६३ 


भ्रध्याव ] स्परद्वार भौर जगत्‌ [| ४५४ 


नयूृष्टि से द्रव्य भवाच्य मी है। प्रयोजनवद् हम द्रव्य के किसी एक धर्म का निरुषण करते है, इस दुष्टि से वे धाच्य 
भी हैं। जब हम एक धर्म के द्वारा अनन्त घमात्मक द्रव्य का निरूपण करते हैं, सब हमारी दृष्टि ग्रौर हमारा वचन सापेक्ष 
वन जाते है । हम उस विवक्षित धर्म को झनन्‍्त धर्मात्मक द्रब्य का प्रतीक मानकर एक के द्वारा सकल का निरूपण करते 
है। इस नियम को 'सकलादेश' कहा जाता है। 'स्यात्‌' शब्द इसी सकलादेश का सूचक है। जहाँ हमे एक धर्म के द्वारा 
समग्र धर्मी का निरूपण करना हो, वहाँ स्थात्‌ शब्द का प्रयोग कर देना चाहिए। जैसे : 

१. स्थात्‌ प्रस्ति--परहाँ प्रस्ति धर्म के हारा समग्र धर्मी वाच्य है । 

२ , नास्ति-- ,, नास्ति ,, ,, , » » वीच्य है। 

द्रव्य में जिस क्षेत्र भौर जिस कील में प्रस्ति-धर्म होता है, उसी क्षेत्र भौर उसी काल मे नास्ति घर्म-होता है; 
एव साथ वे दोनो कहे सही जा सकते, इसलिए हम कहते हैं : 

३. स्थात्‌ झवक्‍तव्य--्यहाँ ग्रवकक्‍तव्य पर्याय के हारा समग्र धर्मों वाच्य है। इसका तात्पर्यार्थ है कि द्रव्य 
में अस्ति लास्ति जैसे विरोधी धर्म युगपत्‌ है, पर उन्हें कहने के लिए हमारे पार कोई शब्द नहीं है। वे जिस रूप में है, 
उस रूप को थुगपत्‌ वाणी के ॥रा प्रगट करना क्षक्य नहीं है, इसलिए वे अ्रवाच्य हैं । 

तीनो विहत्पों का निए्कर्ष यह हे कि एक धर्म को समग्र धर्मी का प्रतीक मानकर हम द्रव्य का वर्णन करे तो 
बड़े माप भी है, और अनेझ या समग्र धर्मों को हम एक साथ कड्नना चाहे तो वह शभ्रवाज्य भी है। इस प्रकार प्रत्येक 
तरतु अपनी जि विश्व परिस्थिति के वारण वाच्य भ्रीर ग्रवाच्य दोनो है। स्याहाद घर्माग्राही है, इसलिए उसमे अवाच्य 
का पक्ष प्रधान है और वाक्य पत्ष गौण है। नयवाद धर्मग्राही है, इसीलिए उसमे वान्य पक्ष प्रधान है शौर अवाच्य पक्ष 
गौण । हमारा शेय सत्य प्रतन्‍त है और वाध्य सत्य उसका पअ्रनन्तर्वाँ भाग है। हमारा इन्द्रिय-ज्ञान सीमित है और 
हमारी भाषा की भी निह्िचित सीमा है । प्रत्येक वस्तु अपने-आप में श्रसीम है। ससीम के द्वारा भ्रसीम का दर्दान झौर 
निर्षण जो होता है वह सापेक्ष ही होता है। धर्मो के एक धर्म के हारा धो आकलन व निरूपण होता है, वह ग्रभेद- 
बत्ति या श्रभदोषचार मे होता है। एक धर्म का प्राकलन यथा निरूपण स्वाभाविक सहज झकत से होता है। हमारी 
इन्द्रियों 7कधर्मग्राही है । हमारा जो दृष्य जगत्‌ है, यह पौद्गलिक है। स्पर्श, रस, गन्ध और रूप, ये पुदूगल के गण है 
गौर गब्द उसका काय है। हमारी पाँचो इन्द्रियाँ क्रमश इन्हे ग्रहण करती हैं 

स्पर्ग न---रपर्श 

रसन--रस 

धप्राण--गन्प 

बक्षु--रूप 

श्रोत--शब्द 

शाम मे स्पश ग्रादि चारो गुण होते है। चारो इच्द्रियाँ उसे पृथक्‌-पृथक्‌ चार रूपो में ग्रहण करनी है। स्पर्शन-उन्द्िय 

के लिए वह एक रपर्ण है, रसन-इस्द्रिय के लिए बह एक रस है, प्ाण-इन्द्रिय के लिए वह एक गन्ध है, चक्ष-इन्द्रिय के 
लिए वह एक रूप है । इच्द्रियाँ ऋजु हैं, वर्तमान को जानती हैं, प्रतीत का चिन्तन भ्ौर भविष्य को कल्पना उनमे नहीं 
होती । थे ध्पने-अपने विषम को जाने लेती हैं, पर सब विषयो को मिला कर जो एक वस्तु बनती है, उसे नहीं जात पाती । 
स्पर्णे, रस, गन्ध और रूप में भी भनस्त तारनम्प होता है 


स्प्शे एकगृण संह्यात गण प्रसंखध्य गुण ग्रनस्त गुण 
रस कर] | | की 
गर्ध 9) | श्ह गौ 
झुूप 8 7) ५ ग़ 
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१ पष्णवजिस्जा सावा, प्रणंत भागों उ प्रणसिलप्याण॑ --विशेषाददयक भादय, १४१ 


४६ ] धाचार्य भी तुलसी झभिनष्दन प्रत्थ [ चतुर 


इन्द्रियाँ नही जान पाती कि तास्तम्य के भाधार पर किस वस्तु को क्या कहता चाहिए ? इसकी व्यवस्था मन 
करता है। वह इन्द्रियो के द्वारा गृहीत धर्मों को धर्मी के साथ सयक्त फर देता है। चल्नु<इन्द्रिय के ढारा केवल रूप-धर्म 
का ग्रहण होता है । सन उस रूप-धर्म के द्वारा रूपी धर्मी का भी ग्रहण कर लेता है । हमारे ज्ञान का प्रथम द्वार है इच्द्रिय, 
झौर दूसरा द्वार है मन । हम पहले-पहल धर्म को जानते हैं, फिर धर्मी को | धर्म धर्मी से वियक्त नही है, इसलिए हमारी 
इन्द्रियाँ जब धरम को जानती हैं, तब भी हमारा ज्ञान सापेक्ष होता है। क्योकि धर्मी से पृथक्‌ स्वन्तत्र धर्म का कोई भ्रस्तित्व 
नही है। धर्मी किसी एक धर्म के भाध्यम से ही भ्रपने को व्यक्त करता है, इसलिए हमारा धर्मी का ज्ञान भी सापेक्ष होता 
है । इन्द्रिय भ्रौर मन मे निरपेक्ष ज्ञान करने की क्षमता नही है, अर्थात्‌ धर्मी से वियुक्‍त धर्म को तथा धर्म के माध्यम के 
बिना धर्मी को जानने की क्षमता नही है। धर्म-धर्मी के इस सापेक्ष ज्ञान को 'नयवाद' या विकलादेश' कहा जाता है। 
जिनने धर्म है, उतने ही वचन प्रकार है। जितने वचन-प्रकार हैं, उसने ही नयवाद है ।' 


द्रव्याथिक ओर पर्यायाथिक 


द्रव्य की दो प्रधान प्रवस्थाए हैं--अन्वय और परिवर्तन। परिवर्तन क्रमिक होता है और श्रन्वय उन क्रमिक 
अवस्थाओों की झटूट कडी होता है। तरग एक क्रम है, जल उसमे सर्वत्र व्याप्त है। जलयसे तरग को और तरग से जल 
को पृथक नही किया जा सकता । जल और तरग दोनो भिन्‍न भ्रवस्थाए हैं, उन्हे एक भी नहीं माना जा सकता। फिर भी 
हम कही-कही झत्वयी की उपेक्षा कर केवल ग्रन्वय का प्रतिपादन करते है और कही-कही ग्रन्वय को उपेक्षा कर प्रस्वयी 
का प्रतिपादन करते है । यह एकान्तवाद है। पर यहाँ उपेक्षा का अर्य निराकरण नहीं है, इसलिए यह निरपेक्ष एकान्त- 
बाद नहीं है। श्रन्वयी के प्रतिपादन में भ्रन्वय और भ्रन्वय के प्रतिपादन में भ्रन्वयी स्तय-गम्य है। कभी हमारा दृष्टिकोण 
अन्वय-प्र धान (द्रव्याथिक) होता है और कभी परिवर्तन-प्रघान (पर्यायाधिक) होता है। सच तो यह है कि हमारे जितने 
एकागी दृष्टिकोण हैं, वे सब परिवर्तन-प्रधान है । फिर भी जब हम भ्रन्वय का स्पर्श करते हुए परिवर्तन की व्याख्या व रते 
है, तब हमारा दृष्टिकोण प्रन्वय-प्रधान बन जाता है, और जब हम अन्वय का #्पर्श किये बिना केवल परिवर्तन की 
व्याख्या करते है, तब हमारा दृष्टिकोण परिवतेन-प्रघान बन जाता है । 


मेगमस 
प्रत्वय सब कालो व स्थितियों में सामान्य होता है, इसलिए वह ग्रभेद है। परिवर्तन विलक्षण होता है, इसलिए 
वह भेद है। केवल अभेदात्मक वा केवल भेदाल्मक दृष्टिकोण से विश्व की व्याख्या नहीं की जा सकती। उसकी व्याख्या 


झ्रभेद को गौण व भेद को प्रधान प्रथवा भेद को गयौण व भ्रभेद को प्रधान मान कर की जा सकती है। इस प्रणाली को 
'नैगम नय' कहा जाता है। 
संग्रह 

विदव में अनेक धरम ऐसे हैं, जो विलक्षण है, पर विलक्षणता में भी भ्रस्तित्व या सत्ता ऐसा धर्म है, ओो सबको एक 
साथ टिकाये और स्वरूप प्रदान किये हुए है। जब हम अस्तित्व-घर्म की दृष्टि से विदव की व्यास्या करते हैं, तब समूचा 
विहव हमारे लिए एक हो जाता है । विश्व के केन्द्र मे सत्ता है। वह एक श्ौर अ्रखण्ड है। 

वेदान्त चेतन को केन्द्र मे मानकर विश्व को एक मानता है भ्रौर सग्रह-दृष्टि सत्ता को केन्द्र में मानकर विश्व 
को एक मानती है। वह भी सापेक्ष दृष्टि है, भ्र्थात्‌ चेतन वी अपेक्षा विदव एक है, भ्रौर यह भी सापेक्ष दृष्टि है भर्थात्‌ सत्ता 
की प्रपेक्षा विश्व एक है । सब धर्मों की प्रपेक्षा भ्रद्व॑त वेदान्त का ब्रह्म भी नहीं है, और सब धर्मों की भ्रपेक्षा भ्रदवत स्यादू- 
१ जावहया बयण बहा, तावहया चेव होंति णयवाया । 

“-सम्मति-प्रशश्ण, १४४७ 


ध्रध्याव | स्थाहाद भौर जगत्‌ [ ४७ 


वाद का विश्व भी नहीं है। परम सग्रह था परम एकत्व की दृष्टि में श्रस्तिर्त के अतिरिक्त और कोई प्रश्न ही नहीं 
होता । वहाँ एक ही तत्त्व होता है--जों सत्‌ है, बह सन्‍्य है, भौर जो सत्य है, वह सत्‌ है। इस श्रद्वत-प्रणाली को समग्रह- 
नय' कहा जाता है । 


व्यवहार 


आकाश सर्वत्र व्याप्त है । धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय श्रसख्य योजन तक झ्राकाश के सहवर्ती हैं। श्राकाण, 
धर्म, प्रधर्म प्रौर जीव---ये चारो प्रमूर्त है, इसलिए वे भ्रन्योग्य-प्रविष्ट रह सकते हैं। पुद्गल मू्त है। भ्रमूर्त॑ भर मूर्ते मे 
पकावगाह का विरोध नहीं है, इसलिए वे सभी एक साथ रह सकते है । सहज ही जिज्ञासा होती है--पाँचों एकावगाह 
शी सकते हैं, तब उन्हें पृथक क्यो माना जाय ? इसका समाधान उनके विलक्षण स्वमाव के झाधार पर ही किया जा सकता 
है । वे एक साथ रहते हुए भी झपने विलक्षण स्वभाव का परित्याय नही करते,' इसलिए सत्ता व एकावगाह की दृष्टि से 
प्रषुयक्‌ होते हुए भी वे विलक्षण स्वभाव व परिणाम की दृष्टि से पृथक हो जाते है। विठुव के इस पृथक्त्व की व्याख्या- 
पद्धति को 'व्यवहार-नय कहा जाता है । 

जब विश्व की व्याख्या समस्यमान दृष्टि से की जाती है, तब वह भ्रद्वत का रूप लेता है श्लौर जब उसकी व्याख्या 
विविज्यमान दृष्टि से की जाती है, तब वह ढंत का रूप लेता है। प्रहत झौर /्वंत, दोनों एक हो विश्व के दो पहल्‌ है।'* 
प्रददेत की सर्वथा अवडेलना कर ह/त तथा ह्वत की स्वथा भ्रवह्ेलना कर प्रद्वैत की ब्याख्या नही की जा सकती | जब हम 
केन्ट्रोन्मुग्वी दृष्टि से देखते हैं, तब हम द्वेत से अद्वेत की ओर बढते हैं । जब हम परिणामोन्मुखी व विकेन्द्रीकरण की दृष्टि 
से देखते है तब हम झट्ठेन से #त की ओर बढ़ते है । हमारा विकेन्द्रित दशा का चरम बिन्दु केन्द्र-लक्षी है भौर केन्द्रित दशा 
फा चरम बिन्दु विकेन्द्र-लक्षी है 


सत्ता 
(हैपयैपप7 | | 
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प्रदेश भ्रदेश प्रदेश प्रदेश परमाणु 
। सर्मोग्थ बवियतों:: दंता. लोग अण्ण सण्गस्स । 
पेलंता विय निल्छ, सभ॑ सभाव ण विजहुति!। 
“-पश्चास्तिकाय, 3४ 


२ अनसिद्धा्तदोपिका, प्रकाश १, सुध् ४१-४३ 
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अद्वेत या द्रव्यात्मक जगत्‌ हमारे लिए प्रत्यक्ष नही है, परिणाम हमारे प्रत्यक्ष होते हैं । हमारा म्धिवाश समय 
परिणात्मात्मक जगत्‌ मे बीतता है । इस जयत्‌ की रचना बहुत ऋजु है । इसमे सब-कुछ वर्तमान है। भूत शौर भावी के लिए 
कोई स्थान नहीं है, भूत बीत जाता है, भावी झ्नागत्त होता है, इसलिए वे कार्य कर नहीं होते । वर्तमान अर्थ-क्रिया-सम्पन्न 
है, इसलिए वह वस्तु-स्थिति है। यह परिवर्तन का सिद्धान्त है। यह अन्वय की व्याख्या नही दे सस्ता । इस पद्धति को 


ऋजुसूत्र-नय' कहा जाता है । 





परिणामात्मक जगत्‌ 


भ्रष्याव ] स्वाद भर भगत [ ४६ 


पूववर्ती तीन दृष्टिकोण द्रष्याश्रवित परिणामों की व्याख्या देते हैं और प्रस्तुत दृष्टिकोण केवल परिणामों की 
व्याख्या देता है। द्रग्य दृष्टिगामी होता है भौर पर्याय दृष्टिद्वेतगामी। द्रव्य प्रद्ेत--प्रविण्छिन्त होता है और पर्याय 
विच्छिन्न होता है। विच्छेद के हेतु तीन हैं वस्तु, देश भौर काल । भ्रतिच्छेद भौर विच्छेदनय की प्रपेक्षा से तीन-तीन 
# बनते हैं 


वस्लुकृत अविच्छिन्न वस्तुकृत विज्छिन्न 
| | 
एक प्रगेक 
देशकृत ध्रनिश्छिन्म देशकृत विजिछस्न 
| | 
अभिन्न भिन्‍न 
कालकृत ग्रविष्छितन कालकृत विच्छिस्त 
| | 
नित्य प्रतित्य 


द्रष्य-दृष्टि से विदव एक है, प्रभिन्‍न है भौर नित्य है। 
पर्याव-दृष्टि मे विधव श्रनेक है, सिन्‍म है और अभनित्य है। निरपेक्ष रहकर दोनो दृष्टियाँ सत्य नही है ! ये सापेक्ष 
रहरूर ही पूर्ण सत्य की व्याल्या कर सकती हैं । 


सत्य की मीभांसा 


सत्य को झोघ अनादि काल से चल रही है; किन्तु सत्य भनन्तरूपी है। मसुष्य अपनी दो झांखों से देख उसके 
एबः रूप की व्याख्या करता है, इतने में वह श्रपना रूप-परिवर्तन कर लेता है। वह उसके दूसरे रूप की व्याख्या का यत्न 
करता है, इतने मे उसका तीसरा रूप प्रगट हो जाता है। इस दौड़ में मनुष्य थक जाता है, उसका रूप-परिवर्तन का क्रम 
चलता रहता है। इस प्रक्षिया में सापेक्षता ही मनुष्य को भालस्बन दे सकती है। जो एक रूप को पकड़ शेष सब रूपो से 
निरपेक्ष होकर उसकी व्या|्या करता है, वह उसका अ्रा-भग कर डालता है । 

चार्वाक के श्रभिमत में इस्द्रिय-गम्य ही सत्य है, उपनिषदो के अनुसार प्रतीरिद्रिय (या प्रशागम्य) ही सत्य है। 
जो दृषय-मान है, बह शब्द-मात्र, विकार-मात्र या साम-मात्र है।' क्षंकराजाय के अनुसार जो जिस रूप में निश्चित है, 
यदि यह उस रूप का व्यभिजारी न हो, तो वह सत्य है। जो जिस रूप मे निश्चित है, यदि वह उस रूप का व्यभिचारी बनता 
है, तो वह भ्नृत है। विकार इसीलिए ध्नृत है कि वह निश्चित रूप का ध्यभिचारी है ।' बौड़ो के प्रनुसार भेद ही सत्य है । 
वे वेदान्त की भाँति प्रभेद को सत्य नही मानते झौर चार्बाक की भाँति इन्द्रिय-गम्य को भी सत्य नही मानते । झ्रतीन्द्रिय भी 
उनकी दृष्टि में सत्य है। महात्मा बुद्ध की यह एक छिक्षा थी--“जीवन-प्रवाह को हसी शरीर तक परिभित न मानना--- 
प्रस्यधा जीवन भौर उसकी विवित्रताए कार्य-कारण से उत्पन्त न होकर, केवल ग्राकस्मिक घबटनाए रह जायेगी ।'* 

वेशानिक जगत्‌ में सत्य की व्याख्या व्यवहाराधित है। उसके भध्रनुसार-- एक यत्र प्रकाश को कणों से निर्मित 
हूप में व्यक्त करता है भौर दूतरा उसके तरगों से निर्मित होने को बात बतलाता है, तो उसे उन दोनों का परस्पर- 
विरोधी नहीं, बल्कि परस्पर-पूरक स्वीकार करना चाहिए। अलग-अलग इन दोनो में से कोई भी प्रकाश की व्याख्या 
करने में प्रसमर्थ है; पर साथ मिलकर वे ऐसा करने में समय हो जाते हैं। सत्य की व्याख्या करने के लिए दोनों ही महत्त्व- 


उन लाना ता सन“ कक +न-++पनननन++ कक “3क+ १-५» फलंा वन की अनक५+क४+ ज+ 


१ लेखिरीव उपतिवषय्‌ २१; शाकर भाध्य, प० १० ३ 
हे सब्मिस तिकाय, सूभिका 
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पूर्ण है और यह प्रश्न निरथंक है कि इन दोनो में से कौन वस्नुत सत्य है। प्रमाता भौतिक विज्ञान के भाववालक कोदा मे 
'बस्तुत ' नामक कोई शब्द नही है।' 
झाचारय शंकर के शब्दों मे---यह लोक-व्यवहार सत्य और ग्रनूत का मिथुतीकरण है। ब्रह्म सत्य है, प्रपऊच 
मिथ्या है। सत्यान॒ते मिधुनीकृत्प नेसगिक्ो5पलोछ वश्बहार: (--स्याहाद की भाषा मे लोक-व्यवहार दो सत्यो का मिथुनो- 
करण है। उसके भनुमा र केन्द्र और प्रपझच (द्रव्य और परिणाम या विस्तार) दोनो सत्य हैं। एक वस्तु-सत्य या निशुचय- 
सत्य है, दूसरा व्यवहार-सत्य या पर्याय-सत्य है। निशम्चयनय पारमाथिक, भूतार्थ, प्रलोकिक, शुद्ध और सूक्ष्म है। व्यवहार- 
नय अपारमाथिक, प्रभुता्थं, लौकिक, प्रशुद्ध और स्थल है। निःचयनय त्तवाथ की व्याख्या करता है भौर व्यवहारनय 
लौकिक सत्य या स्थल पर्याय की व्याख्या करता है।' श्राचार्य कुन्दकुन्द के प्रभिमत में निश्चयनय की दृष्टि से परमाणु 
ही पुद्गल है, व्यवहारनय की दृष्टि से स्कन्‍्ध भी पुद्गल है।” परमाणु के गुण स्वाभाविक और स्कन्ध के गूण वैभाविक 
होते है। परमाण में स्वभाव-पर्याय (अन्य-निरपेक्ष परिणमन) और स्कर्घ में विभाव-र्याय (पर-सापेक्ष परिणमन ) 
होते है ।* 
यति भोज के शब्दों मे--वाह्य के आन्‍्तरिक रूप, बहुत व्यक्तियों के अभद तथा द्रव्य-नैमंल्य (पर-निरपेक्ष 
परिणमन ) --द्रव्य के इस पारमाथितक्र रूप की व्याख्या का दृष्टिकोग निवचयनय है। यह मृल-स्पर्शी है, वस्नु-सत्य को 
प्रगट करने वाला है ।/ व्यक्तियों के भेद, व्यक्त पर्याय और कार्य-कारण के एकत्व--द्रव्य के इस झ्रपारमाथिक रूप की 
व्याख्या का दृष्टिकोण व्यव्रहारतय है । यह परिणाम-स्पर्शी है, स्थल सत्य को प्रगट करने वाला है। * 
भगवान्‌ से पूछा--भगवन्‌ ' प्रवाही गड़ में वर्ण, ग्ध रस और स्पर्श किलने होते हैं ? 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम ! इसकी व्याख्या मैं दो दृष्टिकोणों से करता हें 
१ व्यवहार-दृष्टि से वह मधुर है, 
२ निश्चय-दुष्टि से वह सब रसो से उपेत है । 
इसी प्रकार अ्रमर के बारे में पूछा गया, तो भगवान ने कहा 
१ व्यवहार-दृष्टि से वह काला है, 
२ निव्चय-दृष्टि से वह सब वर्णों मे उपेत है ।” 
व्यवहार-दृष्टि से सत्‌-पर्याय सत्य होता है और निष्चय-दृष्टि से सत्‌-पर्याय व झनन्‍्त अ्रसत्‌-पर्यायों से युक्त 
द्रव्य सत्पर होता है। निश्वय-दृश्टिको । का प्रतियाद्य सत्य निरवेक्ष और व्यवहार-दृष्टि का प्रतिपाच सत्य सापेक्ष होता है, 
किन्तु निग्पेक्ष दृष्टिकोश के बिता विश्व के केन्द्र तथा सापेक्ष दृष्टिकोग के बिना उसके विस्तार की व्याख्या नहीं की जा 
सकती , इसलिए निरपेज और सापेक्ष सत्य जैसे परस्प र-सपिक्ष है, वैसे ही उनके प्रतिपादक निरपेक्ष और सापेक्ष दुर्टिकोण 
भी परस्पर-मापेक्ष है। स्थाह्वाद को यही मर्यादा है। 


१ डा० आ्राईनस्टीन और ब्रह्माण्ड, पृ० ३२-३३ 
२ द्रब्यानुघोगतर्कणा, ६२३ 

३ वियससार, २६ 

४ निमयमसार, २७-२८ 

2 व्रब्पानुपोगतर्कणा, ८२४ 

६ डव्यानुयोगतर्कणा, ६२१ 

७ भगवती, सत्र १८।९ 


स्याद्वाद-सिद्धान्त की मौलिकता और उपयोगिता 
डॉ० कामताप्रसाद जेस 
सम्पादक, 'झहिसावाणी' 


प्राज फा युग अनात्मवादी है, इसी लिए उसका मानव बहिंद्वंष्टा है। वह परवस्तु का सहारा लेकर ऊपर उठना 
घबाहता है, भौतिक झ्राविष्कारों के द्वारा वह ग्रानन्द पाना चाहता है, स्पृतनिक-यात्री बनकर स्वर्ग के तन्दन-कानन में 
अथवा चन्द्र-जोक में पहुँचने के स्वप्न देख रहा है। किन्तु श्राज का मानव भूल रहा है कि परावलम्बी जीवन कभी सूख- 
मम्पत्न नहीं होता । 'पराधीन सपनेहुँ सुख नाहीं, यह त्रिकाल सत्य है । बहि्द्ृष्टा परावलम्बी है, इन्द्रियजन्य वास- 
ताग्रो का दास है भ्रौर इच्छा का गलाम है। यही कारण है कि इतने वैज्ञानिक चमत्कार भौर श्राविष्कार होने पर भी 
लोक में मख्य और शान्ति का नाम नही है। अत वर्तमान लोकस्थिति की यह माँग है कि मानव झन्सद्रेष्टा बने --वह अपने 
प्रस्तर में स्थित आत्मा को पहिचाने , क्योंकि उसके बारे में ऋषियों ने बताया है कि 'विश्व को प्रकाशित करने वाला वह 
प्रात्मा श्रनन्‍्त शक्तिशाली है और ध्यान-शक्ति के प्रभाव से वह तीन लोक को चला सकता है ।" ऐसे शक्तिशाली महात्मा 
पलक मारते ही चन्द्र-जोक तो क्या, उससे भी परे के क्षेत्र का पर्यालोचन कर लेते थे--ध्यान के बल से चारण बनकर झ्राकाश- 
गमन करते थे, उनको स्पृतनिक की भी ग्रावश्यकता नहीं थी। वह अन्तर की अणु-शक्तित को जगा लेते थे। भरत लोक में 
सूख गौर शान्ति की स्थापना तभी हो सकती है, जवकि मानव आात्मदर्णी झअन्तद्वंष्टा बने । 


वर्तमान युग में स्थाहाद की उपयोगिता 


विगत काल में धार्मिक मान्यताझों के निमित्त से जो रक्तरंजित हिसक घटनाएं घटित हुई हैं, उनके फल- 
स्वरूप झाज का वद्धिवादी वर्ग धर्म का नाम सनने के लिए भी तैयार नही है, किन्तु इसमे दोष धर्म का नही है। धर्म 
तो वस्सु का स्वभाव है। उसका उपयोग श्रच्छा भी हो सकता है भौर बरा भी। भाज विज्ञान को ही लीजिये--उसके 
झविष्कारों से जहाँ एक श्रोर मानब-जाति का महान हित हुभ्ना है, वहाँ दूसरी ओर ग्रणूबम-जैसे घातक अस्त्र भी उसी के 
फलस्वरूप मिले है। हिरोशिमा की घोर नृशमता का अभिशाप विज्ञान के बल पर ही घटित हुआ है, किन्तु इसमे दोष 
विज्ञान का नहीं, भषितु उसका उपयोग क रने बालो का है । भ्रतएव यह मानना पडता है कि न धर्म बुरा है श्र न विज्ञान , 
ग्रपितु उनकी अच्छी या बरी उपसोगिता उनके व्यवहार पर निर्भर है झौर व्यवहार, व्यक्ति की झ्ास्तरिक कर्मठता पर 
निर्भर है। भ्रच्छा भादमी उसका प्रच्छा व्यवहार करेगा और बुरा उसका बुरा व्यवहार करेगा। 

निस्सन्देह मालव-प्माज की मौलिक इकाई व्यक्ति है--व्यक्षित ही मिलकर समाज का निर्माण करता है | भ्रत' 
व्यक्ति का विचक्षण होना परमावधच्यक है, प्रोर वित्रक्षणता झाती है भात्मा भौर शरीर के स्वरूप को पहचानने से-- 
सही दृष्टिकोण को पा लेने से | ज़रा गहरा विचार कीजिये तो पता चलेगा कि सघर्ष की जड़ बुद्धि है। बुद्धि के द्वारा ही 
अ्रच्छे भौर बुरे सकस्पों को मूतिमान्‌ बनाने की योजनाए बनती है। भ्रच्छा विचार भ्च्छी वाणी भौर भप्रच्छे कार्यों का सृजन 
करता है। इसके विपरीत झसद विचार विषमता पेदा करता है। यही कारण है कि सर्वज्ञ सर्वदर्शी तीर्थंकर भगवान्‌ 
ने स्थाद्ाद-सिद्धाग्त का सहारा लेकर लोक-व्यवहार को जलाने का उपदेश दिया है। उन्होने कहा : 


लील+ब+>« न सचिन जीजा जी कली +। वजतणा 


३ सहोप्तस्तवीबोंप्यशात्मा विदशतकाशक: । 
ब्लोस्य॑ ब्रालयशोव ध्यानशक्तिप्रभावतः॥ 





श्र] प्राचाये भरी तुलसी झमिनस्दन प्रत्य [ ऋतु 


“कदि व्यक्ति द्र्य के अनेक गृणो को भुला कर केवल उसके एक गृण को ही पकड़ कर उसी में झ्रटक जाता है,तो 
वह कभी भी सत्य को नहीं पाता है। भ्रत पनेकान्त-बोली को प्रच्छी तरह समभ लेना प्रावध्यक है, जैसे कि '्यादू' 
प्रत्यय से वह व्यक्त होता है । '" 

झौर यह स्थादवाद-सिद्धान्त जैन तौर्थंकरों की मौलिक देन है , क्योकि यह ज्ञान का एक भ्ग है, जो तीकरों के 
केवलज्ञान मे स्वत ही प्रतिविम्बित होता है। इस स्याह्ाद-सिद्धान्त के द्वारा मानसिक मतभेद समाप्त हो जाते हैं और 
वस्तु का यथार्थ स्वरूप स्पष्ट हो जाता है। इसको पाकर मानव भ्रन्तद्रष्टा बनता है। 'स्माद्राद पद के दो भाग होते हैं-- 
(१) स्थात्‌ श्रौर (२) वाद। स्यात्‌' का भ्र्थ है 'कथ चित्‌--किसी एक दृष्टिविशेषसे, झत वह सशयात्मक नहीं है, 
प्रत्युत वह दृढ़ता से इस तथ्य को स्पष्ट करता है कि वरतु में यद्यपि प्रनेक गुण है, फिर भी शब्दों द्वारा उनका कथन या 
विधान एक साथ नहीं हो सकता, इसलिए वस्तु-स्वरूप को जानना है तो उसका पर्यालोचन विविध श्रपेक्षाओं और 
दृष्टिकोणों से करना उपादेय है। सापेक्षवाद कहिये, चाहे स्याह्वाद ,हैवह 'थ्योरीभ्रॉफ रिलेटिविटो ही। चूँकि इस 
सिद्धान्त का आधार 'ही' न होकर 'भी' होता है--इसलिए इसका प्रयोग जीवन-व्यवक्ार मे समनन्‍्वयपरक है---वह समता 
और शान्ति को सजंता है--बद्धि के वैषम्य को मिटाता है ' स्कूल के दो छात्र अपनी पेसिलो के बडप्पन को लेकर भगड़ 
रहे थे। एक कहता था कि उसकी पेसिल बडी है श्ौर दूसरा कहता था उसकी प्रसिल बड़ी है। छोटे-बढ़ के थोड़े-मे 
अन्तर को वे दष्टि मे ले ही नही रहे थे। उनके ग्रध्यापकजी ते देखा तो भ्पने पास बुल कर उनके झगड़े को निबटाया | 
उस दोनो छात्रों की पेसिलों को लेकर टेबिल पर रखा प्रौर उनके बीच में एक उनसे भी बड़ी पसिल रखकर पूछा--- 
बताओ, प्रब कौन-सी पेसिल बडी है ?' और उनको कहना पडा कि अध्यापकजी की पेंसिल बड़ी है। फिर प्रध्यापछूजी 
ने उससे भी बडी पेसिल उन पेसिलो में रख दी और तब पूछा कि 'ग्रव कौन-सी पसिल बी है ? छात्रों ने नई पसिल 
को बडी बताया--जिसे पहले बडी बताया था, वह प्रव छोटी लगने लगी । इस प्रकार लोक में वस्तु-व्यवह्वार भ्रपेक्षाकृत 
ही प्रयोग मे श्रादा है। जो लोग इस तथ्य से भ्रनभिज्ञ रहते है वे टन छात्रों की तरह बेकार ही भ्रापस भे लडते-कंगड़ले 
है । प्रत्येक वस्तु मे एक नहीं, ग्रनेक गुण होते है। भाषा द्वारा उन सवको एक साथ नहीं कहा जा सकता; एक समय से 
एक गृण-विश्ेष को लक्ष्य कर कथन किया जा सक्ता है। प्रत यह भो मानना पडता है कि स्याह्ाद-सिद्धान्स तास्विक 
पृष्ठभूमि पर आधारित है--वह कैवल भाषा के सविधाजन्य व्यवहार तक हो सीमित नहीं है। यह सर्विधा तो उसे ब्याज 
में मिल जाती है। ह 


स्थादाद को समझने के व्यावहारिक उदाहरण 


एक बार भगवान्‌ महावीर विपुलचल पव॑त पर विराजमान थे। उनके समवशरण में जातिविरोधी जीव, जंसे 
साँप और नेवला भी, पास-पास बैठे हुए, प्रेम ग्रौर समता का रस पी रहे थे । भ्रशोक वृक्ष की शीतल छापा भौर सूगन्‍्ध 
व्याप्त हो रही थी । प्रधान गणधर इन्द्रभूति गौतम ने एक भौरे को श्रशोक वृक्ष पर मेंडराले देखा । उन्होंने सोचा, लोगो के 
मन से एकान्तपक्ष का प्रहन मिटे तभी इनका कल्याण हो सकता है। अत एकान्त के प॑क्षपात का निरसभ करने के लिए 
श्री गौतम गणधर ने भगवान्‌ से पूछा---प्रभो | यह भ्रमर उड रहा है इसके शरीर में कितने रग है ? सर्वज्ञ भगवान 
महावीर ने उत्तर दिया--व्यावहारिक दृष्टि मे श्रमर काला है ।” उसका एक ही वर्ण है; परन्तु वस्तुस्वरूप-ज्ञापक 
निश्चय दृष्टि (२८६५९ (ए(!/८४-००॥/) से उसका शरीर पुद्गल (75:57) है, जिसमे शष्णांदि पाँचो ही वर्ण 
होते हैं ।' बस्तु भ्रतन्तगुणात्मक है, उसमे एक नहीं, प्रनेक गण हैं। प्रत उसके प्रगट गण को ग्रहण करते हुए प्रश्रगट 
गुणों को भुला नहीं देना चाहिए । हु 


प्रत्येक घर मे बिजली का तार लगा हुमा है। पल्े, बल्ब और स्टोव / सभी में बिजली दौड़ रही है 


१ एयन्ते निर्वेक्से नो सिउ्कह विविहुभावग दवद । 
ते तहा वा भनेय॑ ध्रा इत्र बुम्ह्भहा सिया अनेयस्त ॥ 


श्रष्दाव ] स्थाह्राद-सिद्धास्त को भोजिकता धौर उपयोगिता [ ५१ 


परम्तु उसका व्यवहार भिन्‍न है. पत्ते में उसकी चालक शक्ति काम कर रही है, बल्ब में प्रकाश चमक रहा है भ्ौर 
स्‍्टोव में दाहक गृण काम कर रहा है। वस्तुत व्यवहार में वस्तु के गुणों की एक श्रपेक्षा ही सामने भश्राती है। भोरा 
काला दीखता है, परन्तु सिर्जीव होने पर उसका छारीर दूसरे रग का हो जाता है। श्रत लोक-व्यवहार में यदि इस 
सिद्धान्त का योग करना मानव सोले, तो न॒ तो धरम के नाम पर बह लड-कगढ़ सकता है झौर न ही अन्य बारणो से 
संघर्ष का मोल ले सकता है। शब्दों के प्रयोग में सापेक्ष सत्थ का ध्यात रखना उपादेय है । 

कहा गया है-- शब्द से पद की सिद्धि होती है, पद की सिद्धि से उसके प्र्थ का निर्णय होता है, पर्थ- 
निर्णय से तस्वज्ञान ग्रर्थात्‌ हेयोपादेश विवेक को प्राप्ति होती है और वत्त्वज्ञान से परम कल्याण होता है ।* 

झन स्थाद्राद मानव के लिए झात्म-कल्याण का भ्रमोध साधन है । उससे ज्ञान का विस्तार होता है भौर श्रद्धा 
निर्मल बनती है। उसके प्रभाव भे मानव एकान्त पक्ष को ग्रहण करके प्रन्धश्रद्धा का शिकार हो जाता है भौर सकुचित 
मनोव॒त्ति को अपना कर जरा-हरान्सी बात पर लड़ते कगड़ने लगता है। झ्राज के सध् के यग में स्थाह्ादी हो वह सूक- 
बूभ; का मानते हो सकता है, जो सत्य और भअ्रहिसा के बल पर सब मे मेल-मिलाप उत्पन्न कर सकता है। वह दलवन्‍न्दी से 
ऊपर उठकर समस्वयी बनते में गोरव भ्रनुभव करता है । 


सप्तभंगी 


यहाँ स्थाहाद के सप्तभगों पर बिचार किया गया है। वे भग निम्न प्रकार है * 

१. स्पाइ-प्रस्ति--किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु है। (यह सकारात्मक कथन-शैली है ।) 

२. स्थाइ-नासह्ति--किसी दृष्टि-विशेष से वस्ल नहीं है। (यह सकारात्मक शंली है। ) 

३. स्थाद-प्रस्ति-वाह्ति--- किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु है भी झौर नही भी है। (यह समन्‍्वयपरक दृष्टि है ।) 

४ स्पाइ-झ्रवक्तब्य-- किसी दध्टि-विशेष से वस्तु भ्रनिर्वचनीय है। (ग्रर्धात्‌ किसी दृष्टि-विशेष के बिना सर्वाग 
रूप में वस्त का विवेचन नहीं हो सकता। यह वस्तुस्वरूप का दोतक है ।) 

५. स्पाद-अत्ति-अवक्तध्प-- किसी दुष्टि-विदेष से वसत्‌ है, परन्त भ्रवक्‍तव्य है। (कथन में उसकी व्यक्तता का 
झभाव उसके प्रभाव का सूचक नही है--यह भग एकान्त अ्रवक्‍तव्यता के दोप को मिटाता है । ) 

६, स्थाद-माह्ति-पझ्वक्तव्य--किसी दृष्टि-विशेष से बस्तु नहीं है श्रौर अ्रवक्तव्य भी है। (कथन में एक वस्त 
पर बस्सु से भिन्‍न होते हुए भी बह अ्रवकक्‍तब्य है। इसमे कय खित्‌ भिन्‍नता का मोलिक स्पष्टोकरण प्रभीष्ट है ।) 

७. स्थाइ-झ् स्ति-तास्ति-प्रवक्‍्तध्य---किसी अपेक्षा से वस्तु है श्ौर किसी भ्रपेक्षा से नहीं भी है तथा प्रवक्‍तव्य भी 
है। (कथन में वस्त के भ्रस्सित्व को पर अस्तु से भिन्‍न कहने और अवकसव्य बलाने का भर्भ यह नहीं कि वस्तु-स्वरूप कुछ 
नहीं है।) 

इस प्रकार पाठक देखेंगे कि स्पादह्राद-सिद्धान्त मे वस्तु-स्वरूप की विवेचना पग्रपेक्षाकृत की गई हे भौर सातो 
ही भज्जी का तास्विक भाधार वस्तु का विविध स्वरूप है, साथ ही यह सिद्धान्त हमे एक भन्‍्य सत्य का बोध कराता है धौर 
बह यह है कि लोक का व्यवहार भी सापेक्षता पर निर्भर है-- मानव-जीवन पर की भ्रपेक्षा भथवा सहयोग के विना चल ही 
नहों सकता है; भतः स्थाद्राद-सिद्धान्त हमें उस विधाल समाजवाद की झोर ले जाता है, जो झपने-अ्रपने राष्ट के मानवो 
तक सीमित नहीं है, प्रपितु जीवब-मात जिसका क्षेत्र है। स्माद्रादी का समताभाव अस्तर झौर बाह्य जगत्‌ मे एक समान 
होता है। प्रत. बहू एक सार्वभौम पहिसा-प्रधान समाजवाद का सृजन करने की क्षमता रखता है । चाहे दर्शल-शास्त्र का 
क्षेत्र हो भौर चाहे लोक -स्यवहार का-स्पाह्ाद-सिद्धान्त सर्वत्र समन्वय झोर समता को सिरजञता है। उसका स्थान हुदय 
है प्र उसका भालक पिधेक है। उसे हम बृद्धिवादी भ्रहिसा कह कर भी पुकार सकते हैं । 


१ बाध्दात परप्रसिड्धि:, परत रघंतिर्णयो सबति। 
अर्थात्तत्वनानं,. तस्वशाभहपरं थेषः त 


४४ ] ब्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्न प्रत्प [ चतरुर्ष 


स्पाद्वद-सिद्धान्त की चमत्कारी शर्दित और सावभौम प्रभाव को हृदयगम करके डॉ० हर्मन जैकोबी ने कहा था 
कि स्पाहाद से सब सत्य विचारों शा द/र खुल जाता है। भौर हाल में ही ग्रमारिका के दाशनिक विद्वान प्रो० प्राबि० 
जे० बहन ने इस सिद्धान्त का अध्ययन करके जैनो को ये प्रेरणा-भरे शब्द कहें है कि विश्वज्ञान्ति की स्थापना के लिए 
लैमों को प्रहिसा को भ्रपेक्षा स्पाद्ाद सिद्धान्त का प्रत्यधिक प्रचार करता उचित है । म० गाधी को भी यह सिद्धान्त बड़ा 
प्रिय था और प्राज श्री विनोबा भावे भी इसके महत्व को मुक्त कण्ठ से स्वीकार करते है । 


प्रो. बल्लू के तक॑ का निराकरण 


अ्रमेरिकन विद्वान्‌ प्रो० ग्राचि० जे० बह्ल ने इस सिद्धान्त के अध्ययन में गहरी दिलचस्पी दिखायी है, किन्तु उनको 
शोध की शैली ऐतिहासिक है, जबकि इस सिद्धान्त की पृष्ठभूमि तात्त्विक है। प्रत इसका विकास काल क्रम का ऋणी 
नही हो सकता । ततत्वरूपेण उसका उद्गम सव्वज्ञ के ज्ञान मे एक साथ एक समय में होता है | इस प्रवसपिणी काल में सब से 
पहले तीर्थंकर ऋषभ हो सर्वज्ञ और सर्वदर्शी पूर्ण पुर्ष हुए और उनके ज्ञान मे यह सिद्धान्त झलक कर द्वादशा ड्श्ुत् मं 
भ्रवतरित हुआ । उपरान्त समयानुमार जब-जब आवश्यकता हुई तब-तब द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के ग्रनुसार इसका बाह्य 
प्रयोग किया गया । भरत इतिहास इसके प्रयोग-मात्र को शोध कर प्रगट कर सकता है। किन्तु प्रा० बच्न इस सिद्धान्त के 
क्रमिक विकास का अनुमान करके कहते है कि यह भगवान्‌ महावीर के पर्चात्‌ पूर्ण विकास को प्राप्त हुआ झौर इसके 
लिए वह बौंद्धों की मान्यता का सहारा लेते है। उनकी यह मान्यता इतिहास से बाबित है, क्योकि बौद्ध धर्म से जैन धर्म 
प्राचीन है। भगवान्‌ महावीर के पूर्व भगवान्‌ पार्ब्बनाथ जन धर्म का उपदेश दे चके थ, जिसमे उन्होंने स्पाद्ाद-सिद्धान्त 
का निरूपण किया था। सजयवेलट्टिपुत्त-सदुश प्रास्यौद्धकालीन आचार्य ने इस स्याहाद-सिद्धान्त को सम्यस्तवा न रामभने 
के कारण एक प्रकार के सशयवाद को जन्म दिया । यह घटना इस बात को स्पष्ट करती है कि स्पाह्ाद-सिद्धान्त सजब- 
वेलट्टिपुत्त के समय से बहुत पहले ही प्रचलित हो चुका था। 

फिर भी प्रो० बह् ने जो अ्रनुमान उपस्थित किया है, वह जन मान्यता के लिए घातक सिद्ध हों सकता है। 
इसीलिए उसका मामिक उत्तर झौर समाधान डाँ० हरिसत्य भद्टाचार्य ने प्रगट किया है ।' सक्षप में उसका ग्रवलोकन 
इस प्रकार है 

प्रो० बह्न को स्पाद्वाद के सप्तभज्भ अ्टपटे लगे है--वह कहते है कि सात से अधिक भी भज्ज बन सकते है, परन्तु 
उनकी तात्विक भित्ति क्या होगी--यह उन्होने नहीं बताया। प्रत्युत उन्होंने यह प्रनुमानत लगाया है कि भगवान महावीर 
के बाद हुए जैनाचार्यों ने बौद्धों के 'चतुप्कोण निर्षध या निरोध शेनरी के सिद्धान्त| (शाप्राएएए छी (0प्रा-ए०्णालव्तं 
]४८४०॥०॥) को ही पल्‍लवित करके सप्तभज्गों की रचना की है। किन्तु उनका यह अनुमान नितास्त ही आधार रहित 
है| डॉ० हरिसत्य भट्टाचार्य ने स्पप्ट लिखा है कि बौद्धो के उक्त चतुर्भज्भजी-सिद्धान्त को प्रतिलोम (१८४८:४थ) ) कर 
देने से सप्तभड़ी की उपलब्धि नहीं हो सकती और न ही यह अनुमान किया जा सकता है कि स्पाह्राद-सिद्धान्त बौद्ध धर्म 
के बाद का है । प्रत्युत सम्भव तो यह है कि बौद्धों ने स्पाह्ाद-सिद्धान्त के चार भरे को पलट कर अपने सिद्धान्त का निर्माण 
किया है। जैन पुराणों के उल्लेखों से यह स्पष्ट है कि गौतम बुद्ध एक समय तीर्थंकर पाठ्य को परम्परा के जैन साधु थे 
झौर उन्होने जैन सिद्धान्त से बहुत-कुछ लिया था। रवय बौढ़ ग्रन्थों से इसकी पुष्टि होती है भौर यह प्रगठ होता है कि 
जैन धर्म बौद्ध धर्म से बहुत प्राचीन है। निस्सदेह जन सिद्धान्त का प्रूपण भगवान्‌ पार्र्व भ्रौर भगवान्‌ महावीर के बहुत 
पहने ही हो बका था। 

.. जो विद्वान्‌ यह मानते है कि सप्तभक्ी में पहले के चार भज्ज ही मोलिक हैं प्रोर शेष तीन उनको सशोधित कर 

बनाये गए है, उनके लिए यही कहा जा सकता है कि उन्होंने स्पाह्ाद-सिद्धान्त का स्वरूप ही नहीं समझा है। वास्स॥ 


१ वांपत्त प्रोब प्रहिता, भा० ८, पु० ३७४-३७६ 
२ देखें, डा० जेकोओ हारा सम्पादित “अंग सूत्राजध की भूमिका (एस० शी० ई० सीरीक्ष) 


इध्याय ] स्यात्ादर्नसद्धाम्त को मौलिफकता और उपयोगिता [ श५ 


में स्पाह्ाद वह सिद्धान्त है जो वस्तुस्वरूप का यथार्थ ज्ञान कराता है।' उसका पाँचवाँ, छठा और सातवाँ भडू-- 
प्रत्येक भ्रपनी भिसन शेली से विवक्षित पदार्थ के एक विशिष्ट पक्ष को उपस्थिस करता है। दृध्टान्त के रूप में देखे 
तो उनकी महत्ता स्वत स्पष्ट हो जायेगी। स्थाद अस्ति और स्थाद नास्ति भद्भो का प्रयोग ईथर (6) से किया 
जाये तो-- प्रपेक्षा-विशेष से ईथर प्रवक्‍्तब्य मासता है, किन्तु भ्रवक्‍तव्य कह देने से ईथर-विषयक शोध सर्वाजू-रूपण 
परिपूर्ण नही होती , क्योकि उसकी श्ोध को झ्ागे बढ़ाने पर हम पाते है कि यद्यपि ईथर अपेक्षाकृत अवक्‍तब्य है, किन्तु 
किसी एक रूप में वह भ्रस्तित्व में है, क्योकि वह भौतिक शक्ति (१/७॥८४४। 2029 ) का मूलाधार है। श्रत, यह तथ्य- 
पूर्ण निष्पत्ि ही स्याद्राद का पाँचवाँ भज़ु -- स्थाद प्रत्ति थ स्याद अवक्तव्य च सिद्ध हो जाती है, जिससे ईथर की एक 
यथार्थ स्थिति की उपलब्धि होती है। इसके विपरीत केवल ग्रवक्तव्य कह देने मात्र से कोई प्र्थ सिद्ध नही होता । इससे 
हम झागे पाले है कि जितने भी भौतिक पदा५ (४४८४६ 5७७६६७०८$) है, वे सब विचारगम्य (094९789]6 ) है, 
परन्तु इस प्रसंग में ईयर जब विचारगम्य भौतिक द्रव्य नही है, तो वह इस प्रपेक्षा-विशेष से कथित प्रस्तित्व-रहित 
कहा जायेगा । इस स्थिति में स्थाह्ाद का छठा भड़ स्वत.सिद्ध होता है, जो स्थाद नास्ति लस्‍्थाद भ्रववतव्य श्र होने से 
ईथर की एक नयी स्थिति को व्यक्त करता है। भ्रब सासवे भजू स्थाद भ्रस्ति ल, स्थाद नाह्ति चल, स्थाद प्रवक्‍तव्य च' को 
लीजिये--यह निम्मदेह तीन भज्जी के जोड से बना है, परन्तु उसके द्वारा ईथर का विज्ञाल रूप सामने श्राता है। इसलिए 
उसकी सभ्पनी विशिष्टता है। 

पदि हम इस सिद्धान्त का प्रयोग वर्तमान अन्तर्राष्ट्रीय परस्थिति पर लागू करके देखे तो डॉ० हरिसत्य भट्टा- 
चार्य सोवियत रूस के उदाहरण को लेकर बताते है कि रूस कुछेक परिस्थितियों मे हिमक भी रहा श्रौर कुछेक मे अहिसक 
भी । चौथे भड्डु वी भ्रपेक्षा, इस परस्थिति मे, रूस का यह व्यवहार भ्रपेक्षाकृत भ्रवकक्‍तब्य ठहरता है। यह नहीं कहा जा 
सकता कि रूम हिसक ही है या भ्रहिसक ही , किन्तु भ्रन्तर्राष्ट्रीय लोक-मत रूस की नीति के विषय में और ग्रधिक स्पष्टी- 
करण चाहेगा, तो फिर न्ौथे भज़ की प्रपेक्षाकृत भ्रवक्‍तव्यता को ध्यान में रखते हुए हमे श्रागे विचार करता होगा। 
उस स्थिति में हम पायेगे कि चूँकि रूस ने हगरी की राष्ट्रीयता के विरुद्ध बल-प्रयोग किया था, इसलिए वह स्पष्टत हिसके 
रहा। इस प्रपेक्षाकृत स्थिति मे पाँचव मड् का प्रयोग अर्थपूर्ण हो जाता है, जिससे रूस की नीति का एक स्पष्ट रूप सामने 
आता है, प्र्थात्‌ यद्यपि रूस को नीति हिसक और प्रहिसक-सी होने के कारण भ्रवक्तव्य थी, परन्तु €गरी की घटना की 
्पेक्षा से वह स्पप्टत हिसक सिद्ध हो जाती है। अब झौर झागे ज़रा विचारिये--रूस का मिस्र के प्रसि जो मंत्री-पूर्ण 
व्यवहार रहा, जबकि भ्रन्यथा बर्ताव करते का भ्रवसर भी उपस्थित हुआ था, उससे यह स्पष्ट होता है कि यद्यवि रूस की 
नीति प्रवक्‍तव्य थी, फिर भी वह मिल्र के प्रसग में पूर्ण अ्रहिसक रहा । रूस की यह स्थिति छठे भज्ञ की विशिष्टता को 
स्थापित करतो है; प्र्थात्‌ रूस की नीति कथनित्‌ भ्रवक्‍तव्य होते हुए भी निस्सदेह मिस्र की श्रपेक्षा झरहिसक भी थी, 
धौर यह नितान्त नया दृष्टिकोण होता है, जिसने सयुकत भ्रब जन-सघ को यह विश्वास दिलाया कि वह रूस को मित्र 
समझ सके । यद्यपि उसकी दुष्टि से रूस की नीति की प्रवक्तव्यता ओमल न थी। सातवाँ भद्भ बताता है कि रूस को 
नीति कथचित्‌ भ्रवक्‍तव्य रही, क्योकि उसकी हिसा व ग्रहिसा के बारे में कुछ भी निश्चित न था, फिर भी यह स्पष्ट है 
कि वह एक ध्रपेक्षाकृत हिसक थी और प्न्य अपेक्षाकृत अहिसक थी । बुद्धिमान्‌ राजनीतिज्ञ रूस की नीति की विशालता 
को दृष्टिगत रखकर उससे लाभ उठा सकता है। भारत ने रूस के इस रूप को समझा, इसीलिए भारत का रुख रूस के 
प्रति मैत्रीपूर्ण रहा है। इस प्रकार स्याह्ाद-सिद्धान्त के पाँचवे, छठे वर सातवे भज् अपने पूर्व भज़ी के गणित अथवा पझनु- 
मान-हैली के जोड-सोड से नहीं बने हैं, भ्पितु उनका भप्रस्तित्व स्वतन्त्र, मौलिक और विचाराधीन वस्तु के नये रूप को 
प्रगट करने वाला है। प्रत' इन तीन भज्ञों को बौढ़ों के चतुष्कोण-निषेध शैली के उलट-पलट से उपलब्ध होने का प्रश्न 
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५६ ] धाचार्थणो तुससो धधिनसदन प्रस्य [ चधुण७ 


ही उपस्थित नही होता ।' 
स्याद्राद के पहले तीन भगो के सम्बन्ध में विद्वानों को कोई कठिनाई अनुभव नहीं होती और कुछ विद्वान 
इसीलिए उनको बौद्धों की चतुष्कोण-निरोध ()१०८४७४॥०॥) शैली के पहले तीन दृष्टिकोणो का उलट-पलट रूप भानने की 
आत्ति करते है । वह 'स्थात्‌' प्रत्यय की विशेषता को भूल जाते है। वास्तव में बौद्धों को चतुष्कोण-निरोध शैली 
का सिद्धान्त एक तरह से एकान्तवाद (809500॥97) ) ही है। क्योकि उसके अनुसार “झ्र नही है, कहने का प्र्थ यह 
होता है कि अ्र' के अस्तित्व का सर्वथा ग्रभाव है। प्रब इसका उलटा रूप भी एकान्त परिणामी (80०४००(८) ही होगा । 
प्रत यह नितान्त असम्भव है कि बौद्धों को निरोध-शली को पलट कर स्थाद्वाद क| सिरजा जा सकता है। 
इसके विपरीत स्याद्वाद वस्तु-स्वरूप के निरूपण में हमारे यथार्थ अनुभव को विचार-कोटि में लेकर चलता है, 
इसलिए बह एकान्तवाद से बहुत दूर जा पडता है | सर्वथा प्रभाव सवंथा सद्भाव की तरह ही प्रनुभवगम्य नही है । हमारा 
अनुभव सदा ही प्रपेक्षाकृत तथ्यो पर निर्भर होता है और ये भ्रपेक्षाकृत तथ्य स्थाह[द की विचार-कोटि में श्राते है । यही 
स्थात' पद की विशेषता है, जिसका प्रयोग प्रत्येक भग के साथ होता है। अतएवं वह बौद्धों के एकान्ती निरोधवाद के 
तद्गप दृष्टिकोण का विकृत रूप नही है। बौद्धो की निरोध या निषेध-शली के चारो ही कोण, प्रर्थात्‌ : 
ऋझ क नही है; 
इ क-इतर नही है; 
नश्नक नही है, 
न श्र क-इतर नही है-- 
एक-दूसरे सम्बन्धित न होकर स्वाधीन है श्ौर वस्तु-स्थिति के प्रनुभूतिजन्य तथ्य से रहित हे। इसके विपरीत र्याह्वाद के 
सप्तभगों में 
एक विषेष भ्रपेक्षा से 'भ्र' है, 
एक विशेष श्रपेक्षा से 'भ्र' नही है । 
इत्णादि ऐसे पद है, जिनका झ्राधघार मानव की वस्तुस्वरूपजन्य अनुभूति है।इस प्रकार हम देखते है कि रयाह्वाद-सिद्धान्त 
बोद़ों के चतुब्कोण-निषेध या निरोध शैली के सिद्धान्त से नितान्त भिन्‍न और निराला है। स्पाह्ााद अस्तु-स्वरूपकी पनु- 
भूति को विचार में लेता है, इसलिए उसके सात भगो से झ्धिक भग हो ही नहीं सकते है। वह वैज्ञानिक झाधार को 
लिये हुए चलने वाला सिद्धान्त है, जो बुद्धि के वेषम्य को मिटाकर सत्य का दर्शन कराता है, इसीलिए वह समस्दयपरव 
मत्री स्थापित करने का प्रबल साधन है। 
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मानवीय व्यवहार और अनेकान्तवाद 


हा० बो० एल प्रात्रेय 
भूतपूर्व ध्रध्यक्ष, दर्शन एवं सनोविज्ञान-विभाग, हिन्हू विश्व विश्वासय, बनारस 


ग्राज के युग की सबसे बडी समस्या हैं मानवीय व्यवहार की। वेयक्तिक और सामाजिक जीवन में इसके स्वरूप 
को समभने के लिए हमें कुछ उपाय और साधन खोजने हैं। 


सानवोय व्यवहार का झाधार क्या हो ? 


श्राज के वैज्ञानिक युग में हमारे साधन वैज्ञानिक, तक-सगत और विद्व-भर में स्वीकार्य होने चाहिए। भाज 
हम किसी पेगस्थर, धर्म-ग्रस्थ और परम्परा के नाम पर अपील नहीं कर सकते । क्योकि न तो उन्हें सम्पूर्ण विव्व स्वीकार 
करता है और न उसका आ्रादर करता है | दर्शन-शास्त्र का इतिहास भी दाशनिक मनवादों से भरा पडा है और प्रत्येक 
दाशनिक पद्धति के बारे में शकाए प्रकट की गई हैं। यदि श्राज किसी वस्तु के बारे में सारा विश्व एकमत है, तो वह है 
विज्ञान द्वारा विज्ञात भौर प्रस्थापित तथ्य । परन्तु यह बड़े दुर्भाग्य की बात है कि आधुनिक बिज्ञान अ्रभी तक मानव- 
प्रकृति, उसकी ग्राकाक्षाओ, उसका सामर्थ्य और उसको सम्भाव्यताझो से उतना परिचित नही है, जितना कि प्रकृति और 
भौतिक पदार्थों के गुणों से । विज्ञान के क्षेत्र मे मानव, उसकी शक्ति झौर उसके प्रादर्दों के विषय में ग्रानुमानिक सम्भाव- 
नाग्रों के लिए बहुन रथान रह जाता है। मनोविशान, जिसका उद्देश्य मानव-प्रकृति श्र व्यवहार का वेज्ञानिक अध्ययन 
करना है, अभी शंशवावस्था में है श्रौर जीवन के बारे मे उपयुक्त पश्चप्रदर्शन कर सकने की अपेक्षा इसे श्रभी स्वय ऐसे मनी- 
षियो के पथप्रदर्शन और मन्त्रणा की भ्रावदयकता है, जो कि मानव-प्रकृति का सूक्ष्मता से निरीक्षण कर सकते है। फ्रायड 
सी० जी० जुग, एफ० हब्ल्यू एज० मायस जैसे कुछ विचारको ने भ्रचेतन, सामूहिक धचेतन पभ्रौर उच्च चेतना के क्षेत्रों मे अनु- 
सभधान करके जो कुछ प्रगति की है, जिन्हे भ्रभी परम्परानिष्ठ वैज्ञानिक मनोवेज्ञासिक स्वीकार करने से हिचकिता रहे है, 
मानव-प्रकृति क्या हो सकती है -- इस विषय में पत्यल्प भोर हल्की सी काँकी देती है। प्राचोन भारतीय मनोविज्ञान, जो भ्रभी 
प्रकाश में भा रहा है भौर जिस पर मानव-प्रकृति के भ्राधुनिक धनुसघानकर्ताको प्रधिकाधिक ध्यान देने की भ्रावश्यकता है, 
मानव-प्रकृति, उसकी शक्ति, उसका सामर्थ्य भौर सम्भावना के क्षेत्रों के बारे में प्राधुनिक मसोवेशानिक--वैज्ञानिक भौर 
प्र्धवेशानिक--प्र णालियों की अपेक्षा ्रधिक जानकारी प्रदान करना है ; ऐसा समय भा सकता है, जबकि वे ज्ञातिक मनो- 
विज्ञान भानव-प्रकृति के शान की गहराई में पहुँच जाये भौर मनुष्य का उसके झ्राचरण प्रादि के विषय मे पथप्रदर्शन कर 
सके । तब तक केवल भान्तरिक भनुभूतियों भौर पभाकांक्ाओं के ग्राधार पर निकाले गए निच्कर्षों की सहायता से हमे त्कं- 
बवितक करना होगा । 


झ्राचार-शुद्ध 
मनुष्य की प्रकृति, प्राकांक्षाएं भौर धवितभ्यता बाहे जो हो, एक बात प्रसन्दिग्ध रूप से सत्य है कि भानग एक 
सामाजिक प्राणी है। वह समाज में रहता है और समाज से बहुत-कुछ प्राप्त करता है। वस्तुतः मानव से सम्बन्धित अस्येक 


बस्तु सामाजिक है, भौर समाज में प्रत्येक वस्तु किसी-न-किसी व्यक्ति के प्रतिदात-स्वरूप है। समाज से हमारा प्रभिप्राय 
कमल मानव प्राणियों के समाज से नहीं है; समाज, जिसका एक श्रृंग मावव है, सभी जीवित प्राणियों से सना हुआ है । 


८ ] भाधापंशरो तुलसी क्‍प्रभिनग्दन प्रत्थ [ थतुर्ध 


इसमे पशु और पौधे भी सम्मिलित है। विश्व-समाज, जैसा कि इसे नाम दिया जा सकता है, एक वास्तविकता है, प्रौर 
विचार करते समय हमे इस पर ध्यान देना ही होगा। तो भो यहाँ हम अ्रपना विचार-क्षत्र केवल मानव प्राणियों के 
समाज तक सीमित रखेंगे और यह जानने का प्रयत्न करगे कि वह अपने साथी मानवो के साथ कसा व्यवहार करे । 

मानव-समाज में सभी प्रकार के मनुष्य है, इसलिए उसे अपने प्रत्येक क्रिया-कलाप भौर क्‍श्राचरण के बारे मे 
सोचना होगा कि उसके चारो ओर एवं आस-पास रहने वाले लोगो पर तथा सम्पूर्ण समाज पर उसका क्या प्रभाव 
होगा। यह उसके लिए एक श्रनिवार्यता है, क्योंकि उसके आचरण की दूसरों पर जो प्रतिक्रिया होगी, उसी पर उसका 
ग्रपना प्रस्तित्व और कल्याण निर्भर रहता है | उसके अपने भ्रस्तित्व, कल्याण और सुख के लिए यह नितान्त ग्रावश्यक 
है कि प्रत्येक व्यक्ति भ्पनी भावनाओो, इच्छाओं, विचारों और आ्राचरणों पर नियत्रण रखे तथा दूसरों पर तथा सम्पूर्ण 
समाज पर पडने वाले सम्भावित प्रभावों को ध्यान मे रखकर ही वह कोई निर्णय करे। केवल इसी कारण गे उसे झपनी 
भावनाओं, विचारों प्रौर ग्राचरणों के बारे मे सावधान रहने की ग्रावक्यकता नही है, श्रपितु इसलिए भी कि प्रत्येव 
व्यक्ति के श्राचरण का अनुकरण उसके ग्रास-पास के रहने वाले लोग, विशेष रूप से बच्चे श्रौर निम्नवर्गीय व्यक्ति, जानते- 
बूभते भयवा अनजाने भी कर सकते है। इसलिए पदासोन और सामध्यंवान्‌ लोगों का, माता-पिता और अध्यापकों का, 
प्रशासकों का और न्यायाधीशों का भ्राचरण विश्वुद्ध, सन्देह-रहित गौर यथासम्भव ग्रादर्श होना चाहिए। भगवदुगीता 
में श्रीकृष्ण ने ग्र्जुन को ठीक ही कहा है कि समाज मे उच्च स्थिति के लोग जो कुछ करते है, ग्रन्य लोग उसका प्रतृकरण 
करने की शोर प्रवृत्त हो जाते है। 


धर्म की उपयोगिता 


प्राचीन भारतीय विचारको ने एक शब्द तेयार किया था, जिसे घर्म वी सज्ञा दी गई । यह उन प्राचरणा के लिए 
प्रयुक्त किया गया, जो कि समाज में सतुलन बना रखने में समर्थ हो, न केवल मानव प्राणियों में, श्रपितु सत्पर्ण जीव- 
जगत्‌ मे मंत्री-भाव स्थापित करने के लिए ममर्थ हो, ब॑यक्तिक जीवन में सफलता और सूख तथा समाज से शान्ति स्था- 
पित करने के लिए समर्थ हो । धर्म दब्द सकृस्‍्त की घ्‌ धातु से बना है, जियका ग्रर्थ है बन्धन में रखना, संभाल कर रखना, 
सरक्षण करना, सुस्थिर करना प्रादि । भारत के प्राचीन स्मृतिकार मन्‌ का कहना है कि धर्म इस प्रकार का प्राचरण या 
व्यवहार है, जो कि समाज को श्रक्षुण्ण रखता है। एक और प्राचीन भारतीय तत्त्वचिन्तक कृणाद ने कहा है किः बह व्यव- 
हार धर्म है, जो कि शान्ति और सफलता प्रदान करता है--वंयक्तिक जीवन में भी और सामाजिक जीवन में भी । प्राचीन 
भारतीय तत्त्वचिन्तको के अ्रनुसार--श्र्थ, काम झौर भाग के पुरुषार्थ भी धम द्वारा नियन्त्रित होने चाहिए। प्रन॑तिमः 
प्रकार से ब्र्थाजन भर भ्रसयत रूप में काम-सेबन को वहाँ हैय बताया गया है। उन्हाने मानव के लिए यह परापर्त 
दिया कि वह अपने जीवन-भर धर्म की सीमाओं के भीतर बना रहे, फिर उसका चाह जो व्यवसाय हो ग्रौर चाहे जो 
झावश्यकता। महाभारत के महान्‌ लेखक व्यास के भ्रनुसार तो--अपने जीवन की रक्षा के लिए भी धर्म के सिद्धान्लों 
को नहीं छोडना चाहिए, सूख, समृद्धि भ्रथवा स्रक्षा के लिए तो कुछ कहना ही नहीं। भगवान्‌ महावीर ने बताया कि 
धर्म भ्रहिसा, सयम झौर तप-रूप है तथा सर्वोत्कृष्ट मगल है ।* 
इसलिए भारत से धर्म के उन सिद्धान्तो की खोज का एक गम्भीर और प्रविच्छिस्न प्रथत्न किया गया, जिनसे 
मनुष्य के प्राचरण का नियमन किया जा सके और परिणामस्वरूप बह समृद्ध भौर सुखी हो सके, एक स्थायी श्रौर सतलित 
कक कम 820. दा हक सभी व्यक्तित अपने ५९० को प्राप्त कर सके । मनु 
साख है पृति, क्षमा, न्त्रण), अस्तेय (चोरी न करना), गोचर (पवित्रता), 
इन्द्रिय-निग्न है, धी (विवेक), विद्या, सत्य और प्रक्रोष। पतजलि के योग-सृत्रों मे यम और नियम शीर्षको से दस भौर 
सिद्धान्त प्रस्तुत किये गए है; वे ये हैं--अहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, बरह्मचर्य, अ्रपरिग्रह, शौच, सनन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय शौर 
१ दशवंकालिक सूत्र, ११ 


क्षष्पाय | मानवीय ध्यवहार भौर अतेकाम्तवाद [ ५६ 


ईइबर -प्रणिधान । पुराण-लेखको ने इन्हे न्‍्यून करके केवल एक सिद्धान्त तक सीमित कर दिया और वह था कि परोपकार 
पुष्य का हेतु है और दूसरों को हानि पहुंचाना पाप है।' महाभारतफार ने धर्म को स्वणिम झाचार-नियम में परिवर्तित 
कर दिया है--वह व्यवहार दूसरो से करने की मत सोचो, जो व्यवहार तुम अपने लिए नहीं चाहते । उसका कहना है कि 
सम्पूर्ण धर्म का यही सार है झ्रौर प्रत्येक मानव प्राणी को उसका झनुसरण करना चाहिए। भगवान्‌ महावीर ने भ्रहिसा, 
सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्म नये और श्रपरिग्रह--इन पचच बतो को महाब्त श्रौर अ्रणुव्र त-रूप में प्रतिपादित कर मानवीय व्यव- 
हार की ग्राचार-सहिता प्रदान की । बुद्ध ने इसी प्रकार के पञ्चशीलो का उपदेश दिया। 

धर्म के सम्बन्ध मे प्राचीन भारतीय बारणा का उल्लेख हमारे विचार से इसलिए ग्रावश्यक था कि आधुनिक 
युग के मानव को यह बात हुदयगम हो जाये [6 प्रत्यक व्यक्ति का वेयक्तिक श्राचार-व्यवहार नैतिक भौर सामाजिक 
दृष्टि से नियन्त्रिस झौर शासित होना चाहिए । इस बाल का सहस्व नहीं है कि इस विचार को क्या नाम दिया जाये। इसे 
धर्म, औचित्य, नैतिकता, सामाजिक ग्राचार, सदाकार--कुछ भी नाम दिया जा सकता है । 

श्राज को ग्रावश्यकसाधो के झनुसार भ्राज के युग में हमे धर्म को फिर से खोजना होगा। ऐसे सिद्धान्तों का झनु- 
सरण करता होगा जिससे हम मानवीय व्यवहार वी समस्या को हल कर सक तथा विश्व-मंत्री स्थापित कर सके, जो कि 
झ्राज की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण आवश्यकता है श्रोर जिससे मानवता को उसके स्पप्ट प्रत्यासन्‍्न विनाश से बचाया जा सके। 

मानवीय व्यवहार को सचाझ रुप से सचालित करने के लिए स्वार्थ, चोरी, शोषण, बलात्कार, हिसा श्रादि का 
त्याग जिनना पश्रावश्यक है, उसता ही नेतिक नियमों का पालन शोर प्रामा णिकता, सत्यवा दिता, न्‍्यायप्रियता, ग्रादर भाव, 
निष्पक्ष जिन्तन झ्रादि विधेयात्मक सिद्धान्तों का भ्राचरण भी । 


झ्रनेकास्तवाद 


इन ग्राज्नार-नियमों के पालन का परिणाम तभी भा सकता है जबकि मनष्य का मस्तिष्क पूवग्रह, पक्षपाल, 
श्रादि से रहित हो । मानवीय व्यवहार के सचारु सचालन में बाधक बनने वाला एक तत्त्व और भी है। एक ऐसी क्रान्ति 
मनष्यों के मस्लिष्फ मे घर कर गई है कि जिसके अ्धिकाश लोग शिकार हो जाते है। हम इसे 'केवल अ्रान्ति' या 
'एकास्तवाद' कह सकते हैं । लोग इस अ्रान्ति के जाने-प्रनजाने दोनों प्रवार से शिकार हो जाते हैं। केवल चिन्तन में ही 
नहीं, प्रपितु भ्रनुभूति झौर व्यवहार के क्षेत्र मे भी यह भ्रान्ति प्राय सभी वर्गों मे, सभी नर-नारियों में पायी जाती है। 
यह धर्म, प्रावार-शास्त्र, दर्शन-शास्त्र और विज्ञान सभी क्षेत्रों मे पायी जाती है। इम अ्रान्ति के कारण सभी प्रकार 
के संपर्षों का जम्म होता है । 

दो शब्द है--ही भौर भी | ये विरुद्धा्थक हैं श्रौर उनके प्रयोग से ग्रथों मे बहुत शिन्‍नता प्रा जाती है। वे 
दोनो नितान्त भिन्न अभिव्यक्तियाँ है भौर बस्तुत' दो विरोधी मानसिक प्रवृत्तियों की सूचक है । उनमे से एक मनुष्य 
की संघर्ष, विरोध, युद्ध और दुःख की शोर प्रवृत्त करती है, जब कि दूसरी सहयोग, सदभाव, शान्ति झौर सुख की शोर । 
ओौद्धिक भौर ब्यावहारिक दुष्टि से प्रथम को हम केवल आान्ति' या एकान्तवाद कह सकते हैं । जी व्यक्ति केवल कुछ ही 
लोगों, दलो, पक्षों, जातिथों, सम्प्रदायो, वंशों भ्रथवा देशों मे झसि रखता है तथा दूसरों की उपेक्षा करता है और उन्हें 
नापसनन्‍्द करता है, वह इस ज्षान्ति का शिकार है। 

जिस विदय में हम रहते हैं, गति करते हैं भौर सत्ता घारण करते है, वह प्रपने गठन, रूप और सामध्यं की 
दृष्टि से अनन्त रूप से बेटा हुप्ता है। इससे हम प्रस्तित्व शौर भ्रस्तित्व मे झाने की प्रक्रिया, परिवर्तन प्रौर परिवतंन- 
घुन्पता, उत्पत्ति-विनाश-भुवता, एकल्व भौर बहुल्य, जन्म-बृद्धि-सृत्यु, स्वयं भौर प्रन्‍्य, प्रेम भौर घृणा, कंध्ट भ्रौर सुख, 
धन-वभव भौर गरीबी तथा युद्ध भौर शान्ति भ्रादि की परस्पर क्िया-प्रतिक्रिया देखते है। प्राचीन भारतीय चिन्तको 
की भाषा से यह 'प्रतेकान्त --पनन्तधर्मात्मकता है। इसे केवल एक धथवा दूसरे पहलू से सम ना भौर इस एकागी 


न 


६ परोपकारः पुष्याय, पापाय प्रपीशमम्‌ 


६० ] ग्राधायंथौ तुलसो श्रतिगन्दन प्रत्थ [ खतुथ 
झाधार पर और गलत धारणा के कारण इसके बारे मे दृष्टिकोण बताता तथा उसी के प्राधार पर जौवन-यापत करना 
बहुत बड़ी गलती करना है। वस्तुत हमारे सभी दृष्टिकोण, विचारधाराए, विश्वास, बाद, पादण्श, प्रनुभूतियाँ पौर 
व्यवहार सामान्य रूप से एकपक्षोय है। उनका वास्तविकता के कुछ ही पहुलुप्ो से सम्बन्ध होता है और हमे इस तथ्य 
से सचेत हो जाना चाहिए। स्थाह्वाद, जो कि जैन तत््वदर्षियो की एक प्रमूल्य देन है, के विचार से भ्रपनी इस सचेतता 
को 'स्पात्‌' शब्द से प्रकट करना चाहिए, जिसका प्रर्थ है, एक परपेक्षा से या कथवित्‌ । स्थात्‌ शब्द के साथ हमारी 
घोषणाए ग्रथवा वक्‍तव्य यह प्रकट करेगे कि बे एकपक्षोय भ्थवा झ्रापेक्षिक है। किसी निर्णय वा कथन को प्रस्तिम 
निरपेक्ष प्रथवा प्रधिकृत नही मान लेना चाहिए, क्योकि प्रत्येक निर्णय किसी व्यक्ति द्वारा किसी विदेष दृष्टिकोण से, 
कुछ विशिष्ट पहलुओरो, तथ्यो श्रौर व्यक्तियों को ध्यान मे रखकर, कुछ परिस्थिति प्रौर ग्रवस्थाश्रो में, उन्हें वहाँ प्रस्तुत 
भ्रन्य वस्तुओं से पृथक कर के दिया जाता है। विभिन्न समयो प्लौर स्थानों पर समान वस्तुओं और परिस्थितियों के 
विद्यमान होने पर भी भिन्न-भिन्न निर्ण य सम्भव हो सकते है। इस तथ्य के प्रति सचेत होने पर इसको प्रभिव्यक्ति भी' 
शब्द द्वारा की जा सकती है, जिसका प्रभिप्राय होगा कि ग्रौर भी निर्णय एव कथन सम्भव हो सकते है भौर वे समान रूप 
में न्‍्याय्य होगे, प्रथवा जितते प्रकार के कथन सम्भव हो सकते है, यह उनके प्रति रिक्स एक ध्ोर है। इस दृष्टिकोण का 
स्थाहादी जिन्‍्तकों ने भारत में शक्तिशाली प्रकार से सवर्दस किया भौर उनके अनुयायी सदा दूसरों के साथ शान्सि- 
पू्षक रहे । 


एक व्यावहारिक सिद्धान्त 


केवल-अआन्ति' को झ्रथवा एकान्तवाद को सर्वोत्तम प्रकार से उस सर्व-विदित दष्टान्त से स्पष्ट किया जा सकता 
है, जिमके अनुसार छ प्रन्थे व्यक्तियों ने एक हाथी का केवल स्पर्श करके चित्रण किया था। पहले अन्धे व्यक्ति ने, जिसने 
केवल हाथी का पेट छुम्रा था, कहा--हाथी दीवार की भाँति होता है ।' दूसरे ने, जिसने केवल हाथी के दात को छा 
था, पहले की स्थापना को चनौती देते हुए कहा---हा थी तो बिलकुल भाले जैसा होता है। तीसरे ने, जिसने हाथी की 
सूंड को छम्मा था, दोनों के कथनों पर झ्रापत्ति करते हुए कहा--'हाथी तो बिलकुल सांप की तरह होता है।' चौथ ने, 
जिसने हाथी के पैर को छुप्ला था, तीनो को मूर्ख बताते हुए एक समभदार व्यक्ति की भाँति कहा -- हाथी तो बिलकुल 
एक दृक्ष की तरह होता है। पॉचव ने, जिसने केवल हाथी के कान का ही स्पर्श किया था, कहा--तुम सब गलत हो, 
हाथी बिलकुल एक पले की तरह होता है।' और पन्त में छठ ने, जिसने हाथी को पूंछ हो ठटोली थी, सबकी भ्रालोचना 
करते हुए सगर्व कहा---हाथी बिलकुल रस्सी की तरह होता है।' जहाँ तक हमारे चारा ओर के विश्व की जान- 
कारी का सम्बन्ध है, हम सब इन प्रन्धे मनुष्यों की तरह है। हम विश्व के बारे मे बहुत कम जानते हैं और उसी जानका री 
को हम एकमात्र वास्तविकता समझते हैं। हम भ्रपने प्राशिक, इस कारण गलत, ज्ञान के ग्राधार पर दूसरों से जिभाद 
करते हैं और भगडहते है। छोटी चाप के सम्पर्क मे होने पर भी हस सम्पूर्ण वृत्त के सम्बन्ध में चर्चा करते है। विश्व झौर 
प्रपने सम्बन्ध मे भी हमारा शान जो कुछ है, वह भनुमानाश्रित है। वह कितना ही यथार्थ क्यों न हो, बढ़ सदा झाशिक, 
सीमित और प्रापेक्षिक होता है। हमे सदा सावधान रहना चाहिए कि एक वस्तु के दूसरे पहलू भी है, एक प्रइन के दूसरे 
पक्ष भी हैं, जिनसे हम भ्रपरिचित है। मध्यकालीन यूरोप के दो योद्धाभ्रों के बारे मे एक बहुत ही शिक्षाप्रद कहानी है-- 
एक दाल पर खदे लेख को लेकर दो सैनिक ऋगड़ पड़े श्रौर उस कलह में एक-दूसरे की लगभग हत्या सी कर दी, बात 
यह थी कि ढाल के दोनो ग्रोर दो भिन्न-भिन्न विषयो के लेख खुदे थे । दोतो सैनिक ।बपरीत दिशाओं से ढाल की शोर 
झाये धौर दोतो ने दूसरी श्रोर के लेख के बारे मे कुछ भी नही सोचा । हम सब उन मूर्ख योद्धाओो की मँति है, जिन्होंने 
सहने से पहले ढाल की टूमरी प्रोर के खुदाई के बारे में जानने का प्रयत्न ही नहीं किया । सभी विवाद, कलह या सधर्ष, 


समस्या के दूसरे पक्ष की जातकारी के अभाव मे पैदा होते है भौर इस कारण होते हैं कि जिस पक्ष को हम जानते हैं, उसी 
को सम्पूर्ण सत्य समझ लेते हैं । 


झच्चाय ] सानवोय व्यवहार झोर भ्रनेशास्तथाद [६१ 


घामिक सम्प्रदायों की प्रसहिष्णुता 


इतिहास इस सथ्य का साक्षी है कि भिन्न-भिन्न युगों मे, जिन समाजो में लोगों का मुख्य ध्यान धर्म मे केन्द्रित रहा 
है पौर धर्म का लोगों के जीवन में श्राधिपत्य रहा है, उनके सभी प्रकार के सघर्षों, नशंसताभों और यन्त्रणाओों का कारण 
'केवल-अ्रान्ति' रही है। बलशाली भौर शक्तिशाली लोगों झौर धामिक जनों के सुसगठित दलों के मस्तिष्क में यह घुस 
गया कि केवल उन्हीं का धर्म, विश्वास और उपासना-पद्धति एकमात्र सत्य है झ्ौर दूसरे सन गलत हैं, कि केवल वे ही 
ईमासदार झथवा ईष्यर के कृपापात्र लोग हैं, शेष सब विधर्मी और काफिर हैं, कि केवल उन्हीं की जीवन-पद्धति स्वर्ग या 
मोक्षदायिती है, कि ईइवर केवल उन्ही की पूजा-पद्धति और प्रार्यतानों से प्रसन्‍न होंता है, कि केवल उन्ही का ईव्थर 
ही सम्पूर्ण विश्व का ईववर भौर परमेश्यर है, कि भन्‍्य लोगों के देवगण मिथ्या हैं मथवा उनके देवता के भ्रधीन हैं, कि 
कैवल उन्ही के धर्म-प्रन्थ प्रामाणिक भौर ज्ञान के मण्डार हैं। उनके जीवन का एकमात्र उदय था दूसरो को भ्रपने विश्वासो 
में दीक्षित करना | इस प्रकार की बातो के कारण मानव-समाज का समग्र इतिहास भगानक कलहों से भरा पडा है भर 
झनेको अमूल्य जानें गई , रक्त की तदियाँ बह़ायी गईं तथा मानव-जीवन को कष्टप्रद और दुखी बना दिया गया। 


बा्शनिक वादविवाद 


दार्शनिक लोग भी, जो विवेक-प्रेमी भौर सत्यानुसन्धानी होने का दावा करते हैं, इस एकान्तवाद से मुक्त 
नही रहे हैं। बहुत से दष्टिकोगों, सिद्धान्तों भौर दार्शनिक पद्धतियों का मूल इस भ्रान्ति में है। प्राय. देखा जाता है कि 
दार्शनिक अथवा दर्शन-प्रणालियाँ जगत के या वास्तविकता के किसी विशिष्ट पहलू को छॉट लेती हैं श्रौर उसमे 
हो वास्तविकता का एकमात्र श्रावदयक अथवा झनिवार्य ध्रग मान लेती हैं तथा यदि कोई प्रन्य पहल दृष्टिगोचर हो 
जाता है तो उसे गलत मानती है। इस प्रकार श्रद्वैतवादी समभते हैं कि विध्व भ्रथवा सृष्टि का वास्तविक रूप केवल ग्रभेद, 
प्रस्तित्व, भ्रद्ठेत या सारूप्य ही है, प्रनेकता, भेद या परिवर्तन केवल झ्राभास, कल्पना, प्रपच, प्रस्थायी दर्शन भ्रथवा भरान्त 
प्रतीति है। दूसरी झोर एकान्त भ्रनेशतावादी, परिवसेन के पक्षपाती होकर अ्नेव ता, अहुत्व, विभिन्‍नता, परिवर्तन और 
सृष्टि को ही सत्य रुप मे ग्रहण करते हैं भौर एकत्व, अभेद, सारूप्य शौर समता को केवल विचार, मानसिक करपना 
अथवा धारणा-मात्र बताते है। एकान्त भ्रात्मवादी केवल भात्मा को नित्य भौर बास्तविक वस्तु के रूप मे ग्रहण करते है 
झौर पदार्थ तथा मन को प्ात्मा से उद्मूत, प्रकल्पित, निष्पन्‍न भ्रथवा उसकी भ्रस्थायी ग्रौर कल्पित प्रतीतियों के रूप 
में ही अहण करते हैं; दूसरी भोर एकान्त भौतिकतावादियों का कहना है कि पदार्थ ही एकमात्र वास्तविकता है झौर जो 
कुछ मानसिक धर भ्राध्यात्मिक प्रतोत होता है, वह केवल पदार्थ के व्यापार व प्रभाव के कारण श्रथवा उससे उपजात 
हैं। विशानवादी (विचार को ही विश्य मे एकमात्र बस्तविक और नियन्त्रक हेतु मानते है और विश्व की धन्य सभी वस्तुओं 
को केंवजमात्र उसका एक प्रकार, रूप भौर विस्तार मानते हैं। एक ध्ोर नव-विचार-प्रान्दोलन, जो कि प्राचीन भारतीय 
विज्ञानवाद से मिलता-जुलता है भौर जो कि एकान्त प्रादशेवाद है, विचार को एकमात्र उत्पादरू शक्ति मानता है तथा 
भौतिक दरीर भौर उसकी भ्रवस्थाओं को केवल विचार से अदभुत भौर उसके प्रभाव-रूप ही मानता है, तो दूसरी भोर 
प्रवुशिबाद शरीर भौर उसकी क्ियाधों को ही सम्पूर्ण व्यक्ति-रूप मानता है तथा विचार, भनुभूति भौर चेतना को केवल 
शारीरिक व्यापार मानता है। कुछ सतोवेशानिक चेतना को ही मन का एकमात्र विशिष्ट गुण मानते हैं, जब कि दूसरे 
अ्रच्ेतन करिया-कलापों पर बल देते हैं भौर मनोजीवन में उन्हें ही प्रेरक तत्व मानते हैं। अ््चिकांग तथाकथित वैज्ञानिक- 
मतोदंशानिकों का विचार है कि मत का केशल चेतन शोर प्रचेतन व्यापार ही मानव-व्यक्तित्व का निर्माण कर्ता है, 
इनके भ्रतिरिक्त मनुष्य में 3॑च चेतना जैसी कोई दस्त है ही नहीं, जिसका भ्रस्तित्व मनोक्षेत्र के (25४८॥८४!) प्रमु- 
सन्भात और परामनोविज्ञात (7478959०॥0/089) दारा स्थापित किया जा चका है। कुछ विधारक भपरिवर्सनशील 
शाता अथभा धात्मा की पूर्णतः उपेक्षा करके, केशल सदा परिवर्तवशील भानलिक स्थितियों को ही भातग-व्यक्तिरद कौ 
रजजिभी मानते हैं। कुछ वाशेतिक केजल मगचात्‌ सचभा प्रण सत्ता को हो एकभाभ सत्‌ था वास्तविकता मालते हैं सथा 


६२ ] ग्राचपंभी सुलसों ग्रन्निस्‍दन प्म्थ [ चलुर्थ 


जगत्‌ झौर व्यक्तियों को ब्राभास-हूप मानते हैं और उनका कोई वास्तविक मूल्य प्रथवा महत्व स्वीकार नहीं करते। 
विह्व के ग्रधिकाश विचारकों ने केबल जागृतावस्था वी प्रनुभूति को ही वास्तविक झनुभूति माना है और स्वप्न, निद्रा 
तथा रहस्यपूर्ण भ्रनुभूतियों की नितान्‍्त उपेक्षा कर दी है, जब कि कुछ विचारको ने केवल रहस्यपूर्ण प्रनुभूतियों को ही 
एकमात्र प्रामाणिक प्रनभूति माना है औौर झात्मा का ध्स्तित्व इसी के प्राघार पर खडा किया है। कुछ झ्राधुनिक दार्शनिक 
केवल जीवन के कष्टो, तनावों शौर दबावों को ही मानव-जीवन का एकमात्र रूप मानते हैं, जब कि प्राचीन काल के 
कुछ दार्शनिक जीवन की वास्तविक प्रकृति परम झ्रानन्द श्र सुख मे समभते थे। कुछ विचारक केवल झनृभूति को ज्ञान वा 
एकमात्र खोत मानते है, जब कि दूसरे वास्तविक और निश्चित ज्ञान का एकमात्र त्रोत बुद्धि अथवा तक को ही मानते हैं। 

ग्रायार-भास्त्र की विभिन्‍न पद्धतियों के विचारक भी एवन्तवाद से मुक्त नहीं है। कुछ लोग इस जीवन झौर 
इस लोबः को ही केवल विद्यमान और वास्तविक वस्त मानते है, जबकि दूसरे परलोक तथा मरणोनसर जीवन को ही 
चिन्ततीम वस्तु मानते है। कुछ सामाजिक विचारक, व्यक्षित और उसकी एर्णता, समृद्धि और सूख को ही सामाजिक 
संगठन का उर्ेष्य मानते हैं, जब कि दूसरे चिस्तक व्यक्तिगत हिलो का बलिदान करके भी एर्ण सामाजिक संस्थाओं के 
निर्माण को ही लक्ष्य मानते हैं । 


राजनंतिक एकान्तवाद 


यह एकान्तवाद विश्व की राजनीति में व्यापक श्रौर खले रूप में जान-बभ कर चलाया जाना है। प्रत्येक देश, 
राष्ट्र, दल व गूट कैवल अपनी और अपने हितो की रक्षा और सुरक्षा के बारे में चिल्तित है, फिर चाहे उसके लिए दूसरों 
की बलि क्यों न दे दी जाये। प्रत्येक यह समझता है कि केबल उसकी प्रधासन-प्रणाली भौर सामा जिक सगठन ही ऐसा 
है, जो कि मानव जाति वा उद्धार कर सकता है और उसे बचा सकता है । वह उसे सम्भावित आ्राक्रमणों से बचाने वा 
प्रयत्न करता है और उसमे शेष संसार को ढाल देना चाहता है। समाजवाद, साम्यवाद, पजीवाद, लोकनत्रवाद श्रथवा 
सर्वोदियवाद इसी ढंग से अपने बारे मे सोचता है और अपने को मानव-जानि का एकमात्र परित्राता समभता है। प्रत्येक 
देश का प्रत्येक दल केवल अपने को 4 अपनी नीति और कार्यक्रम को सर्वात्तम मानता है और एकमात्र उसे ही देश म नव 
जीवन का सत्रार करने वाला मानता है। उसमे इतना धैर्य नही है कि वढ़ दूसरे दलों के सुझावों मे गण या प्रच्छाई देख 
सके। प्रत्येव दल था गुट सम भता है कि केवल उसके अनुयायी श्र सदस्य हो देश में एकमात्र उपयूकत और योर्य व्यवित 
हैं, जो कि देश के प्रशासनिक पदों के योग्य है । प्रत्येक शक्तिणाली दल चाहता है कि केवल श्रपने ही लोगो के हाथ में देश 
के सम्पूर्ण साधनों के श्रधिकार रहे । 

यह एकान्तवाद की घातक प्रवलि है ग्लौर क्क्तिशाली लोगो गौर दलो में यह इतनी अधिक व्याप्त है कि प्रत्येक 
ब्यक्षित या दल ससार-भर में केवल अपने-प्रापको ही एकमात्र बुद्धिमान, एकमात्र सही, एकमात्र न्‍्यास्य, एकमात्र समर्थ 
और एकमात्र उपयुवत समझता है तथा चाहला है कि क्षेष संसार एकमात्र उसी के प्रति निष्ठा रखे और उसके सम्मुख्य 
श्रात्म-समर्पण कर दे । प्रत्येक यह सोचता-समभझता है शौर प्रनुभव करता है कि वही एकमात्र व्यक्तित है जिसके लिए 
सम्पूर्ण विश्व की सत्ता है और जिसके प्रति श्रन्य सभी को दयाल, महानुभूतिपूर्ण, स्नेहमील श्रौर श्रद्धालु होना चाहिए, ' 
परन्तु कठिनाई यह है कि इस विश्व में ऐसे अग्रनगशिनत दूसरे लोग दै, जिनके उसी प्रकार स्रिदवास, दावे और ब्च्छाए हैं। 
इसीलिए संघर्ष, कलह और युद्ध होते हैं । । 

प यदि हम सब इस एकाल्तवाद के दृष्परिणाम का भ्रनुभव कर सके और भी का प्रशोग कर सके तथा यह समझ 
सके कि प्रत्येक को दूसरों की इच्छाओ, झ्राभग्रो और आकाक्षाओं की उपेक्षा नहीं करनी चाहिए, दूसरों के गणों को 
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ओर पारस्परिक मंत्री हेमा श्वके वासि सयो को सुखी और लक महक कक कक 
पक, से मुक्ति पा लेनी चाहिए और जीवन न जम जो जा 
हर भी' का प्रयोग सीख लेना चाहिए। 


भेद में अमेद का सर्जक स्याद्वाद 


--मुनिश्रों कम्हेपालालजी 


भारतीय सस्कृति में दर्शनो का श्रविरल गलि से खोत बहा, विविध दा निको ने स्वकीय बौद्धिक विकास हा रा 
विविध विचारधाराशों का विश्लेषण किया । झनेकान्तवादी दाशंनिको ने भी भनेकान्त दर्शन का सार्वभौस प्रसार किया । 
जैन दर्शन भ्रनेकान्तवादी है । झ्रनल्त-धर्मात्मक पदार्थों की विवक्षा करते समय एफ धर्म को मुख्य मान कर उसका वर्णन 
किया जाता है और झन्‍्य सभी धर्म गौणना की श्रेणी मे गिन लिये जाते हैं। जीवन के समस्स पहलुओं में अ्रनेकान्स का 
दृष्टिकोण निहित है । हर एक स्थल पर दो दृष्टियाँ लागू होती हैं। एक रोगी है, उसके लिए मिठाई बहुत ह्वानिआारक है, 
किग्तु स्वस्थ व्यक्ति के लिए सही । जो विष किसी के लिए विद है, वही किसी दूसरे के लिए अमृत हो सकता डै--यही 
वस्तुत प्रनेकान्तवाद है । 


झनेकान्त दृष्टिकोण 


प्राक्नन दार्णनिकों की विचारधाराशो में परस्परिक विचार-गुत्थियाँ उलभी हुई थी । श्राम्मादि तत्वों के विषय 
में भी विभिन्‍्त धाराए थी । साख्य दर्शन ने झात्मा फो क्टस्थ' नित्य, भ्नादि, भनन्‍्त एवं भविकारों कहा। नैयायिक 
बेशेविकों ने परिवर्तन तो माना, पर बह तो गुणों तक ही सीमित रहा । मीसासक ने प्रात्मा में श्रवस्था-भेदकृत परिवर्तन 
स्वीकार करके भी द्रव्य नित्य माता है । योगदर्शन का भी यही पग्रभिप्राय है| बुद्ध के समक्ष जब ये प्रश्न श्राये कि आत्मा 
नित्य है या प्रतित्य ? लोक गाश्वत है या प्रशाइवत ? झादि-प्रादि, तब बुद्ध ने तो समस्त प्रदनों को ग्व्याकृत की कोटि 
में धकेल दिया । भगतान्‌ महावीर ने बुद्ध की तरह प्रात्मादि प्रतीन्द्रिय पदार्थों के स्वृरूप-निरूषण से मौन नहीं किया, 
किन्तु उस समय के प्रचलित वादों का समस्वय करने वाला वस्तुत' तत्त्वस्पर्दी उत्तर दिया। ईसा के बाद होने वाले जैन 
दाशंनिको ने जैन-सत्त्व तिघार को प्रनेकान्तवाद के नाम से प्रतिपादित किया । 


झात्मा की नित्यानित्यता 


प्रनेकास्तवादी दृष्टिकोण के प्रमुसार--प्रात्मा' ऊथचित्‌ नित्य है भौर कथचित्‌ प्रनित्य , भर्थात्‌ द्रव्य की प्रपेक्षा 
से नित्य और पर्यायों की भपेक्षा से भ्रनित्य । इस दृष्टि के मूल मे एक गम्भीर एवं सननीय तत्त्व है। इसमे शाश्वतवाद 
और उच्छेदवाद दोनों का समस्त्रय हो जाता है। चेतन जीव-द्रव्य का विच्छेद कभी नहीं हो सकता । इस दृष्टि से जीव को 
नित्य मान करके हाश्वतवाद को प्रश्नय दिया । दूसरी धोर जीव की नाना प्रवस्था6 स्पष्ट रूप से विच्छिन्न होती हुई देखी 
जाती हैं। उनकी भ्रपेक्षा से उच्छेदवाद को भी प्रश्रय सिलता है। 


लोक की शाइबतता-भप्रशाइवतता 
शाशवतता-अ्रशाश्यतता के विषय से भी कुवादी की चट्टानें खड़ी हुई थीं। किसी ने लोक को शाइवत कहा भौर 
३ प्रप््युताभ्त्पस्तस्थिरेककपनित्यभ । 


२ 'जोबाण भरते | कि साशया, झलासया ? 'गोयमा ! जीव तिथ सासया, सिय भ्रसासया। गोयमा ! दब्यद्ठयाए 
सासया, भाषद्ठयाए प्रसासया ।' “-भगवतों सूत्र, ७७२७७ ३ 


ह४ड ] प्राचामंल्री सुलसो ्रभिनस्दन प्रसथ [ चतय 


किसी ने अशाष्वत । बुद्ध ने तो अव्याकृत कहकर मौन ही धारण कर लिया। भगवान्‌ महावीर के सामने जब यह प्रदत 
झाया, तब भगवान्‌ ने भनेकान्त दृष्टि से यहू समस्या सुलकायी--लोक' कथचित्‌ शाश्वत है; क्योंकि ऐसा समय न तो 
श्राया और न झायेगा कि जिस समय लोक न हो, प्रत यह लोक ध्रुव, नित्य एवं शाश्वत है। कथचित्‌ लोक भ्रशाइवल 
भी है; चूँकि भ्रवसपिणी के बाद उत्सपिणी भौर उत्सपिणी के बाद प्रवसपिणी धाती है, इस कालचक्र की भ्रपेक्षा मे लोक 
का अशाहवत होना भी सिद्ध है । 


ग्रात्मा और दरीर की सिन्‍्तता-पग्िस्नता 


इस ग्ननेकान्तवाद की सुरभि से समस्त समस्या-हूपी दुर्गन्‍्ध दूर हो सकती है। जीव भौर शरीर की भिन्‍तता के 
विषय में भी भारतीय सस्‍्कृति मे विविध विचारधाराए प्रचलित हैं। जैसे---चार्वाक्‌-दर्शन ने ग्रात्मा को शरीर से मिन्‍न 
स्वीकार नहीं किया, श्र्थात्‌ भ्रात्मा और शरीर एक है। शरीर का नाज होते ही आत्मा का विलय हो जाता है, श्रत 
पुनरागमन भी नही है। कुछ-एक दाशंनिको ने झ्रात्मा ग्ौर शरीर का एकान्त शिन्‍्नत्व स्वीकार किया हैं, और दूसरो ने 
एकास्त प्रभिन्‍नत्व । इस समस्या को सूलमाते हुए भगवान्‌ महावीर ने कहा है---'भ्रात्मा' कथचित्‌ शरीर से भिन्‍न भी है 
ओर अ्रभिन्‍त भी | झात्मा रूपी भी है और अ्रूपी भी है ।' झ्ात्मा को यदि शरीर मे कथित भिन्‍न ने माना जाये तो एक 
बहुत बडे दोष का समागम अमसम्भव नहीं है, भ्र्थात्‌ यदि शरीर के नाश के साथ-साथ ग्रात्मा का नाश भी मान लिया 
जाये तो फिर स्वर्ग, नरक, मोक्ष व पुन्जेन्म झादि मान्यनाएं निरर्थक हो जायगी । परत्तु प्रागम ग्रादि प्रमाणा से स्वर्गादि 
का निरूपण सिद्ध है, श्रत झात्मा को जड़ से कथथेचित्‌ पृथक्‌ मानना सिविवाद सिद्ध है। दूसरी विचारधारा है कि झात्मा 
घरीर से एकान्त भिन्‍न है। यह भी न्‍्यायसगत नहीं , इंकि झात्मकृत कर्मों का सुख-दु खादि फल घरीर के द्वारा ही भोगा 
जाता है। आत्मा शरीर से यदि एकान्त भिन्‍न हो तो शरीर पर प्रहार झ्रादि लगने पर झ्रात्मा को करट नहीं होना लाहिए। 
झत कथचित्‌ भिन्‍नत्व स्वीकार कर लेना झ्रसगत नही होगा। प्रात्मा को रूपी-प्ररूपी बताने का भी तात्पर्य यह है 
कर्म-सश्लिष्ट आत्मा मूर्ते है, श्रन्यथा अमर्त । 


विश्व की सान्तता-प्रनन्तता 


एक प्रदन यह भी खडा हुआ कि लोक सान्‍्त है या प्रनस्त ? लब किसी दर्शन ने उसे केवल साम्त माना, तो 
किसी ने केवल अन्त । लोक की साल्तता और भ्रनन्तता के विधय से भगवान्‌ बृद्ध का सिद्धान्त तो भ्रव्याकृत रहा, परन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने भ्रनेकान्तवाद का आश्रय लेकर अपना अपूर्व मार्ग जनता के सामने प्रस्थापित क्या। लॉक” द्वव्य 
की अपेक्षा से सात्त है और भाव अर्थात्‌ पर्यायों की भ्पेक्षा से बननन्‍्त है। काल की दृष्टि से लोक झनस्त है, भ्र्थात्‌ शाष्यत 


१ सासए लोए जमाली ! ज़स्न कयावि जासी णो कयावि ण भवति, ण कयाथि ण भविस्सह, भुविच्च भवहय भविस्सह 
य, धुदे गितिए सासए भ्रक्ख॑ए भ्रध्वए भ्रवट्ठिए णिरुसे । ध्रसासए लोए जमाली ! जो भ्रोसप्पिणी भविसा उसप्पिणी 
भवई, उसत्यिणी भवित्ता झ्रोसप्पिणो मयह । 

--चही, €६।६।३८७ 

२ भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुत: । 

३ “भ्राया भन्‍्ते ! कार्य, प्रन्‍्ने काये ?” “गोयमा ! आयाधि काये प्रन्तेवि काये।' 'रूवि भग्ते ! काये, भ्ररूवि काये ?” 
'गोयमा ! रूविपि काये भ्ररकूविषि काये । 

४ एवं खलु मए खंदया | चउविविहे सोए पसनत्ते तंजहा--इब्बश्रो, लेसप्रो, कालश्रो, भावों । दश्वध्रोणं एगे भोए सप्रस्ते 


' 'भावशोण लोए झ्रणतता । खंदया ! दब्बपो लोए सप्रंत्ते, छेत्तओ लोए सभंते, कालतों लोए क्रणते, भावशो लोए 
प्रणंते । 


-- भगवती सूत्र, ३१६० 


भष्याय ] से में श्रजेद का सर्जक स्याहाद [ ६५ 


है, क्योंकि ऐसा कोई काल नहीं जिसमें लाक का भस्तित्व न हो; किन्तु क्षेत्र की दृष्टि से लोक सान्त है।' इस तरह, जीव" 
सान्‍्स भी है और भनन्‍ल पी | द्रव्य तथा क्षेत्र की प्रपेक्षा से तो जीव सान्‍्त है और काल की प्रपेक्षा से भ्रनन्‍्त है; धर्थात 
भूतकाल में जीव था, वर्तमान में जीव है प्रौर भविष्य में जीव रहेगा। भाव भ्र्धात्‌ पर्यायों की दृष्टि से भी जीव भननन्‍स है।' 


तस्वों की एकता-प्रनेकता 


भगवान्‌ महावीर भपनी बहुमुली ध्रमेकान्त दृष्टि से हरएक दर्शन का समन्वय करने के लिए सजग थे । इसके 
विपरीत ग्रह्वतवादियों ते एक ब्रह्मा प्र्यात्‌ झात्मा को ही स्वीकार किया--सर्वत्र एक ही झात्मा का प्रतिबिम्ब है; जैसे 
जस में एक ही चस्द्रमा का प्रतिविम्ब प्रतिभासित होता है ।” इस विषय में भगवात्‌ महावीर ने भ्रनेकान्त-दुष्टि से सत्य 
का प्रतिपादन किया है-- झात्मा एक है, सूँकि सभी जीवों का मूल स्वरूप सद॒वा है। इस दुष्टिकोण से जीव एक है भौर 
स्वरूप-पर्याय की प्रपेक्षा से भ्रमेक । दूसरे दाशनिकों ते परमाणु को भी एकान्त भनित्य अथवा एकान्त नित्य माना, परन्तु 
भगवान महावीर ने कहा--परमाणु पुदूगनल कथचित्‌ नित्य है झौर कथथजित्‌ ग्रनिस्य । द्रव्य की प्रपेक्षा से नित्य भर वर्ण- 
गन्धादि पर्यायों की प्रपेक्षा से भ्रनित्य ।* ऐसे ही धर्मास्तिकाय को द्रब्य-दृष्टि से एक होने के कारण सर्व-स्तोक कहा भौर 
उसी एक धर्मास्तिकाय को भपने से ही प्रमख्यात गूण भी कहा , क्योंकि द्रव्य-दृष्टि के प्राधास्य से एक होते हुए भी प्रदेश 
के प्राधा्य से धर्मास्तिकाय भ्रमख्यात भी है।' 


स्थाद्ाद संशयवाद नहों 


जैन दर्शन की यह मान्यता रही है कि प्रत्येक पदार्थ अनन्त धर्मों का पिण्ड है। प्रनन्‍्त धर्मों का एक ही साथ 
निर्वाचन नही हो सकता। दूसरे धर्मों मे उपेक्षा-भाव रहते हुए एक धर्म का निश्चित रूप से निरूपण करना स्याहाद 
है। प्रनेकान्त वाच्य है और स्याद्वाद वाचक है। भ्रमुक निश्चित प्रपेक्षा से घट ध्रस्लि ही है और अमुक निश्चित भ्रपेक्षा 
से घट-नास्ति ही है। स्थात्‌' का भर्थ न तो 'शासद है, न 'सम्भवत:' गौर न 'कदाबित्‌' ही। 'स्थात्‌' शब्द सुनिश्चित 
दृष्टिकोण का प्रतीक है। इस शब्द के श्र्थ को प्राचीन मतबादी दा्शनिको ने प्रामाणिकता से समभने का प्रयास तो नही 
किया, किन्तु श्राज भो वैज्ञातिक दृष्टि की दुहाई देने वाले दर्शन-लेखक उसी अ्रान्त परम्परा का पोषण करते आले है । 


१ जे धिय खंदया ! जीवे सम्ते, जोबे भ्रणंते, जोबे तस्तवियण एयमद्ठे । एवं ललु जाब दब्वझोण एगे जीवे सप्चस्ते, लेत- 
झोज जोवे असंलेज्ज पएसिए असंलेक्ज पएसो गा५ढ़े भ्ररिय पुण से प्रंते, कालप्ोण जोने न कयादि न भ्रासी जाद निे्चे, 
मत्थि पुण से धंते, भावशोर् जोवे श्रणंता णाण पज्जवा, झणंता दंसण पर्जवा, धजता चरित पयलवा, झरण्णता श्रगुर 
जहुब पर्मवा, नत्थि पुण से प्रंते । 

--बही, ३१११६ ० 

२ एको ब्रह्म हितोशो नाहित । 

३ एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: । 

४ एगे धापा । 

४ परमाणु पोग्गलेज भप्ते | कि सासए, ध्रसासए ?” 'गोयमा ! सिय लासए, सिय प्रसासए।' 'प्रसासए केणट्ठंण ?! 
'गोयमा ! इश्यदठ्याए साहए, बस्तपज्जवे हि शसासए 

“भगवती सूत्र, १४-४-५१२ 
६ एगे पम्मत्णि काए, गोमसा । सस्यस्था ये दध्वट्टयाएं, से लेद पएसट्ठयाए स्लेज्ज गुणे । 


“+मरहापनासूत्र, पश्ट ३, स्‌० १६ 
७ झमस्तथर्मात्मक बसतु प्रभानविषयस्त्विह । 
“द्दर्शनशमुज्यप 


६६ ] भाचार्मथ्ी तुलसी भ्रभिनरदन प्रस्य [ चहुर्थ 


डा० देवराज' द्वारा किया गया स्थात्‌ शब्द का 'कदाचित्‌' प्रनुवाद भी अमर है। प्रों० बलदेव उपाध्याय 
ने लिख है--- “यह अ्रनेकान्तवाद सणयवाद का रूपान्तर नही है । श्राप उसे सम्भववाद कहना चाहते हैं, परन्तु 'स्थात्‌ का 
अर्थ 'सम्भवत.' करना भी न्यायसगत नही है । 'स्पावस्ति घट:' ग्र्थात्‌ स्व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की ग्रपेक्षा से घट है ही, 
मस्पास्तास्ति घट: पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की प्रपेक्षा से घट नहीं है। जब स्याद्वाद स्पप्ट रूप से यह कह रहा है कि 
'स्पादस्ति' यह द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव इस स्व-चतुप्टप की अपेक्षा से है ही, तो यह निश्चित झवधारण है। झत यहल 
सम्भववाद है और न भ्रनिश्चयवाद ही, किन्तु खरी अपेक्षायुक्त निए्चयवाद है। 

बैदिक श्राचायं शंकराचाय ने शांकर-भाष्य' में स्थाह्ाद को सगय-रूप लिखा है, जिसके सस्कार ग्राज भी कुछ 
विद्वानों के मस्तिष्कों में निहित है। प्रो० फणिभूषण प्रधिकारी ने स्पष्ट लिखा है---“जैन धर्म के स्याद्वाद-सिद्धान्त को 
जितना गलत समभा गया है, उतना अन्य किसी भी सिद्धान्त को नहीं यहाँ लक कि शक राचार्य भी दोष से मृक्‍त नहीं है । 
उन्होंने भी इस सिद्धान्त के प्रति अन्याय किया है। यह बात अ्रव्पज्ञ पुरुषों के लिए क्षम्य हो सकती थी. किन्तु यदि मुझे कहने 
का अधिकार है तो मैं मारत के इस महान्‌ विद्वान्‌ के लिए तो अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि मैं इस महधि को प्रतीव श्रादर की 
दृष्टि से देखना हूँ । ऐसा जान पड़ता है उन्होंने इस धर्म के दर्शनझाग्त्र के मूल ग्रस्थो के अध्ययन वी परवाह नहीं वी ।' 
जिन्होंने इस स्थाहाद का गम्भीरता से श्रध्ययन कर लिया है, उन्होंने तो स्थाद्राद वो सायवाद का रूप न देकर सशय- 
विच्छेदवाद का रूप दिया है! जैनाचार्यो ने तो बार-बार इस बान की घोषणा की है कि स्याद्राद सशयवाद नही है औौर 
ऐसा कोई दर्शन ही नहीं, जो किसी न किसी रूप में स्थाह्राद को स्वीकार ने करता हो। सभी दर्शनों ने अपने-प्रपने 
ढंग से स्थादबाद को स्वीकार तो किया है, किन्तु” उसका नाम लेने पर दोष बताने लग जाते है । 

पाठचात्य विद्वान ड० थामस का कहना है--“स्याद्ाद-सिद्धान्त बडा गम्भीर है। यह वस्तु की भिन्न-भिन्न 
स्थितियों पर भ्रच्छा प्रकाश डालता है। स्याह्वाद का अमर सिद्धान्त दार्शनिक जगत्‌ में बहुत ऊँचा सिद्धान्त माता गया 
है। वस्तुत' स्याद्वाद सत्य ज्ञान की कुओ्जी है। दार्शनिक क्षत्र में स्याह्ाद को सम्राट का रूप दिया गया है। स्थात्‌-शब्द को 
एक प्रहरी के रूप मे स्वीकार करना चाहिए, जो उच्चरित धर्म को इधर-उधर नहीं जाने देता है। यह झ्रविवक्षित धर्मों 
का सरक्षक है, सशयादि शत्रुओ का सरोधक व भिन्न दार्शनिको का स्पोषक है ।/ 

जिन दार्शनिक व्यक्तियों की भाषा स्याह्वादात्मक है, उन व्यक्तियों को फोर्ड भी दर्शन भ्रमजाल के चक्र मे नही 
फंसा सकता । एक स्थान मे भगवान्‌ महावीर के समक्ष यह प्रइन आया था कि भिक्ष-साधु कैसी भाषा का प्रयोग करे ? प्रश्न 
का प्रत्युत्तर देते हुए भगवान्‌ ने कहा--- साधु को विभज्यवाद “-स्पाहदात्मक भाषा का प्रयोग करना चाहिए ।' टीका- 
कारो ने भी विमज्यवाद का भ्र्थ अनेकाल्तवाद--स्थाह्वद ही किया है । यदि झाग्रह--पक्षपात-रूपी तैमिरिक पोष से परि- 
वेष्टित होकर स्याद्वाद के सिद्धान्त का निरीक्षण किया जायेगा, तो निश्चित ही उसको सस्यासत्य पदार्थों का प्राभास न होगा । 


समन्वय का श्रेष्ठ सार्गं 


प्रत्येक दार्वनिक, धामिक व सासारिक समस्या का समाधान इसी अनेकाज्तवाद से हम कर सकते है। पिता को 
पुत्र, पुत्र को पिता, छोटे को बडा, बड़े को छोटा, यदि कहने का अधिकार है तो केवल अनेका नस -दृष्टि से ही । यदि अ्रनेकान्त- 
दृष्टि को न्यायाधीश के पद पर बैठा दिया जाये, तो विरोबी बाद मुद्दई-मुहएलो का फैसला बहुत सन्दर ढ़ग से हो सकता है 
और समझौता भी उचित रूप से सम्भव है। पूर्वकालीन यूग में समस्तभद्र, सिद्धसेन ब्रादि दाध्यनिकों ने ग्रनेकान्न दष्टि 


१ पर्दी भौर परिचभो वर्शन, पृ० ६४ 
३२ भारतोय दर्शन, पृ० १७३ 
३ झनेकान्त ब्यवस्था को भ्रन्तिस प्रशस्ति, प० ८७ 
४ मिशलु विभज्मवायं च वियागरेम्जा । 
“-सत्रकृतांग, (।१४।२२ 


अ्रध्याय ] भेद में प्रभेव का सर्जक स्थाहाद [ ६७ 


के भ्रनुपात से ही सत्‌-असत्‌, नित्यानित्य, भेदाभेद, दतादँत, भाग्य-पुरुषार्थ श्रादि विविध द्वैधों से पूर्ण सामंजस्य स्थापित 
किया श्रौर भध्य-कालीन युग मे प्रकलक, हरिभद्र प्रादि प्रतेक ताकिको ने भ्रशत पर-पक्ष का लण्डन करके भी उसी 
प्रनेकान्त दृष्टि का प्रसार किया । 
भारतीय दर्जञनशास्त्रों में प्नेकास्त दृष्टि के भाधार से ही वस्तु-स्वरूप के प्रकपक जैन दर्शन को हम विचार- 
विकास की चरम रेखा कह सकते है | तात्पर्य यह है कि जब तक वस्तु-स्थिति स्पष्ट होती नही, तब तक विवाद बढ़ता ही 
जाता है। जब वह वस्तु ग्रनेकान्त दृष्टि से अभ्रत्यन्त स्पष्ट हो जाती है, तब वादों का खोत अपने-भाप सूख जाता है। जैन 
तत्व ज्ञान का विशाल भवन प्नेकान्तवाद के सिद्धान्त पर भ्रवसम्बित है। जैन दर्शन का जीवन ही नही, भ्रपितु इसे समस्त 
दर्शनो का जीवन कहे तो भी कोई झत्युक्ति नहीं होगी । पृर्ववर्सी जैन झाचायों ने अपनी सर्वेसमन्वयात्मक उदार भावना का 
परिचय देते हुए लिखा है---“एकान्त वस्लुगत धर्म नही है किन्तु बुद्धिगत है, भ्रत बुद्धि के शुद्ध होते ही एकाल्त का नामो- 
निशान भी नहीं रहेगा। जनेतरो की सर्व दुष्टियाँ प्रनेकान्ल-दृष्टि मे बसे ही मिलती हैं जैसे भिन्‍न-भिन्‍न दिशाओं से भाने 
वाली विभिन्‍न नदियाँ समुद्र में ।'! प्रसिद्ध विद्वान्‌ उपाध्याय यणोवि जयजी के शब्दों मे---'एक सच्चा ग्रनेकान्तवादी किसी 
भी दर्शन से दंघ नहीं कर सकता । वह सम्पूर्ण लयरूप-दश्शनों को इस प्रकार वात्यल्य की दृष्टि से देखता है जैसे कोई पिता 
ग्रपने पृत्रों को देखता है। क्योकि झनेकान्तवादी को न्यूनाधिक बुद्धि नही हो सकती । वास्तव में सच्चा शास्त्रज कहे जाने 
का प्रश्चिका री वही है, जो स्थाह्ाद का प्रवलम्बत लेकर सम्पूर्ण द्शतो मे समान भाव रखता है। वास्तव में मध्यस्थ भाव ही 
शास्त्रों का गढ़ रहस्य है। यही धर्मवाद है । मध्यस्थ भाव रहने पर शास्त्रों के एक पद का ज्ञान भी सफल है, भ्रन्यथा करोड़ो 
शास्प्रा के पढ़ जाने से भी कोई लाभ नहीं है।” हरिभद्र सूरी ने लिखा है --“भ्राग्रही व्यक्ति ग्रपने मत-पोषण के लिए 
युक्तियाँ दूँढ़ता है, युक्तियों को प्रपने मत की शोर ले जाता है, पर पक्षपात-रहित मध्यस्थ व्यक्ति युक्नि-सिद्ध वस्तु- 
स्वरूप को स्वीकार करने से भ्रपने ज्ञान की सफलता मानता है।' झनेकान्त दर्शन भी यही सिखाता है कि युक्ति-सिद्ध वस्तु- 
स्वरूप की और अपने मत को लगाझो, न कि अयुक्ति-सिद्ध वस्तुस्वरूप में । अत झाग्रह-बृद्धि का निराकरण करके सत्य 
पर पहुँचना ही एक निर्णीत फल है। किन्तु जो खीचातानी करता है, भ्पने ही को सच्चा मानता है, उसके लिए तत्त्वरूपी 
नवनीत का रसास्वादन कहाँ ' 
एक को ढीला छोडेगा भौर दूसरे को तानेगा ,तव ही मवनीत निकलेगा और यदि एक ही को खीचकर बैठ जाये 

१ उदधाविव सर्दप्ति्षष: समुदीर्णारस्वायथ नाथ दुष्टय:। 

न शव तास भवान्‌ प्रवृव्यते भ्रविभकतास्‌ सरितस्थिवोदधि:ः ॥! 
२ यध्य सर्वत्र सप्ता मयेतु समपेष्यिय। 

तस्यानेकास्तवादरधथ बब स्पृताथिक दोमयों॥ 

तेन स्थयादावमालस्य स्वदर्शनतुल्पताम्‌ । 

सोज्नोदेशा विदधेषेष ये पह्यति से शास्वक्ः॥ 

माध्यस्यमेष शारत्रार्थों मेन तस्चार सिद्धचति। 

स॒एव धमंदावः स्थादस्थर आलिझबल्मनम ॥ 

माध्यस्थसहित॑ ट्लरोकपदज्ञानमि प्रभा। 

शास्त्रकोटिवपंबास्था तथा चोकत महात्मता।। 

--भ्ध्यात्म-संप्रह 

३ झाग्रही बत निनोष ति मुक्ति, तत्र यत्र सतिरत्य निविध्डा । 

पक्षपातरहितल्य हु युक्तियंत्र तंत्र मतिरेति निवेशम।। 
४ एकेमाकर्वम्सी इसथयन्तो वस्तुतस्वमितरेण। 

झग्तेश अयति जेनी नीतिसेस्याननेश्रलिय गोपी ॥। 


६८ ] झाचामंतरी तुलसी प्रभिनस्दत प्ररय [ चतुर्थ 


तो कया नवनीत सम्मद है ? वैसे ही यदि कोई एक ही दृष्टि का प्रवसम्बन ले करके बैठ जाये तो वह सत्य के शिखर पर 
नही पहुँच सकता । ग्रत हर एक को एकान्त-दृष्टि का परिह्वार करके भनेकान्तरूपी मानसरोबर मे क्रीड़ा करनी चाहिए । 

स्पाह्वाद के इस उदार सिद्धान्त से समस्त दर्यनों का समन्वय सहज ही हो सकता है। इस तरह अनेकान्त-दृष्टि- 
कोणो से जेताचार्यों ने देखा कि प्रत्येक वाद सुयुक्तिक होने के कारण प्रमुक-प्रमुक दृष्टि से झ्मुक-भ्रमुक सीमा तफ यथार्थ 
है। दादनिक जगत्‌ के लिए जैन दर्शन की यह देन सर्वथा प्रनुषम व प्रद्वितीय है। प्रमेकान्तवाद व स्याद्ाद-सिद्धान्त के 
द्वारा विविधता मे एकता व एकता में विविधता का दर्शन करा कर जैन दर्शन ने विज्व को नवीन दृष्टि अ्रदान की है। 
भआरतीय दश्शनशास्त्र सचमुच इस भ्रद्वितीय सत्य को पाये बिना प्रपूर्ण रहता । 





दक्षिण मारत में जेन धर्म 


श्री० के० एस ० धरणख्रेया, एम्० ए०, बी०्टी० 
निर्देशक, साहित्य एवं संरक्तृति-विकास संस्थान, संस्र राज्य, बंपलोर 


बाहुबलो (गोम्मटेइवर) 

जब हम दक्षिण भारत में जैन धर्म के विषय में चिस्तन करते है तो सहसा हमे स्मरण हो प्राता है कि जन धर्म 
तीर्थकरों के देश से भगवान्‌ गोम्मटेष्वर (बाहुबली ) के देश में श्राया । जब प्रथम तीर्थंकर भगवान्‌ ऋषभनाथ ने झपना 
राज्य अपने पुत्रों को बाँटा, तब सम्भवत दक्षिण भारत का राज्य बाहुबली (श्री गोम्मटेश्वर) को दिया गया। दक्षिण 
भारत में एक स्थान है, जिसे बोदान कहते हैं। यह हैदराबाद कर्णाटक मे है। यह समभा जाता है कि यही पौदानपुर है जो 
बाहुबली को राजधानी थी। दक्षिण भारत में बाहुबली की भ्रनेक मूतियाँ उपलब्ध होती है । उनमे से उल्लेखनीय सूर्तियाँ 
श्रवण बेलगोला, करकाला, बेन र श्रौर गोस्मटागिरि (मैसूर नगर के निकट) मे है । 


भव्बाहु स्वामी भोर चस्रगुष्त मौर्य 


उपलब्ध ऐसिहासिक विवरणों से यह शात होता है कि श्रुतकेवली भद्बबाहु स्वामी ईसा-पूर्व तीसरी शताब्दी मे 
उत्तर भारत से दक्षिण भारत झाये, जब कि उसकी भविष्यवाणी के प्रनुसार उत्तर भारत में बारह वर्ष का दृष्काल पड़ने 
बाला था| दक्षिण भारत उस समय शान्ति प्लौर समृद्धि का देश था, इसलिए उन्होने अपने प्रनुयायियों को अपने साथ 
दक्षिण घले झाने का परामर्श दिया। जहां वे तीर्थकरो द्वारा प्रतिपादित श्राचार-नियमों का भग न करते हुए धर्म के 
सिद्धान्तों का भ्रनुसरण कर सके । दक्षिण का प्रवास करने वाले उनके श्रनुयायियों मे सबसे प्रमुख मौर्य सम्राट चन्द्रगप्त 
थे, जिन्होंने अपने राज्य भौर समस्त पार्थिव सम्पदा का परित्याग करके सन्यास ले लिया प्रौर जैन श्रमण (साथु) बन 
गए । वे अपने १२,००० प्रनुषायियों को साथ लेक र, जिनमे साधु और गृहस्थ दोनों ही थे, अपने भ्राध्यात्मिक गुरु श्री भद्रबाहु 
स्वामी के साथ दक्षिण की ओर चल पड़े । चलते-चलते वे प्रन्त में उस स्थान पर पहुँचे, जहाँ प्राज भी श्रवण बेलगोला का 
ऐतिहासिक स्थल भ्रवस्थित है । 

उस समय श्रव्रण बेलगोला में श्री गोम्मटेश्वर की मूति नहीं थी । झ्ाज वहाँ दो पहाडियाँ दुष्टिगोचर होती है--- 
एक बड़ी और दूसरी छोटी | छोटी पहाड़ी का नाम चन्द्रगिरि है और उसका नामकरण महान्‌ सम्राट चन्द्रगुप्त के माम पर 
हुआ था। इसी पहाड़ी पर श्री भद्ववाहु स्वामी और चन्द्रगुप्त भागे थे घौर कुछ समय के लिए उन्होंने वहाँ निवास किया था। 
इस भाग को उस समय सस्कृत में 'कटबश' झौर कन्तड में 'कलओप्पू' कहते थे । वहाँ श्री भद्रबाहु स्वामी एक बड़ी चद्रान 
के तोचे गुफा में तपस्था करते थे । इसी गुफा में उन्होंने देहत्याग किया था। कहा जाता है--राजवशोी शिष्य चन्द्रगप्त से 
प्रपते गुर्ठ के पद-चिह्न उस चट्टान के नीचे खुदबा दिये थे । झ्राज भी सहस्नो भवत प्रतिवर्ष श्रवण बेलगोला की यात्रा करने 
भासे हैं। चन्द्रगिरि पर, चम्द्रगुप्त के नाम पर एक प्रत्यस्त प्राचीन जैन मन्दिर भी है जिसे 'चन्द्रगुप्त बसदि कहते है । 

प्रमण भन्मरभुप्त प्रपने गुर के देहावसान के परचात्‌ लगभग बारह वर्ष तक जैन धर्म का प्रचार करते रहे । मैसूर 
राज्य में ऐसे शिलालेख प्राप्त हुए हैं, जिनसे यह ज्ञात हुमा है कि भद्रबाहु स्वामी भौर भ्रमण चद्धगुप्त कब्नड़ प्रदेश मे 
श्राये थे श्रोर उन्होंने जैन सिद्धास्तों हारा प्रतिपादित अहििसा का प्रचार किया भा । 


७० ] श्रावायंभी तुलसी ध्रभितस्वत प्रस्य [ चतुर 


भगवान्‌ महावीर झोर राजा जोवन्धर 


एक परम्परा के प्रनुसार यह भी माना जाता है कि भद्गबाहु स्वामी भौर चन्द्रगुप्त के दक्षिण-झागमन के पूर्व 
भी वहाँ जैन धर्म विद्यमान था। वर्तमान कन्नड प्रदेश को उस समय हुमांगद प्रदेश कहते थे श्रौर उस प्रदेश मे भगवान्‌ 
महावीर के समकालीन जीवन्धर नामक राजा राज्य करते ये। यह भी ज्ञात होता है कि भगवान्‌ महावीर के समवसरण 
की रचना जीवन्धर के राज्य मे दक्षिण भारत मे हुई थी झौर राजा जीवन्धर भगवान्‌ महावीर के दर्शन करने के पठचात्‌ 
राज्य त्याग कर जैन साधु बन गए थे। उन्होने उत्कट तपस्या की श्र झ्न्त में मोक्ष प्राप्त किया । 


तमिल प्रदेश और तमिल माषा 
विशाखाचाय 


श्री भद्ववाहु स्वामी ने अपने जिन शिष्यों को दक्षिण में भेजा था, उनमे सबसे प्रमुख विशभाखाचाय थे। व तमिल 
प्रदेश मे गये और उन्होने वहों जैन धर्म का प्रचार किया । इतिहास बताता है कि जैन धर्म सारे समिल प्रदेश में फँल गया 
था और वहाँ के भनेक राजाओ ने जैन धर्म को प्रगीकार किया था। झनेक शताब्दियों तक जैन धर्म राज्य-धर्म के रूप में 
रहा। जैनो ने तमिल भाषा में समृद्ध साहित्य की रचना की और उस भाषा को व्याकरण, गद्य भ्ौर पद्य की अनेक 
रचनाए प्रदान की । 


कुन्दकुन्दाचायय भौर कुरल 

तमिल-साहित्य के सब में महान ग्रन्थ 'कुरल' की रचना जनाचार्य कुन्दकुन्द ने ही की है, जो ईसा की प्रधम 
शताब्दी में मद्रास नगर के निकट पोन्नूर की पहाड़ियों पर रहते थे।' यद्यपि यह कहा जाता है कि कुरल की रचना श्री 
तिरुवल्लुवर ने की है, किन्तु दिवगत प्रोफेसर ए० चक्रवर्ती ने प्रान्तरिक और बाह्य प्रमाणो के श्राधार पर यह सिद्ध चर 
दिया है कि यह ग्रन्थ जैन ग्राचार्य ने ही लिखा है। कुछ विवरणों से, जिनमें अभ्रध्िकाश मौखिक है, ज्ञात होता है कि 
श्री तिस्वललुवर एक निम्नजातीय हिन्दू थे, किन्तु अपने समग्र के एक आध्यात्मिक दक्ति और बुद्धि-सम्पन्त झस्यन्स 
प्रतिभाशाली व्यक्षित थे। वे श्री कुन्दकुन्दाचार्य के महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति झआकषित हुए और कुन्दकुन्दाचार्य ने उनका 
प्रपना शिष्य बना लिया । अपनी रचना 'कुरल' अपने शिष्य तिरुवल्‍लुबर को सौपते हुए कुन्दकुन्दाचार्य ने उनको भ्रादेश 
दिया--“देश मे भ्रमण करो और इस ग्रन्थ के सावं भौम नेनिक सिद्धास्तोी का प्रचार करो ।” साथ-साथ झात्ार्य ने अपने 
शिष्य को चेतावनी भी दी--- देखो ! ग्रन्थ के रचयिता का नाम प्रकट मत करना । क्योकि यह ग्रत्थ मानवता के उत्थान 
के लिए लिखा गया है, भ्रात्म-प्रशसा के लिए नहीं ।” श्री तिरुवरलुब र ने अपने गर के इस भ्रादेश का पालन किया और 
इस महान्‌ ग्रन्थ के रचयिता का नाम कभी प्रकट नही किया। 'करल' मे चार में से तीन पुरुपार्थों--धर्म, श्र्थ श्रौर काम 
की चर्चा की गई हे । उसमे चौथे पुरुषार्थ मोक्ष की चर्चा नहीं है । 

कुरल' का प्रारम्भ वर्षा की दानशीलता के वर्णन मे होता है। उसमे बताया गया है कि व्िइव में वर्धा ही सब 
रसो का मूलकारण है। उस ग्रन्थ में दाम्पत्य जीवन के सुख का वर्णन भी किया गया है। उसी ग्रन्थ में सर्वोच्च प्रेम का वर्णन 
भी किया गया है श्रौर बताया गया है कि वह किस प्रकार मानव-समाज के सभी पहलुओं को प्रभावित करता है। उसमे 


१. एक किववन्ती के श्रनसार श्री कुम्दकम्दाबाय जिम्होंते 'नमयसार' झौर 'प्रबलनतार' नामक प्रम्पों की रचना की है, 
जिन शासन देवों की सहायता से विदेह-क्षेत्र गये थे शोर तत्र विद्यमान भगवान्‌ श्री सोमस्धर स्वामो से जैन सिद्धा-तों 


के विदय में अपनी धांकाशों का निवारण किया था। उसके पदजात्‌ ही उन्होंने सेन सिद्धाग्त विवमक अ्रपनों रखनाध्रों 
को पूर्ण किया था। 


प्रध्याप | दक्षिण भारत में जेत धर्म [ ७१ 


ने केवल मनुष्यों को, अपितु पशुओं झौर निम्न श्रेणी के जीवो को भी मनुष्यों के तुल्य माना गया है और ग्रन्थ में सर्वेत्र 
प्रहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रद्माचर्य और ग्रपरिग्रह्व की शिक्षाए भरी पड़ी है। ये झ्राचार के पाँच मुलभूत सिद्धान्त है, जिनकी 
इस महान ग्रन्थ में शिक्षा दी गई है और जो सर्व व्यापी नैतिकता का पाठ पढाते हैं। उसमे राजा के कर्तव्यों श्र शासन- 
कला की भी शिक्षा दी गई है । विष्व के साहित्य से शैली श्र विषय की दृष्टि से यह श्रपू्व ग्रन्थ है । 


तमिल-साहित्य 


तमिल-साहिस्य में जैनाचायों के लिखे हुए प्रमेक ग्रन्थ है। तोलकृप्पियस्‌ एक तमिल-व्याव रण है। शिल्पा- 
घिकरण तमिल-साहित्य की एक भौर महान्‌ रचना है, जिसे चेरा राजसन्यासी इलगों ने लिखा है । मणिमेखलई की रचता 
सन्तन ने की है। उसमे देवताओं के समक्ष किये जाने वाले पशु-बलि के श्रायोजनों का परिहास किया गया है। एक झौर 
ग्रन्थ 'नालदिवर' में ग्राट सौ जैन साधुओं हारा रचित दार्शनिक ए्लोक हैं । उन साधुओ को उस समय के एक राजा ने 
रात-भर में तमिल-प्रदेश छोड़कर चले जाने का आदेश दिया था, सब प्रस्येक साधु ने एकेनाक इलोंक की रचना को और 
सब साधु प्रपने लिवास-स्थान प्र उन पद्चनसग्रहों को छोड़कर उसी रात का देश से बाहर चले गए। कुछ विद्वानों ने उन 
पद्मों को सम्रहीत करके प्रकाशित किया और इसी संग्रह को 'मालदियर' कहते है । इसका श्रग्नेजी मे अनुवाद भी हुझा है 
प्रौर उन पर विस्तृत टीकाए और विद्व्तापूर्ण भूमिकाए लिखी गई है । जेनाचार्यो हारा लिखे हुए तमिल के संकड़ो ग्रस्थ 
है। इन ग्रस्थों ने तमिलवासियों के जीवन झ्ौर भाषा पर गहरा प्रभाव डाला है । 


कन्नड़ प्रदेश और कन्‍नड़ माषा 


अ्रव हम करन प्रदेश श्रौर उसकी भाषा की चर्चा करगे, जिसे जनाचार्यों, राजाओ, सामन्‍्तों, मन्त्रियो, कवियों, 
कलाकारा और दार्शनिको मे समृद्ध बनाया है। जैन कल्लष्ठ ग्रन्थों में हमारी दुष्टि जिन तीन प्रसिद्ध जैन सन्‍तों की भोर 
जाती ह#, ने है--समस्त भद्र, पूज्यपाद और कवि परमेप्टी । यर्चाप इन सन्‍्तों द्वारा कन्नड भाषा में रचित कोई ग्रन्थ उपलब्ध 
नहीं हु है, किन्सु प्रत्यक जेन कस्नड़ कवि ने अपनी रचना में इन तीनो जैन सन्‍्तो के नामा का उल्लेख अवध्य किया है। 


शिवकोटयाचार्य 


कन्सड़ भाषा का एक गद्य ग्रन्थ 'बहु।राधने' (वृद्धराथना) है। उसमें महान पूर्वजों को श्रद्धाजलि भेद की गई 
है। इस ग्रन्थ में उन्‍्तीस जैन सन्‍्तों को गणयाथाए है और यह अ्रत्यन्त प्राचीन कन्नड-गद्य मे लिखा गया है। यह ईसा 
की पाँचवी शताब्दी का माना जाता है, यद्यापि उसकी रचना-तिधि के विषय में भ्रब भी विवाद है। उसे शिवकोट्याचार्य 
मामक जन सन्त ने लिखा है। 


नुपतुग, जिनसेनाजार्य भ्रोर वोरसेनाचाय 


कन्नड़ भाषा का पहला काव्य-प्रन्थ जहाँ तक पता चला है 'कवि शजमार्ग' है। इस ग्रन्थ के रचमिता नूपतग 
है। वह राष्ट्रकूट बच्च के प्रथम सम्राट थे। बह प्रमोघवर्ष और प्रतिशयधवल के नाम से भी विश्यात थे। श्री जिन- 
सेनाचार्य गौर वीरसेनाजार्य उनके झ्राध्यात्मिक गृए थे। जिनसेनाचार्य ने 'मह।पुराण' क्री रसना की है, जो सस्कृत का 
एक श्रेष्ठ प्रन्थ है। उसमे प्रथम तीर्थंकर ग्रादिनाथ (ऋषभनाथ) की जीवन-गाथा सुन्दर श्रौर सरल शैली में लिखी गई 
है। धवल, जयपदल गौर भहाधवलत तामक प्रन्थ वीग्सेताचार्य द्वारा लिखे गए हैं। बे घटलण्शागस की टीकाए है। इन 
अ्म्धों का हिन्दी-प्रनुवाद झ्रब प्रकाशित हो चुका है। ये ग्रन्थ जैन दर्शन के सिद्धान्तों के विशाल संकलन है । 

कन्मड़ भाषा के पद्च-प्रत्य 'कविराजमाय के रचथिता नृपतुग ने भ्पने ग्रन्थ मे कन्तड़ प्रदेश के विस्तार का 
बर्णन करते हुए लिखा है कि फाबेरी नदी उसकी दक्षिण सीमा भौर गोदावरी नदी उसकी उत्तरी सीमा बनाती है। उन्होंने 
कन्मडबा सियों की बौद्धिक प्रतिभा और प्न्प विशिष्दताशो की सराहना की है। इस ग्रन्थ में ईसा की £वी शताब्दी के 


७९ ] झाचाय भी तुलसो ध्रभिनसदन प्रस्य [ चत्त्य 


पूर्ववर्ती कन्तड कवियों का परिचय दिया गया है। उनमे से कुछ ने पद्म और कुछ ने गद्य मे रचना की है। उनके ग्रन्थों का 
प्रभी तक पता मही लग पाया है। 


झादि पम्पा (६० ६०१-६४१) 


झादि पम्पा कन्नड-साहित्य का पिता माना जाता है। उनकी सर्वश्रेष्ठ रचनाए 'झ्रादिषुराण' भोर पम्पा भारत 
है। प्रथम रचना में प्रादिनाथ (ऋषम स्वामी) भर उनके महान्‌ पुत्र भरत और बाहुबली (गोम्मटेश्वर) की जीवन- 
गाथा प्रस्तुत की गई है और दूसरी रचना भे व्यास भारत का वर्णन है। व्यास महधि ने पाण्डवों की जो कथा लिखी है, 
उसी को आधार माना गया है। पम्पा ने दुर्योधन भ्रौर कण का पात्रालिखन महाभारत के सर्वोत्तम वीरों के रूप मे 
किया है । पम्पा राष्ट्रकूटो के सामन्‍त अरिकेसरी के प्रधान मन्त्री, प्रधान सेनापति भौर राजकवि थे। दस प्रवार उनके 
व्यक्षितत्व में राजनीतिज्ञता, साहस, विद्वत्ता श्रौर कराव्य-प्रतिभा के ग्रभूतपूर्व गणो का सुन्दर समन्वय हुआ था । पम्पा के 
पू्वज ब्राह्मण थे और उनके महाप्रपिता माधव सोमयाज्ञी ने अनेक यज्ञ किय थे। पम्पा के पिता अभिराम देवराया ने 
वेदिक धर्म छोडकर जैन धर्म श्रगीकार किया। पम्पा ने पपने ग्रन्थ 'भारत' मे यह प्रथमुचक बात लिखी है कि मेरे पिता 
ते प्रपना धर्म-परिवर्तन करके बुद्धिमत्ता का परिचय दिया, कारण, भारत की जातियों में ग्रग्रणी ब्राह्मण जाति के 
व्यक्रित के लिए जैन धर्म ही सबसे प्रधिक मान्य भर अनुक रणीय हो सकता हैं । इससे हम यह अनुमान लगा सकते है कि 
उस समय लोगों को धर्म की स्वतन्त्रता प्राप्त थी। ई० ६८१ में जब उनकी अवस्था ३६ वर्ष थी, उन्होंने श्रपनी सर्वश्रेष्ठ 
रचनाए लिखी । आज भी कन्नड-साहित्य में उनकी इत रचनाओं का अभूतपूर्व स्थान है। उनके बाद के प्रत्येक कवि ने 
चाहे बह जैन हो या अजैन, इस महाकवि के प्रति भव्य श्रद्धाजलियाँ भेट की है श्रौर उनको ग्रषना गरु स्वीफार किया है। 
कन्नड-साहित्य के ग्रनेक समालोचको ने उनको कन्नड-साहिन्य का पिला घोषित किया है । 


१०वों से १६वीं शताब्दी के कवि 


कर्णाटक के जैन झ्ौर अजेन सम्राटो की सरक्षकता में ईसा की १०वीं से १६वी झताब्दी के मध्य जैन कवि 

फूले-फले । राष्ट्रकूटों, चालुक्यो, होयशालों, गगो आदि के राजदरवारों में वे सम्मानित हैए । इन जैन कवियों ने कल्तड 
भाषा मे कम 422 महान्‌ ग्रन्थों की रचना कर कन्नड-साहित्य को समृद्ध किया है। उनमे पून्ना (ई० ६४०), रण्णा, 
जन्‍ना, केशीराज, दर, ग्रमाल, मधुर, न्यायसेन, गुणवर्मा, मल्लिकार्जुन, नगराज, रस्ताकर श्रादि के नाम लिये जा 
सकते है । पूल्ता (६५००) ने राष्ट्रकूट मज्राट कृष्ण (कान्नहा) के राजदरबार को सुझोभित किया धौर आान्तिप्राण' 
की रचना की, जिसमे १६व तीर्थकर ज्ञान्तिनाथ का जीवन है। उन्होंने एक ग्रन्थ भुवनंकर!माभ्युदव की रचना भी भी 
जिसका ग्रभी पता नही चला है। ह 
रण्णा (६० ६८६) को चालुक्य सम्राट तैलप ने 'कवि-चक्रवर्ती' की उपाधि प्रदान की थी। रण्णा बीजापुर 

जिले के मुधोल तामक स्थान से दक्षिण मे आये और चामुण्डराय का भरक्षण प्राप्त किया, जो गरग राजाधों के प्रधान 
मन्‍्त्री और प्रधान सेनापति थे। चामुण्डराय ने ही ई० ६८३ में श्रवण बेलगोला मे गोम्मटेश्वर की विशाल मूर्ति की 
स्थापना की थी । रण्णा चामुण्डराय के मित्र थे । वह श्रवण बेलगाला में गोम्मटेश्वर की मृति को स्थापना के समय उनके 
साथ थे। श्रवण बेलगोला की छोटी पहाड़ी चन्द्रगिरि पर चामुण्डराय और रण्णा दोनों ने अपने नाम खदवाग़े हैं। रण्णा 
ने 'परशुरामचरित्र' नामक एक ग्रन्थ की रचना की है । इसे चामुण्डराय का जीवस-चरित्र माना जाता है, जिनको 'समर 
परशुराम की उपाधि मिली थी। इस ग्रन्थ का प्रभी पसा नही चला है । चामण्डरय स्वय एक विद्धास भ्रौर विद्वानों के 
॥०38 घे। 28 बन्नढ गद्य में एक श्रेष्ठ ग्रन्थ की रसना की है, जिसमें तिरमद महापुरषो के जीवन-चरित्र हैं। 

का नाम है 'जिधष्टिशलाकाप्रधपुराण' | 'वड़डाराधने' - बन्नह 

मे इस पुराण का विशिष्ट स्थान है। रण्णा ने कन्नड़ मे गत जा न कि ब, रे कम 
प्रथम में द्वितीय तीर्थंकर का जीवन-चरिश है और दूसर में महाभारत की बह 340 म 
शाभारत का महत्वपूर्ण घटनाप्रों का संक्षिप्त वर्णन है। इस 


है 


शध्याद ] इंक्षिण भारत में अंग धर्म [| ७१३ 


रचना की विशिय्टता यह है कि रण्णा ने दुर्योधन को भमागा नायक चित्रित किया है, जिसमे अनेक गुण थे, किन्तु प्रात्म- 
प्रणसा और स्वाग्रह की एक दुर्बलता भी थी। रण्णा महाकवि की एक और सरक्षिका थी। इस राजमहिला बा नाम 
प्रतिम्बे था, जिसके निर्देश पर कवि ने 'अजितनाथ प्राण' लिखा । अतिम्बे अपने लोकोपकारी कार्यों के कारण दान 
बिम्तामलि' कहलाती थी। व्याकरणाचर्य तागवर्मा, केसिराज और भट्टाकलक किसी भी भाषा के व्याकर णाचार्यों से कम 
नहीं हैं। जन्ना कन्नड के स्रत्यन्त प्रसिद्ध कवि हुए हैं। वह होयशाला सज्जाट्‌ तृसिहृवल्लभ के प्रधान मन्त्री, प्रधान सेना- 
पति ग्रौर राजकृवि थे । उन्होने दो श्रेष्ठ ग्रत्थों की रचना की है भ्रनन्तनाथ पराण (चौदहव तीर्थकर का जीवत-चरित्र ) 


ग्रौर यक्षोघरा-घरित्र । दूसरा प्रन्थ वास्तव में जेन धर्म का दर्पण है। उसमे अहिसा के सिद्धान्त को श्रन्य किसी भी धर्म 
के मिद्धान्तो से श्रेष्ठ सिद्ध किया गया है । 


भभिनतपम्पा शोर पम्पा रामायण 


६० १११५ में नागचन्द्र हुए। वह बीजापुर में रहते थे, जिसे उस समय विजयएर कहा जाता था। उन्होंने इस 
नगर के नाम का पझपने ग्रन्थ 'मल्लिनाथप्राण' मे उल्लेख किय। है। उसकी महानता उनकी श्रेष्ठ रचना पम्पा रामायण 
में निहित है। नागचन्द्र अपने को भ्रभिनक्षपम्पा कहते थे, प्रर्थात वे अपने को आदिपम्पा के समान ही महान मानते थे । 
उनकी विशिष्टला इसमें है कि उन्होने रावण वा महान्‌ घीर झ्ौौर करुणापात्र नायक के रूप मे चित्रण क्या है। उनके 
कथनानुसार रावण प्रहिसा के सिद्धान्त का कट्टर भझनुयायी था। उसके 'प्रनन्तकेवली' नामक एक जैन गुरु थे, जिनके 
चरणों भे उसने 'परदारा-विरत' रहने की प्रतिज्ञा ली थी। दक्षिण से उत्तर भारत के अपने विस्तृत अ्भियानों मे वह ग्रनेक 
भ्रति सुन्दर स्त्रियों के समागम में भाया था, किन्तु अपने ब्त में दृढ रहा । उसके प्रात्म-सयम का एक उल्लेखनीय उदाहरण 
है कि जब वह दुर्लध्यपर के राजा सलकुबेर की अति सुन्दर पत्नी उपरम्मा के सम्पर्क में श्राया भौर नलकुबेर को पराजित 
करके उसके गन्त.पुर में प्रविष्ट हुआ तो रानी उपरम्मा उस पर प्रेमासक्त हो गई। उस समय रावण ने उसे पावन चरित्र 
की महानता बताते हुए झपने पति के पास जाने झौर निष्कलक जीवन बिताने का परामर्श दिया था । रावण की एकमात्र 
दुबंजता यही थी कि वह सीता के प्रति प्रेमासक्त हो गया था गौर लेखक के अनुसार यह घटना ऐसी परिस्थितियों मे हुई, 
जिन पर उसका कोई नियन्जण नहीं था। बह कर्म का भोग बन गया। कोई भी मानवीय शक्तिति विधाता के लिखे को नहीं 
मिटा सकती । लेखक रावण के प्रति सदथ होकर उसको श्रवस्था पर सहानुभूति प्रकट करता है । निस्सन्देह रावण सीता 
को प्रपनी राजधानी में ले भाता है भौर उसके हृदय को प्रेम मे जीतने की चेष्टा करता है, किन्तु उसे सफलता नही मिलती । 
सीता प्रपने पत्तिवत धर्म पर दृढ़ रहती है। बह राम के अतिरिक्त भ्रन्य पुरुष का विचार हो नहीं कर सकती थी । जब 
रायण सीसा को कहता है कि मैं राम को मार डालूगा, तो सीता मूछित हो जाती है भौर दीघ॑-बगल तक उसे चेतना नहीं 
झाती | परिचारिकाए, जो रावण ने सीता को देख-भाल करने के लिए छोड़ी थी, थक कर हार जाती है। यह दु खद दृश्य 
देख कर रावण का हुदय द्रवित हो जाता है। वह सीता के गुणो की सराहना करता है। जिस पर अपनी धमकियों और 
प्रनोभनों का कोई प्रभाव नही होता, ऐसी सीता को पवित्र शौर शीलबती सती नारी के रूप में वह देखता है झौर अपने 
जरित्रि की रक्षा करने के उसके प्रयत्नों की सराहना करता है। भ्रपने पति राम के प्रति सीता के अगाध प्रेम और भक्ति 
नी वह सराहना करता है, धपने को सबसे बड़ा पापी कहकर भ्रात्म-निन्दा करता है झौर अपने भास-पास के लोगों से 
कहता है--- मैंने एक पतिव्रता भशौर शीनवती नारी सीता के प्रति जो डुराो व्यवहार किया है, उसके लिए मुझे हादिक 
पर्चात्ताप है।' बह घोषणा करता है-- मेरा विचार बदल गया है भौर मैं सीता को भ्पनी बहिन अथवा पुत्री सम भूंसा 
प्रौर उसकी भोर कुदृष्टि नही डाजुँगा । इस प्रसंग में रावण की पत्नी मन्दोदरी हस्तक्षेप करती है भौर प्रपमे पति से 
कहती है कि मुझे सीता को राम के पास पहुँचा झाने दीजिये, जो सीता को प्राप्त करने के लिए युद्ध कर रहे है। किन्तु 
रावण से इस सुक्राव को स्वीकार नहीं किया । कारण--वहू इस पृथ्वी पर किसी व्यक्ति के सामने कदापि भुक नही सकता 
था। बहू राम से युद्ध करते का निश्चय करता है भौर घोषणा करता है कि राम भौर लक्ष्मण को युद्ध-भूमि में परासत 
करते के बाद मैं सीता को उन्हे लौटा दुगा। पच्या रामायभ में हमें रावण का यह अद्भुत चित्र देखने को मिलता है। 
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सहाकवि रत्नाकर 


रत्नाकर महाकवि जैन कननड-साहित्य-क्षितिज के प्रस्तिम जाज्वन्यमान नक्षत्र है। बह दक्षिण कनाडा जिले के 
मुड़बिद्री नामक तीर्थस्थान मे ईसा की १६वीं शताब्दी में हुए है। उन्होंने दो ग्रन्थ लिखे है--भरतेशर्व भव ॒प्रौर शतर्तत्रयी । 
प्रथम ग्रन्थ कस्नड-साहित्य का महान्‌ ग्रन्थ है। यद्याप वह आराधुनिक कन्नड छन्द 'संगत्मा' में लिखा गया है, फिर भी 
शैली और विषय की दृष्टि से भ्रद्वितीय है। कन्नड प्रदेश के घर-घर मे उसका नाम पहुंचा हुआ है। भरतेशबेभव में प्रथम 
तीर्थंकर ऋषभदेव के ज्येप्ठ पुत्र भरत का एक झादर्श राजा के रूप मे जीवन-चित्रण क्रिया गया है। भरत में सम्राटो के 
ऐदवर्य और सन्‍त के विनय एवं त्याग का सगम हुआ था। उनके व्यक्तित्व में भोग और बोग का, राजसी वैभव झौर 
आध्यात्मिक तेज का समन्वय दिखायी देता है । 

शतकत्नयी में लेखक ने कमे और आत्मा के सम्बस्त का दिग्दर्शन कराया है । उन्होंने नैतिकता-सम्बन्धी सावेभौस 
निम्रमो का प्रतिपादन किया है । 


उपसंहार 


दक्षिण में जेन धर्म ने भारत की सास्कृतिक सम्पदा, कला, साहित्य और दर्शन के विकास में भारों याग दिया 
है । गोम्मटेश्वर की मूति भारतीय कला की श्रेष्ठता रसार के सामने प्रकट करती है और अ्हिसा का आदर्श भी प्रस्तुत 
करती है, जो कि ससार के समस्त रोगो की रामबाण ग्रोयधि है । 

ऐसे भ्रनेक उत्साही विद्वानों की ग्रावश्यकता है, जो जैन स्थापत्य कला (एल्लौरा और बदामी आदि ) की और 
प्राकृत, सस्कृत, कन्नड और तमिल भाषाओं में जैन साहित्य की गहरी शोध कर तथा वर्तमान एब्र भावी पीढियों के लाभ 
के लिए उनमे छिपी गृप्त सम्पदा को प्रकाश में लाये। तेलग भाषा में ऐसा जैन साहित्य अ्रधिक नहीं है, जो प्रकाश मे 
ग्रामा हो । 

इस निवन्ध के अ्रन्त मे, मैं भारत के एक महानृतम हतिहासकार श्री विसेण्ट स्मिथ का यह कथन उद्धत 
करू गा--जैन इतिहास में हमे धामिक उत्पीइन का एक भी उदाहरण नहीं मिलता । * जैन सस्कृति की यह प्रशमनीय 
उपलब्धि है । 
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निशीथ और विनयपिटक : एक समीक्षात्मक अध्ययन 
मुनिश्री नगराजजों 


भारतीय इतिहास का व्यवस्थित रूप भगवान्‌ महावीर ग्रौर भगवान्‌ बुद्ध के काल से बनता है। दोनो ही युग- 
पुरुषों फी वाणी के सकलन गणिपिटक ( जैनागम ) और त्रिपिटक ( बौद्धागस ) जहाँ घर्म-साधना के प्रेरक ग्रन्थ है, वहाँ 
वे पश्चीस सौ वर्ष पूर्व की सामाजिक, राजनैतिक व श्राथिक स्थितियो का ब्यौरा देने वाले इतिहास-प्रन्थ भी है। ज॑नागमों 
श्र बौद्धागमों का सयुक्त-प्रध्ययन तो दोनो प्रम्पराप्रों के ऐतिहासिक सम्बन्धों पर व उनके सम भौर विषम स्वरूपों 
पर श्रमोखा प्रकाश डालता है। गवेषक उससे बहुल सारे नये तथ्य आसानी से पा सकते है। निशीय और विनयपिटक 
जैन भर बौद्ध परम्पराशो के समकक्ष ग्रन्थ है । दोनों बा ही विषय प्रायश्चित्त-विधान है। उनका तुलनात्मक भ्रध्ययन 
रोचक ही नही, अपितु ज्ञानवर्धक भी होगा, ऐसी आशा है । 


निशीय 


जैन भ्रागम प्रचलित विभाग-क्रम के अ्रतुमार चार प्रकार के है --भंग, उपाग, पूल भौर छेद । छेंद-विभाग में 
निशीय एक प्रमुख ग्रागम है । इसकी भ्रपनी वुछ स्वतन्त्र विशेषताए है। इसका ग्रध्ययन वही साधु कर सकता है, जो 
सीन वर्ष से दीक्षित हो और गास्मीय गणोपेत हो। प्रोइता की दृष्टि मे कक्षा मे बाल बाला १६ वर्ष का साधु ही निशीथ 
भा वाचक हो सकता है।' निश्मीथ का ज्ञाता हुए बिना कोई साथु अपने सम्बन्धियों के घर भिक्षार्थ नहीं जा सकता 
और न बहु उपाध्यायादि पद के उपयुक्त भी माना जा सकता है।” साधु-मण्डली का झगग्मा होने मे और स्वतस्त्र बिहार 
करते में भी निशीय का ज्ञान आवश्यक माना गया है । क्योकि निीधज्ञ हुए बिना कोई साधु प्रायद्चित्त देने का अधि- 
कारी नही हो सकता । इत सारे विधि-विधानों से निश्षीथ की महत्ता भली-भाँलि व्यक्षत हो जाती है । 


रखमाकाल धशौर रखपिता 


परम्परागत धारणाद्रो के अनुसार सभी ब्रागम भगवान्‌ श्री महावीर की वाणीरूप है। भ्रग झ्रागमों का सक- 
लगन पंचम गणधर व भगवान्‌ श्री महावीर के उत्तराधिकारी श्री सुधमस्वार्भी के द्वारा हुआ । अगेतर झागमों का सकलन 
बहुश्रुत व ज्ञान-स्थविर मुनियो द्वारा हुआ । निशीय भी अ्रगेतर आगम है, श्रत. वह स्थवि रक्ृत है, ऐसा कहा जा सकता 
है । पर हसका तात्पर्य यह नहीं कि बह भगवान महावीर की वाणी से कही दूर चला गया है। प्रर्थागम रूप से सभी 
झागम भगवस्पणीत हैं । सूत्रागस रूप से वे गणघरकृत या स्थविरक्ृत है। आागम-प्रणेता स्थविर भी पूर्वधर होते हैं। उनका 
प्रणयन उतना ही मान्य है, जितना गणधरों का । अ्रब प्रश्न रहता है, रयिता के नाम और रचनाकाल का । भाष्य, 
श्रृणि व तिर्यूक्ति से रबयिता के सम्बन्ध मे भ्नेक अभिमत निर्कैलते है। निशीय का भन्य नाम 'ध्ाजार प्रकल्प' व झाजा- 
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३ व्यत्हार सूत्र, उहू शक ३, सू० रे 

४ ब्यवहार सूत्र, रहे शक ३, सू० १ 
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रात्र' है। भ्राचाराग चूणि के रचयिता ने इस सम्बन्ध से चर्चा करते हुए 'स्थविर' शब्द का अर्थ गणधर किया है ।' प्राचषा- 
राग नियुक्ति की थेरेहि ( गा० २८७ ) के स्थविर' शब्द की व्याख्या शिलाक ने इस प्रकार की है--' ह्थविरे: अतवर्द्ध- 
इचसुरवेशपृथविद्भि: । यहाँ श्रुतवृद्ध, चतुर्दशपूर्वधर मुनि को स्थविर कहा है। पचकल्प भाष्य की चूणि से बताया गया 
है---इस 'प्राचार-प्रकल्प' का प्रणयन भद्गबाहु स्वाभि ने किया है। निशीथयसूत्र को कतिपय प्रशस्ति-गाथाग्रों के ग्रनुसार 
इसके रचयिता विशाख्राचाय प्रमाणित होते है ।* इस प्रकार निशीथ के सम्बन्ध से किसी एक ही कर्ता-विशेष को पकड़ 
पाना कठिन है। तत्सम्बन्धी मतभेदो का कारण निशीथ को अपनी अ्रवस्थिति भी हो सकती है। ऐतिहासिक गवेषणाओं 
से यह स्पष्ट होता है कि निशी सूत्र प्रारम्भ में झ्ाचाराग सूत्र की चुला-रूप था । ऐतिहासिक आ्राघारा से यह भी स्पष्ट 
होता है कि झाचाराग स्वय प्रथम नव ग्रव्ययनों तक ही गणधर-रचित द्वादणागी का प्रथम श्रग था, क्रमश, स्थविरों ने 
इसके आ्राचार-सस्ब्नन्धी विधि-विधानों का पल्लवन किया और प्रथम, द्वितीय, तुसीय चुलिकाशो के रूप मे उन्हें 
इस झग के साथ सलरन किया। साधुजन ग्राचार-स म्बन्धी नियमो का उल्लंघन करे तो उनके लिए प्रायण्चित-विधान का 
एक स्वतत्त्र प्रकरण स्थविरों ने बनाया और चूला के रूप में ग्राचा राग के साथ जोड दिया । यह प्रकरण नये पूर्व के 
्राचारवस्तु' नाम के विभाग से निकाला गया था। इसका विषय प्राचाराग से सग्बस्धित था, गत वही वह एक चला 
के रूप में सयुक्त किया गया । निशीथ का एक नाम ्राचार' भी है, हो सकता है, वह इसी बाल का प्रतीक हो। आगे 
लल कर स्थबिरों द्वारा गोप्यता श्रादि कारणों से वह चला आचाराग से पुन पृथक हो यई। उसका नाम निक्षीय रखा 
गया झोर वह निशीथ एक स्वतन्त्र प्रागम के रूप में छंद-सूत्र का एक प्रमुख प्रगे बन गया । वर्ता के सम्बन्ध में नाना 
धारणाए चूणि और भाष्य मे मिल रही हैं। विभिन्‍न अपेक्षाओ्रों से हो सकता है, वे सभी सही हो । इस घटनात्मक इतिहास 
में किसी भ्रपेक्षा से उसके कर्ता भद्रवाहु मान लिये गए हो और किसी अपेक्षा से विशाखाचार्य मान लिये गा हो । 

ऐतिहासिक दृष्टिपात से निशीथसूत्र का रचनाकाल बहुत प्राक्तन प्रमाणित होता है। विद्वद्वर श्री दलसुख 
मालवणिया के मतानुसार--यह भद्बाहुकृत हो या विशाखाचार्य-कृत, बीर-निर्वाण से १५० व १७४ वर्षों के प्रन्तगंत 
ही रचा जा घुका था । भ्स्तु, यह माना जा सकता है, यह ग्रन्थ भ्र्थागम रूप से २५०० वर्ष तथा सूत्रागम रूप मे २३०० 
वर्ष प्राचीन है । 


'निशीय' शब्द का प्रभिप्राय 


निशीध क्ब्द का मूल भाधार “निसीह' शब्द है । कुछेक ग्रन्थकारों ने 'जिसिहिय,' 'निसोहिय' भ्रौर 'जिसेहिय' 
नाम से इस प्रागम को झ्रभिव्यक्त किया है तथा इसका सम्बन्ध सस्कृत के 'निर्षिद्धिका' बच्द से जोड़ा है। इसका ग्रभि- 
प्राय होता है, निषेधक शास्त्र । यह व्याख्या मुख्यत दिगम्बरीय धवला, जय धवला, गोम्मट्सारटीका आादि ग्रन्थों की है। 


१ एयानि पृण धायारग्गाणि श्रायारा चेव मिज्जुडाणि। 
केण निउजढाणि ? थेरेहि ( २८७ ) बेरा-गणधरा:। 
-आाचारांग जि, पृ० ३३६ 
२ बंसणचरित्तजत्तो, अत्तो गत्तोसु सम्जणहिएसु । 
नामेण विसाहगणी, महत्तरधो गृणाण मंजूसा ॥१॥ 
कित्तीकंतिपिणदों, जसपतो ( थो ) पड़हो तिसागरनिर्डो । 
पुणरुत्ते मसई माहि, ससिव् गगणण गृ्ण तस्त ॥२॥ 
तस्स लिहिय॑ निसीहूं, धस्मघुराधरणपवरपुम्जरस । 
श्ारोग्ग धार निज्ज॑, सिस्सपसिस्तोषभोज्ज॑ वर ।३॥ 
--निशीयसूत्रम, चहुर्थ दिभाग, पृ० ३६४५ 
३ मिशीष सूत्रमू, अतुर्य भाग में, निशोथ: एक अध्यवन', प० २५ 
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परिचमी विद्वान्‌ वेबर में भी हसी प्रर्थ को मान्यता दी है|" 

तस्वार्थ भाष्य मे 'सिस्तोह' शरद का भस्कृत-रूप “निशीथ' माना है। निर्युक्तिकार ने भी यही ग्रर्थ प्भिप्रेत माना 
है | चघृणिकार के मतानुसार निशोय शब्द का प्र है---प्रप्रकाश ।* ग्राचार्य हेमचन्द्र कहते है, 'निश्लीवस्तब्घरात्रो'? झर्थात 
निशीय शब्द का भ्र्थ है--अ्रधे रात्रि | सारांश यह हुप्ना, एक परम्परा के अ्रमुसार इस भ्रागम का नाम है 'निषेघक, तो 
एक मान्यता के प्नुसार इसका नाम है, अप्रकाश्य'। निरमोथसूत्र के प्रस्तर्गत जो विषय है उसके साथ दोनो ही तामो की 
सगति बैठ सकती है। सभा में इसका वाचत से किया जाये, इस जिरमान्यता के प्रनसार वह भ्रप्रकाश्य ही है। शौर इसमे 
ग्रकरणीय कार्यों की तालिका है, प्रतः यह निषेषक भी है। फिर भी यथार्थ रूप में निषेधक झआगम भ्राचारांग को ही मानना 
चाहिए, जिसकी भाषा है--साथु ऐसा न करे । 

निगीयसृत्र की भाषा प्रादि से प्रन्त तक एकरूप है भौर वह यह कि साधु भ्रमुक कार्य करे तो प्रमुक प्रकार का 
प्रायश्चित्त । इस दृष्टि से 'निषेघक' की झपेक्षा अप्रकाध्य' प्र यथार्थता के कुछ भ्रधिक निकट हो जाता है। निक्षीथ में 
कामभावना-सम्धन्धी कुछेक प्रकरण ऐसे हैं जो सचमुच ही गोप्य हैं। इस दृष्टि से भी उसका 'भ्रप्रकाश्य' भ्र्थ संगत 
ही है। 


मूल झौर बिस्तार 


निगीयसृत्र मूलत' न भ्रतिविस्तृत है, न प्रति सक्षिप्त । इसमे बीस उद्देशक हैं। प्रत्येक उद्देशक का विषय कुछ 
मम्बद्ध है, कुछ प्रकी्णंक है। ग्रन्तिम उद्देशक में प्रायश्चित्त करने के प्रकारों पर प्रकाश डाला गया है। भाषा प्रन्य 
जैन भ्रागमों की तरह प्र्धभागधी है। बहुत स्थलो पर भाव पति सक्षिप्त है। उनकी यथार्थता को समभने के लिए 
प्रपेशाए घोजनी पढ़ती है । उदाहरणार्थ--“जो साधु ग्रपने भ्रांखो के मेल को, कानो के मैल को, दाँतों के मेल को व नाखूनों 
के मेल को निकालता है, विशुद्ध करता है, निकालते व विशुद्ध करते किसी प्रन्य को भ्रच्छा समभता है, तो उसे लघु मासिक 
प्रायव्वित प्राता है। जो साधु प्रपने मरीर का स्वेद, विशेष स्वेद, मेल, जमा हुप्ना मेल निकाले, शुद्ध करे, निकालते हुए को, 
विशुद्ध करते हुए को ग्रच्छा जाने, तो वह मासिक प्रायश्चित्त का भागी होता है । जो साध दिन का लाया हुआ आहार 
दिन को भोगवे, तो वह गुरु चातुर्मासिक प्रायश्चि्त का भागी होता है ।” यहाँ शोभा, भासक्ति, प्रथम प्रहर का चतुर्थ 
प्रहर में' आदि निमित्त ऊपर से न जोड़े जाये तो भाव बढ्धि-गम्य नहीं बनते। बीस उदेशकों मे कुछ मिलाकर १६४२ 
बोल हैं, प्र्थात्‌ इतने कार्यों पर प्रायष्चित्त-विधान है । 

भाव-भाषा सक्षिप्त है, इसलिए भागे चलकर पझाचारयों द्वारा इस पर चुणि, निर्युक्ति, भाष्य ग्रादि लिखे गए। 
हस प्रकार कुछ मिलाकर यह एक महाग्रन्थ बम जाता है। तथापि ग्रायम रूप से मूल निशोथ ही माना जाता है। व्याख्याए 
कहीं-कही तो मूल भ्रागम की भावना से बहुत ही दूर चली गई हैं । भ्रत थे जैन परम्परा में सर्वमान्य नहीं हैं । परन्त प्रस्तत 
सिबस्ध से मूल झ्रागम ही विवेचन झौर समीक्षा का विषय है। ता 


है 0/$ ॥श॥१6 (निर्सीद) ह 62 बा॥6४ ३९08९) ७१००३ 0) पिंक ती०पहु॥ (8 टी॥ा३8८४६/ छा. ६१९ ८00९6१६६ "/०एं।॑ 
4030 ७६ ६० ४१९७०८६ ५३809 (लिपेप) 


--इन्डियन एस्टीक्वेरी, भा० २१, पृ० ६७ 
२ लिसीहभप्काशम । 


--निश्षीय घूलि, गाया ६८, १४४ रे 
ह झ्भिभानचजिस्तासभणिनामसाला, द्वितोध काप्ड, इलोक ५६ 
४ निशौधसुत्र, उह हक ३, धोल ६१-७० 
६4 षही, ख्द हक ११, बोल १७६ 


छंद ] प्राचार्य त्रौ तुलतो प्भिनस्दन प्रस्थ [ चतुर्थ 


बौद्ध धर्म के प्राधारभूत तीस पिटको मे एक विनयपिटक है। पारम्परिक धारणा के श्रनुसार बुद्ध-निर्वाण के 
अनस्तर ही महाकाध्यप के तत्वावधान मे प्रथम वौद्ध सगीति हुई और वही त्रिपिटक साहित्य का प्रथम प्रणयन हुआ। 
विनयपिटक के अन्तिम प्रकरण 'चुल्लवरग' मे विनशपिटक की रचना का ब्यौरा निम्त प्रकार से दिया है' 

तब झायुष्मान्‌ महाकश्यप ने भिक्षुओ को सम्बोधित किया--'प्रावुसो ! एक समय मैं पाँच सौ भिक्षप्रों के साथ 
पावा और कुसीनारा के बीच रास्ते मे था। तब झावसो ! मार्ग से हटकर मैं एक ब॒क्ष के नीचे बेठा। उस समय एक 
ग्राजीवक कुसीनारा से मन्दार का पुष्प लेकर पावा के रास्ते में जा रहा था । भावसो * मैंने दूर से ही भ्राजीवक को श्राते 
देखा | देखकर उस भ्राजीवक से यह कहा---“ग्रावुस ! हमारे शास्ता को जानते हो ? 

“हाँ श्रावुसो | जानता हूँ, ग्राज सप्ताह हुआ, श्रमण गौतम परिनिर्वाण को प्राप्त हुआ। मैंने यह मन्दारपृष्प 
वहीं से लिया है । झावुसों ! वहाँ जो भिक्ष्‌ श्रवीवराग (>>वैराग्य वाले नही) थे, (उनमें) कोई-कोई बह पकड़ कर 
रोते थे। कटे पेड के सदुण गिरते थे, लोटते थे--भगवान्‌ बहुत जल्दी परिनिर्वाण को प्राप्त हो गए। किस्तु जो बीतराग 
भिक्षु थे, वे स्मृति सम्प्रजन्य के साथ स्वीकार (>-सहन) बरते थे--सस्कार (--क्ृत बस्तुए) प्रनित्य है, वह कहां 
मिलेगा ! ४ 

“उस समय आवसो ! सुभद्र नामक एक वृद्ध प्रत्रजित उस परिषद्‌ में बैठा था। तब वृद्ध प्रब्नजित सुभद्व ने उन 
भिक्षुझों को यह कहा--ब्रावुसो ! मत ओक करो, मत रोझो । हम सुयुक्त हो गए । उस महाश्रमण से पी डिल रहा करते थे। 
यह तुम्हे विहित नही है । प्रब हम जो चाहेगे सो करगे, जो नही चाहेंगे उसे न करेगे।' अच्छा हो आवुसों ! हम घर्म श्रौर 
बिनय का संगान ( साथ पाठ) करे, सामने ग्रघ्॒र्म प्रकट हो रहा है, धर्म हटाया जा रहा है, अविनय प्रकट हो रहा है, 
विनय हटाया जा रहा है। भधमंवादी बलवान हो रहे है, धर्म वादी दुबबंल हो रहे है, विनयवादी हीन हो सटे हैं ।' 

“तो भनन्‍्ते | (आप) स्थविर भिक्षग्रों को चने ।" तब आयुष्यमान महाकाध्यप ने एक कम पाँच सौ भ्रहत चने । 
भिक्षओं ने भायुष्यमान्‌ महाकाश्यप से कहा ' 

“भन्ते ! यह ग्रानन्द यद्यपि शक्ष्य (अन्‌-पहेत्‌ ) है, (तो भी) छन्द (--राग) द्वेष, मोह, भय, प्रगति ( +- बुरे 
मार्ग ) पर जाने के भ्रयोग्य है। इन्होने मगवान्‌ के पास बहुत धर्म (+>सूत्र) और विनय प्राप्त किया है, इसलिए भन्‍्ते ! 
स्थविर आयुष्मान्‌ को भी चुन ले । 

तब श्रायुप्मान महाकाण्यप ने प्रायुष्यमान्‌ आनन्द को भी चुन लिया। तब स्थविर भिक्षु्ों को यह हुआ्ा--- कह! 
हम धर्म झौर विनय का सगायन करे ?' तब स्थविर भिक्षग्रो को यह हुआ--- 

“राजगुद्द महागोचर (-+ समीप में बहुत बस्ती बाला ) बहुत शयनासन (वास-स्थान ) वाला है, क्यों न राज- 
गृह में वर्षावास करते हम धर्म भ्रौर विनय का सगायन करे । (किन्तु) दूसरे भिक्षु राजगृह मत जावे। तब प्रायुप्मान्‌ 
महाकाइयप ने सध की ज्ापित किया 

शप्ति---“ग्रावुसो ! सघ सुने, यदि सघ को पसन्द है, तो संघ इन पाँच सौ भिक्षओं को राजगृह में वर्षावास 
करते धर्म और विनय का संगायन करने की सम्मति दे। और दूसरे भिक्षग्रों को राजगृह में नहीं बसने की ।” यह ज्प्नि 
(न्सूचना) है। 

अनुक्वण--“भन्‍्ते | संघ सुने, यदि सच को पसन्द है। जिस आयुरमान्‌ को इन पाँच सौ मिक्षओं का सगायन 
करना, और दूसरे भिक्षओ्रो का राजगृह में वर्षावास न करना पसन्द हो, वह चुप २हे, जिसको नही पसन्द हो, बह बोले । 

“दूसरी बार भी ० । 

“लीसरी वार भी ७ । 


१ विनमपिटक, चुल्लवरग, पञ्चशतिका-स्कन्धक 
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धारणा---संथ इन पाँच सौ भिक्षझ के तथा दूसरे मिक्षओं के राजगृह में बास न करने से सहमत है, संघ को 
पसन्द है, इसलिए चुप है---यह घारणा करता हूँ ।' 

तब स्थविर भिक्षु धर्म प्रौर विनय के संगायन करने के लिये राजगृह गए। तब स्थविर भिक्षओ्रो को 
हुआा-- 

“ग्राबुसो | भगवान्‌ ने टूटे-फूटे की मरम्मत करने को कहा है। भ्रक्छा आवुसों | हम प्रथम मास में ट्टे-फूटे 
की मरम्मत करे, दूसरे मास मे एकाजेत हो धर्म झौर विनय का संगायन करे ।' 

तब स्थविर भिक्षओं ने प्रथम मास में ट्टे-फूटे की मरम्मत की । 

प्रायुष्मान्‌ प्रानन्द मे--बैठक ( >-सन्निषात) होगी, यह मेरे लिए उचित नहीं कि मैं शैक्ष्य रहते ही बंठक में 
जाऊँ। (सोच) बहुत रात तक काय-स्मृति में बिताकर, रात के भिनसार को लेटने की इच्छा से शरीर को फैलाया, भूमि 
से पैर उठ गए, और सिर तकिया पर न पहुँच सका। इसी बीच मे चित्त आख्रवों (न सित्तमलो) से भ्रलग हो, मुक्त हो 
गया। तब ग्रायुष्मान्‌ प्रानन्द अहत्‌ होकर ही बैठक में गये । 

झ्रायुष्मान्‌ महाकाश्यप ने सघ को ज्ञापित किया--- 

“ग्रावसों ! सघ सुने, यदि संघ को पसन्द है तो मैं उपालि से विनय पूछे ? 

आयुष्मान्‌ उपालि ने भी सघ को ज्ञापित किया+-- 

“मन्ते | सध सुने, यदि सघ को पसन्द है, तो मैं श्रायुष्मान्‌ महाकाह्यप से पूछे गए विनय का उत्तर दे?" 

अब पग्रायुष्मान्‌ महाकाश्यप ने आयुष्मान्‌ उपालि को कहा--- | 

“आजम उपालि ! प्रथम-पाराजिका कहाँ प्रज़प्त की गई ? '--/राजगह से भन्‍्ते | ' 

“किसको लेकर ? “---“सुदित्न कलन्द-पुल को लेकर । 

“किस बात में ? “--“मैथुन-धर्म में ।” 

तब झ्रायुष्मान्‌ महाकाश्यप ने श्रायुष्मान उपालि को प्रथम पाराजिका की वस्तु (--कथा) भी पूछी, निदान 
( “कारण ) भी पूछा, पुदंगल (>>व्यक्ति) भी पूछा, प्रशप्ति (विधान) भी पूछी, भ्रनुप्रजप्ति ( -- सम्बोधन ) भी 
पृछ्ठी, आपत्ति ( >न्दोष-दण्ड ) भी पूछी, ग्रन-प्रापत्ति भी पूछी । 

“ग्रावस उपालि : द्वितीय पाराजिका कहा प्रज्ञापित हुई ?---“राजगह मे, भन्‍्ते ! ” 

“किसको लेकर ? “--“घनिय क्म्मकार-पुत्र को । 

“किस वस्तु मे ?  “भ्रद्तादान (>- चोरी) में ।' 

तब आयुष्मान्‌ महाकश्यप ने भायुष्मान उपालि को द्वितीय पाराजिका की वस्तु (>-कथा) भी पूछी, निदान 
भी० प्रभापत्ति भी पूछी ।'झ्रावृस उपाली ! तृतीव पाराजिका कहाँ प्रशापित हुई ? "-. "बैशालि मे, भन्‍ते | 

“किसको लेकर ? “बहुत से भिक्षुझओ को लेकर ।”' 

“किस बस्सु में ? .“मनुष्य-विग्रह (->नर-हत्या) के विधय मे ।'' 

तब भ्रायुष्मान्‌ महाकाश्यप से ० ।-- 

“शाबस उपालि | चतुर्थ पाराजिका कहाँ प्रज्ञापित हुई ?” | “ बेणाली मे, भन्‍ते | ” 

“किसको लेकर ? “-“बग्गु-मुदा-ती रवासी भिक्षुओं को लेकर |” 

“किस वस्तु मे ? '....“उन्तर-सनुष्य-धर्म (+>दिव्य-शक्ति) में ।" 

तब श्रायुष्मान्‌ काष्यप ने० । इसी प्रकार से दोनों। भिक्षु, मिक्षुणी के विनय को पूछा । प्रायुष्मान्‌ उपालि 
पूछे का उत्तर देते थे ।” 


ऐतिहासिक दृष्टि से 


प्राचीन धर्मे-प्रष्यों के रचता-सम्बस्ध से पारम्परिक कथन और गवेषणात्मक ऐतिहासिक कथन अह्ुधा भिल्ल- 


थ० ] भाचामंथी तुलसी प्रभिनदन प्र [ चतुर्थ 


भिन्‍न हो तथ्य प्रस्तुत करते हैं। प्रस्तुत ग्रन्थ विनयपिटक की भी, यही स्थिति है। कुछ-एक विद्वानों की राय में तो प्रथम 
संगीति की बात ही निर्मूल है। भोल्डनवर्ग का कथन है कि 'महापरिनिव्वाणसुत्त' मे उक्त संगीति के विषय में काई 
उल्लेख नही है । भ्रत: इसकी बात एक कल्पना-मात्र ही रह जाती है ।' फेंक भी इसी बात का समर्थन करते हैं---'प्रधम 
सगीति को मानते का ग्राधार केवल चुल्लकग ग्यारहवाँ, बारहवाँ प्रकरण है। यह श्राधार नितान्स पारम्परिक है झौर 
इसका महत्व, मनगठन्त कथा से अधिक नहीं है ।”* परन्तु हा० हर्मन जेकौदी उक्त कथन से सहमत नही हैं। उनका कहना 
है, महापरिनिव्वाणसुत्त मे इस प्रसण का उल्लेख करना कोई श्रावश्यक ही नहों था।* कुछ विद्वान यह भी मानते 
हैं कि चुल्लवग्ग के उक्त दो प्रकरण वस्तुत महापरिनिव्वाणसुत्त के ही भ्रग थे भ्ौर किसी समय चुल्लवग्ग के प्रकरण 
बना दिये गए हैं।" वस्तुस्थिति यह है कि चुल्लवर्ग के उक्त दो प्रकरण भाव-भाषा की दृष्टि से उसके साथ नितान्‍्त 
ग्रसम्बद्ध से है। महापरिनिव्वाणसुत्त के साथ भाव-भाषा की दृष्टि से उनका मेल अवश्य बंठता है। 'सयुक्तवस्तु' नामक 
ग्रन्थ मे परिनिर्वाण और सगीति का वर्णन एक साथ मिलता है। इससे यह यथार्थ माना जा सकता है कि उक्त दो प्रकरण 
'महापरिनिव्वाणसुत्त' के ही झग रूप थे। इन प्राघारों से सगीति की वास्तविकता संदिग्ध नहीं मानी जा सकती, पर 
उस सगीति के कार्यक्रम के विषय में भ्रवश्य कुछ चिन्तनीय रह भाता है। उस सगीति में क्या-क्या सगृहीत हुआ इस 
सम्बन्ध से विद्वतू-समाज से श्रनेक धारणाए हैं। प्रो” जी० सी० पाण्डे के कवनानुसार विनयपिटक व सुत्तपिटक का 
समग्र प्रणयन उस सीमित समय में हो सका, यह असब्भव है ।* निष्कर्ष-रूप में यह कड़ा जा सकता है कि विनयप्िटक में 
दो सगीतियो का उल्लेख है, पर तीसरी सगीति का नहीं, जिसका समय ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी का माना जाता है। 
सम्राद अशोक का भी इसमें कोई वर्णन नहीं है, जो कि ईस्वी-पूवे २६६ में राजगद्दी पर बेठे थे । ब्रत इससे पूर्व ही 
विनयपिटक का निर्माण हो चुका था, यह प्रसदिग्ध-सा रह जाता है । विनयपिटक का वर्तेमान विर्तृल स्वरूप प्रो० जी० 
सी» पाण्डे के मतानुसार कम-से-कम पाँच बार अभ्रभिवर्धित होकर ही बना है ।" 

निशीयसूत्र का रचनावाल भगवान्‌ महावीर के निर्वाण-काल से १५० या १७४ वर्ष के लगभग प्रमाणित 
होता है, जो कि ईस्वी-पूर्व ३७५ या ३५० का समय था। विनयपिटक का समय ई०-यू० ३०० के लगभग का प्रमागित 
होता है। तात्पर्य हुआ, दोनो ही ग्रन्थ ई०-पू० चौथी शताब्दी के है । 


भाषा-विचार 


जैन आगमो की भाषा अर्धभागधी और बौद्ध त्रिपिटकों की भाषा पालि कही जाती है। दोनो ही भाषाओं का 
मूल मागधी है। क्सी युग में यह प्रदेश-विशेष की लोकभाषा थी। आज भी बिहार की बोलियो में एक बा नाम मगही 
है। भगवान्‌ श्री महावीर का जन्म-स्थान वेशाली (उत्तर-क्षेत्रीय कुण्डपुर) और भगवान्‌ बुद्ध का जन्म-थान लम्बिनी 
था। दोनो स्थानों में सीधा प्रन्तर दो सौ पच्रास मील का माना जाता है। श्राज भी दोनो स्थानों की बोली लगभग ण्क 
है । वंशाली की बोली पर कुछ मैथिली भाषा का और लुम्बिनी (नेपाल की तराई में रूमिनदेई नाम का गाँव) को बोली 
पर अ्रवधी भाषा का प्रभाव है। दोनो स्थानों की भाषा मुख्यत. भोजपुरी कही जाती है। प्राज की मगही और भोजपरी 
का विद्वान्‌ प्राचीन मागधी की सन्‍्तान मानते है। हो सकता है भगवान्‌ महावीर भौर भगवान्‌ बुद्ध दोनो की मातृभाषा 
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एक मागधी ही रहो हो । शास्त्रकारों ने इसे भ्र्धमागधी कहा है ।' 
प्रधमागधी कहलाने के भ्रनेक कारण माने जाते है, प्रदेश-विशेष मे बोला जाना, अन्य भाषाओं से मिश्रित होना, 
जागमधरों का विभिन्‍न भाषा-भाषी होना आदि | 
जैने भौर बौद्ध दोनो ही परम्परागो के श्रागम शताब्दियों तक मौखिक परम्परा से चलते रहे। बौद्धागम २४ 
झ्रौर जनागम २६ पीढियाँ बीत जाने के पश्चात लिखे गए हैं। तब तक झागमधरो की मातृभाषा का प्रभाव उन पर पडता 
ही रहा है। भ्रागमो की लेखबद्धता से भाषाशों के जो निश्चित रूप बने हैं,वे एक-दूसरे मे कुछ भिन्‍न है । एक रूप का नाम 
पालि है श्रौर दूसरे रूप का नाम भप्र्धभागधी । दोनो विभिन्‍न कालो मे लिखे गए, इसलिए भी भाषा-सम्बन्धी ग्रन्तर पड़ 
जाना सम्भव था। भगवान्‌ बुद्ध के वबनो को पालि” कहा गया है। इसलिए जिस भाषा में वे लिखे गए, उस भाषा का नाम 
भी पालि हो गया । समग्र आगम साहित्य के साथ निशीथ और विनयपिटक का भी यही भाषा-विचार है। निम्न दो उदा- 
हरणों से दोनों मास्त्रों की भाषा और शेली और अधिक समझी जा सकती है कि वे परस्पर कितनी निकट है 
“जे भिकल णवे इसे पडिग्गहूं लड़े त्तिकटटु, तेलेण बा, घएण वा, जबणीएण था, 
वसाएण्ज वा, मंखेज्ज वा, भिलिगेज्ज वा, मक्खंतं वा, भिलिगंतं वा, साइज्जह ।। 
जे भिक्‍ल णमे इवे पडिस्गहूं लड़े सिकट्टु लोटेण वा ककक्‍्केण वा, चुण्णंण बा, 
एहाणेण वा, जाब साइज्जइ ।। 
जे भिक्‍ल जमे इये पडिग्गह लें त्तिकटटु, सोउदग वियडेण वा, उसिमोदग वियडंण 
वा उच्छीलेज्ज वा, पधोवेज्ज बा, उच्छोलंत वा, पघोवत वा, साइज्जह ॥ 
जो साधु मर्भ नवा पात्र मिला है,ऐसा विचार कर उस पर तेल, घृत, मक्खन, चरबी एक बार लगावे, वारम्वार 
लगाने, लगाते को अच्छा जाते, उसे लबु चातुर्मासिक प्रायश्विस । जो साधु नवा पात्र मिला है, ऐसा विचार कर उसे 
लोदक, कप्टक पद्म-चर्ण, श्रादि द्रव्यों से रंगे, रंगते को प्रच्छा जाने, उसे लघ चातुर्मासिक प्रायश्चिन । जो साधु मुझे 
नवा पात्र मिला है ऐसा विचार कर उसे अखचित्त (घोवण) ठड्े पानी कर, ग्रचिस गरम पानी कर धोवे, वारम्बार धोबे, 
धोते को भ्रच्छा जाने, उसे लधु चातुर्मासिक प्रायश्चिन ।' 
“यो पन भिक्‍ख जातरूपरजतं उ्गष्हेय्य वा उपगष्हापेय्य वा 
उपनिक्छित्त बा सादियेग्य, निस्सग्गियं पाचित्तिपं ति। 
यो पन भिष्ख नासप्पकारक रूपियसंवोहार समापण्जेय्य, निस्सग्गियं पच्चिसिय ति।!* 
'जो कोई मिक्ष साता या रजत (चांदी ग्रादि के सिक्‍के ) को ग्रहण करे या ग्रहण करावे या रखे हुए का उपयोग 
करे, तो उसे 'निस्सग्गिय पाजित्तिय है । 
जो कोई भिक्ष नाना प्रकार के रुपयो ( >+ रूपिय -- सिवका ) का व्यवहार करे, उसको “निस्सग्गिय पाचित्तिय है।' 


१ भगवं अर ण॑ ब्रद्धमागहीए भासाय धस्ममाइलइ । 
-समवायांग सूत्र, पृ० ६० 
तए ण॑ समणे भगव॑ महाबोरे कूणिप्रस्स रण्मो भिभिसारपुतस्स' ''''प्रद्धमागहाएं भासाप भासइ'''साबि'म ण॑ं 
झदमागहा भासा तेसि सब्देसि प्रारियमणारियाण भ्रप्पणे समासाए परिणारेणं परिणमइ 
--आषषातिक सत्र 
२ सगवद्ध वितयभासानिवर्द प्रद् मागहं, श्रटटारसबेसी भासाणिमय था झद्ध झागह । 
--निशीष चणि 

३ 5ता68॥॥ घी 0080३ छा ऐएतव॥5॥7 97 6, 0. ?क्ाप७, ७. 573 
४ निशीध सूत्र, उद्देशक १४, बोल १२, १३, १४ 
५ विभयपिटक, पाशाणिक पालि, ४-१८, १२५, १३० 


थर३ ] झ्ाचायंभ्री तुलसों प्रभित/इन प्रस्य [ चतुर्थ 


विषय-समीक्षा 
'निभीथ' के विषय मे ग्रागमिक विधान हे--7म-से-कम तीन वर्ण की दीक्षा-पर्याय वाला भिक्ष उसका ग्रध्ययन 


कर सकता है। निशीथ व प्रन्य छेद-सत्र गोप्य है। गत उनका १रिषद्‌ में वाचन नहीं होता झ्ौर न के ।ई गृहस्थ विशेष 
संत्रागम रूप से उसे पढने का शधिकारी होता है। बौद्ध परम्परा के अनुसार विनयपिटक के विषय में भी यह मान्यता है 
कि वह संघ मे दीक्षित भिक्ष को ही पढाया जाना चाहिए। 
साधारणतया इस प्रतिवन्‍्ध विधान को अ्रनावठयक झौर सकीर्णता का द्योतक माना जा सकता है, किस्त वास्तव 
में इसके पीछे एक गर्थपूर्ण उद्देश्य सस्निहित हे। इन ग्रस्थो में मख्यतया भिक्ष-मिक्षणियों के प्रायश्विस-विधान की चर्चा 
है । संघ है, वहाँ नाना व्यक्ति है। नाना व्यक्ति है, वहाँ नाना स्थितियां भी होती है। भगवान थ्री महावीर ने कहा -- 
ग्राचार-दृष्टि से एक साधु पूणिमा का चाँद है तो एक प्रतिपदा का। तात्पर्य हुआ्ल्‍आा--मिक्ष-सप्र वा ग्रभियान साधना की 
उच्चतम मजिल वी औझोर बढने वाता है। पर उस अभियान के सभी सदस्य झ्रपनी गति में कुछ भी स्यूनाधिक न हो, यह 
स्वाभाविक नही है । एक साथ चलने वालों मे कोई पीछे भी रह नकता हे, कोर्ट लदखद्धा भी सकता है और वोर्ट गिर भी 
सकता टै, गिरा हम्मा पत्र उठ कर चल' भी सकता है । एन सारी स्थितियों को स्थान में रखते हाए संघ प्रवंका और सघ- 
नायको को ब्रनुभूत और ग्राणकित विधि-विधान सभी घड़ देने पड़ने है। अ्पोद व्यतित के विए उन सबका ग्रध्ययन नाना 
विजिकित्साए पैदा करने ताला बन सकता ह। बह उसे संघ के नैतिक पतन का ऐतिहासिक ब्यौरा मान सकता है। 
टइत्यादि कारणों से णास्त्र-प्रणेताओं ने यदि इस प्रकार के शासत्रा को पटने की ग्राज्ञा सर्वसाधा रण को नही दी, तो वह किसी 
ग्रमगति का प्रभाव नही है । उतका ध्येय पाप वो छिपाने का नहीं, पाप के विस्तार को रोकने का है । 
निशीब और विनय पिटक दीना ही शास्त्रों में अश्नद्वाचर्य के नियमन पर खल कर लिखा गयषा है। साधारण द्श्ति 
में बह अ्सामा जिक जैसा भले ही लगता हो, पर गोध के छलेन्र मे गतेपक विद्वाना के लिए विधि-यिधान ये चिन्तन के नाना 
द्वार खोलने वाले है। 
निशधीयमुन्न के ब्रद्माचर्य सम्बन्धी बुछेक विधान उस प्रकार है 
१ जा साधु हस्तकर्म करता है, करन को ग्रच्छा समभनता है, उसे गर मासिक प्रा्यन्चिल 
£ जो खाधु झगुलि झादि से शिबन को सेचालित करे, करते को यच्छा सम भे , उसे गर मासिव प्रायश्चिन ।* 
३ जो साथ शिश्न का मर्दन बरे, बरारस्वार मर्दन करे, मदन करते को ग्रच्छा जाने, उसे गरु मासिक 
प्रायश्चित ।* 
४ जो साधु शिव्न का तेल आदि से मर्दन करे, करते को अच्छा समझे, उसे गरु मासिक प्रायव्चिन |” 
५ जो साधू शिश्न पर पीठी करे, करते को अच्छा सममे,, उसे गरु मासिक प्रायश्निन । 
६ जो साधु शिव्म का जीत या उप्ण पानी से प्रक्षालन करे, करे जो अन्छा समके, उसे गर मासिक 
प्रायश्चित्त । 
» जो साध जिश्न के अग्रभाग को उदघाटित करे, करते को अच्छा सम मे, उसे गर मासिक प्रायदिसन 


१ विनयपटिक, पाराजिक पालि, प्रामख, ले०--- विक्ष जगदीश काइयप, प० ६ 
२ निशोथसत्र, उह ज़्क १, बोल १ 

३ यही, उहूं शक? ,बोल २ 
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मिशीय भोर विनयपिटक : एक समी क्षात्मक ग्रध्ययन [ ८३ 


जो साधु शिश्स को सूंधता है, सूंघते को अच्छा सम कता है, उसे गर मासिक प्रायब्चित्त । 
जो साध शिव्त को प्रवित छिई-विशे में प्रक्षित्त कर शुक्रात करे, करते को ग्रच्छा सम के, उसे गूर मासिक 
प्रायश्विल ।* 


र्त्रियों के सम्बन्ध से कुछ एव विधान इस प्रकार किये गए है 
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जो साध माता-समान इन्द्रियो बाली स्त्री से सम्भोग की प्रार्थना करे, वरते को अच्छा समझे , उसे गरु चातु- 
मासिक प्रायब्चिन ।* 

जो साध माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री के जननेन्द्रिय में श्रगलि ग्रादि डाले, डालते को भ्रच्छा समभे;, उसे 
गर चातुर्मासिक प्रायण्चिल ।* 

जो साध माता-समान हृबव्दियों वाली स्त्री से शिव्न का मर्दन कराये, कराते को ग्रच्छा समर्भ , उसे गरु चातु- 
मासिक प्रायश्चिल | 

जय साधु माता-समान इउन्द्रियों वाली स्त्री से सम्भोग की इच्छा तर लेख लिखे या लिखने को भ्न्‍्छा जाने, 
जम गए जानुर्मासिक प्रायल्चिस ।* 

जा साध माता-समान इन्द्रियों बाली स्त्री से सम्भोग 4 2रछा कर ग्रशदारहस रा, नौसरा, मुक्ताबलि, कनका- 
बजिग्रादिटार व कुशटल प्रा दि प्राभूषण घारण करे करले को ग्रच्छा समझे , उसे गए चातुर्मा सिक प्रायश्चितत । 
जो साध माता-गमान हर्द्रियों वाली स्त्री को सम्भोग वी रच्छा से शास्त्र पढावे तथा पढ़ाले को ग्रच्छा 
सम भे,, उसे गर चातुर्मासिक प्रायश्चित । 

जा साध अपनी गच्छ की साध्वी तथ। अन्य गच्छु की साध्दी के साथ बिहार दरता हुआ कभी ग्रागे-पीछे 
रहे, सब साध्यी के वियोग से दे खिल होकर हथेली पर मह रखकर गझ्रार्स ब्यान करें, करते को अच्छा 
सम भे,, उसे गह चातुर्मासिक प्रायश्लि् । 


इस प्रहार निशीधथ उदेशक छु , सात वे झाठ में झतकानेक विधान ग्रक्नद्धालय के सम्बन्ध से लिखे गए है । 


विनयपिटक में प्रग्नह्मचर्थ -सम्बन्धी विधान 


निगाथसूत्र की शैला के ही विनयपरिटक में अन्न ह्य चर्य -सम्बन्धी मुक्त विधान मिलते हे 


9 


न 


जो भिक्ष भिक्ष-नियमों से युक्त होते हुए भी श्रन्तत पद्युस भी मंथन धर्म का सेन करे, वह पोराजिक' 
होता है तथा मिक्षग्रों के साथ न रहने लायक होता है। 
स्वप्न के अभ्तिरिक्त जान-बूभकर शक्त- (वीर्य ) मो चन करता 'संघादिगसेस है ।*” 
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दे ] शाचायभरी तुलसी प्रभितन्‍्दन प्रत्य 


३. किसी भिक्षु का विकारयुक्त चित्त से किसी र्त्रो के हाथ या वेणी कौ पकड़ कर या किसी झग को छूकर 


शरीर का स्पर्श करना सधादिसेस है।* है जिनको कि कोई 
४ किसी भिक्षु का विकारयुक्त चित्त से किसी स्त्री से ऐसे ग्रनूचित वाक्यों वा वहना, जिनको कि कोई युवती 


ै सम्बन्ध से कहता है, सघादिसेस है ।* न 
५ दा पर असल से किसी स्त्री को यह कहना कि सभी सेवाओं में सवे श्रेष्ठ मेवा यह है कि तू 
मेरे जैसे सदाचारी, ब्रह्मचारी को सम्भोगिक सेवा दे, सघादिसेस है ।* 
संघादिसेस का तात्पर्य है कुछ दिनो के लिए सघ हारा सघ से वहिक्रत कर देना । का 
६ जो कोई साधु सघ की सम्मति के बिना भिक्षणियों को उपदेश दे, उसे 'पाचिसिय । ५, 
७ सम्मति होने पर भी जो भिक्षु सूर्यास्त के बाद भिक्षणियों को उपदेश दे, उसे पाचिनिय हे. पी 
८ जो कोई भिक्षु अतिरिक्त विशेष ब्रवस्था के भिक्षणी-आरश्रम मे जाकर मिपृणियों को उपदेरा करे, तो उसे 
पाचित्तिय है, विशेष अवस्था से तात्पर्य है--भिक्षणी का रुग्ण होना ।* 
६ जो कोई भिक्ष भिक्षणी के साथ अकेले एकास्त में बैठे, उसे पानिन्तिय है ।* 
नि्भीधयूत्र में भिक्षु और भिक्षणियों के लिए ब्ह्मचर्य सम्बन्धी प्रथक्‌ गुश्रक पकरए नहीं है। भसिक्षत्रों के लिए 
जो विधान है, वे ही उनटकर भिक्षणियों के लिए भी सम लिये जाते है । 
विनयपिटक में सभी प्रवार के दोपो के लिए 'भिक्व पातिमोक्‍्ण' और मिक्‍्वणी पानिमोक्‍्ख' नाम से दो 
ए्थक-पृथक्‌ प्रकरण है। 'भिक्खणी पातिमोकव' के कुछ विधान इस प्रकार है 
१ कोई भिक्षुणी कामासक्त हो, अन्तत पद्ु से भी यौन धर्म का सबन कर लेती है, वह 'पाराजिका' होनी है, 
अर्थात्‌ सघ से निकाल देने योग्य होती है ।" 
२ जो कोई भिक्षुणी किसी पाराजिक दोष वाली भिक्वणी को जानती हुई भी रुघ को नहीं बताती, वह 
वाराजिका  है। 
३ जो कोई भिक्षणी आसक्ति भाव से कामानुर पुरुष के हाथ पकडने 3 चंद्र का कोना पहने का झानस्ट 
ले, उसके साथ खडी रहे, भाषण करे या अपने झरेर को उस पर छोर, तो बढ़ 'वाराजिक।' होती है ।** 
भिक्षुणियाँ यदि दुराचारिणी, बदनाम, निन्दित वन भिक्षणी-सघ के प्रति ट्रोह करती और एक-दूसरे के दोयो को 
ढॉकती (बुरे) ससर्ग मे रहती हो, तो (द्रसरी) भिक्षणिया उन भिक्षणियों को ऐसा कढ--“भगिनिग्ों ! तुम सब दुरा- 
चारिणी, बदताम, निन्दित बन, भिक्षणी-सघ के प्रति द्रोंह करती हो ग्रर एक्ूसरे के दोषों क्रो छिपाती ( बुरे ) ससर्ग 
में रहती हो। भगिनियों का सघ तो एकान्त मील और विवेक दी प्रमसक है। यदि उनके ऐसे कड़ने पर ने भिक्षुणियाँ 
अपने दोषो को छोड देने के लिए न तैयार हो, तो वे तीन बार तक उनसे उन छोड़ देने के लिए कहे । यदि तीन बार तक 
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२ वही, भिक्‍ख पातिमोक्‍्ल, संधाविसेस, २- २-४१ 

३ बहा, भिक्‍ल्‌ पातिमोश्ख, सघादिसेस, २-४-५८ 

४ बहा, पाचितिय, २१ 

५ वही, पाचित्तिय, २२ 

६ वही, पाचित्तिय, २३ 

७ वही, पाधित्तिय, ३० 

८ वही, भिक्‍खुणी पातिमोबल्ल, पाराजिक, ? 

५ वहा, भिकवणी पातिमोक्स, पाराजिक, ६ 

१० ही, मिक्‍्लुणी पातिसोक्‍्ख,पाराजिक, ८ 


प्रध्धाव ] निशोथ भ्रौर विनवर्पिद्क : एक समौक्षात्मक अध्ययन [ ८५४ 


कहने पर वे उन्हे छोड़ दे, तो यह उनके लिए अच्छा है, नही तो वे भिक्षुणियाँ भी सघादिसेस हैं ।* 

१. जो भिक्षुणी प्रदीपरहित रात्रि के भ्रन्धकार में अकेले पुरुष के साथ भ्रकेली खडी रहे या बातचीत करे , उसे 

पाचित्तिय है ।* 

? जो भिक्षुणी गुह्य स्थान के रोम बनवाये, उसे पाचित्तिय है।* 

३ जो भिक्षुणी प्रप्राकृतिक कर्म 4 रे, उसे पाचिन्तिय है ।* 

४ जो भिक्षुणी यौन-शुद्धि मे दो प्रेंगुलियो के दो पोर से अधिक काम मे ले तो, उसे पाचित्तिय है ।* 

प्रश्न हो सकता है, धास्त्र-निर्माताओों ने यह श्रसामाजिक-सी ग्राचार-सहिता इस स्पष्ट भाव-भाषा मे क्‍यों 
लिख दी । यह निबिवाद है कि लिखने वाले सकोचमुक्त थे । इस विषय में सकोचमुक्त दो ही प्रकार के व्यक्ति होते है--- 
एक वे, जो प्रधम होते है, दूसरे वे, जो परम उत्तम होते है, जिनकी वृत्तियाँ इस विषय के झाकर्षण-विकर्षण से रहित हो 
चकी है। शारत्र-निर्माता दूसरी कोटि के लोगों मे से है। सकोच भी कभी-कभी श्रपूर्णता का थ्योतक होता है। समव॒त्ति 
वाले लोगों में मुक्तता स्वाभाविक होती है। कहा जाता है--तीन ऋषि एक बार किसी प्रयोजन से देव-सभा में 
इन्द्र के दाहिनी श्रोर ससम्मान बंठे हुए थे श्लौर सभा का सारा दृश्य उनके सामने था। ' 'खते-देखते भ्रप्सराशों का 
नृत्य शुरू हुआ । पअप्यरा्रों की रूप-राध्ि को दखते ही कनिप्ठ ऋषि ने श्रपनी ग्रॉख मूँद ली श्रौर ध्यानस्थ हो गए। 
नृत्य करते-करने झ्प्मराए मद-विद्वल हो गई ओर उनके देवदुष्य इधर-उधर बिखर गए। इस झ्रशिप्टता का देख मध्यम 
ऋषि अखि मद कर ध्यानस्थ हो गए। ग्रप्सराग्रो का नृत्य चालू था। देखते-देखते वे सर्वंथा वस्त्रविहीन होकर नाचने 
लगी । ज्येप्ठ ऋषि ज्यो-के-त्यो बेटे रहे । इन्द्र ने पूछा--“इस नृत्य को देखने मे आपको तनिक भी सकोच नही हुश्रा, क्या 
कारण है ? ऋषि ने कहा---'मुभे, तो इस नृत्य के उतार-चढाव में कुछ अन्तर लगा ही नहीं। मैं तो आदि क्षण से लेकर 
ग्रव तब, अपनी सम स्थिति में हैँ ।' हरद्र ने कशा--'इन दो ऋषियों ने क्रमश ग्राँखे क्यो मूँद ली ?' ज्येप्ठ ऋषि ने कहा-- 
वे अभी साधना की सीढ़ियों पर है। मजिल तक पहुंचने के बाद इनका भी सकोच मिट जायेगा । ठीक यही स्थिति 
प्रस्तुत प्रकरण के सम्बन्ध में सोची जा सकती है। साधारण पाठकों को लगता है, ज्ञानियों ने विषय को इतना खोल कर 
क्यों लिखा, परन्तु ज्ञानियो के अपने मन में संकोच करने का कोई कारण भी तो शेष नहीं था। दृसरी बात सघ-व्यवस्था 
के लिए यह झ्रावश्यकता का प्रदन भी था। देश के ग्रधिकाश लोग भले होते है, पर कुछ एक चोर-लुटेरे गौर व्यभिच्ारी 
श्रादि भ्रसामाजिक तत्व भी रहते है । राजकोय झाचार-स हिला में यही तो मिलेगा न--अ्रमुक प्रकार की चोरी करने वाले 
को यह दण्ड, प्मुक प्रकार का व्यभिचार करने वाले क यह दण्ड | साथुओं का भी एक समाज होता है। सहसखो के 
समाज में प्रनुपात से प्रसाधुता के उदाहरण भी घटित होते है । उस चारिश्रगील साधु-समाज की सघीय श्राचार-सहिता 
मे उक्त प्रकार के नियम प्रनावश्यक और अस्थाभाविक नही साने जा सकते । 


प्रायश्चिस-विधि 


प्रायश्विस और प्रायश्चित्त करने के प्रकार, दोनों परम्पराग्रों मे बहुत ही मनोवेज्ञानिक हैं। जैन परम्परा मे 


प्रायद्िचित्त के मुख्यतया तिम्नोकत दस भेद है' : 
१. प्रालोयथा (झालोचना) निवेदना तललक्षण शुद्धि प्रदहुंत्यतित्रारजातं सदालोबना--लगे दोष का गुरु के 


१ विनयषितक भिक्‍लुणी पातिमोस्श, संधादिसेस, १२ 
२ वही, भिस्लुणी पातिभोक्‍्स, पाचित्तिय, ११ 

३ वही, भिक्खुसो पातिभोस्ल, पाचित्तिय, २ 

डं बही, लिक्याभी पांतिभोश्ल, पाचितिप, ३ 

४ वही, भिशजुणी पातिभोरक, पाजितिय, ४५ 

६ ठाधांग सुत्र, 8० १० 


रा 


८६ ] श्राचायैश्रों तुलसो प्रभिनन्‍दन प्रन्थ [ चतु्ष 


पास यथावत्‌ निवेदन करता झआलाचता-प्रायश्वित्त है, उससे मानसिक मलिनता का परिणार 2230 7म अली 

२. पड़िकसमण (प्रतिक्रमण) मिय्या दुष्कृत--यह प्राय्चिल साधत्र स्वयं कर सकता है। 
है--मेरा पाप मिथ्या हो । 

हे तदभय--आलोचना और ए तिक्रमण दाना मिरग-र तदुभय प्राय््किच ८ के । 

४. विवेग (विवेक) श्रशुद्धमक्तादि त्याग --आधाउम प्रार्दि आज मु ज 

२. विउसग्ग (व्युत्सग) कायोत्सगें--यर प्रार्याब्चत्त ध्यानादि ये सम्पन्न होता हैं । े 

६ तब (तपफ्स) निविह्ृतिकादि-दूध, दही आ्रादि विगय वस्तु का त्याग तथा अन्य प्रसार ५४०४2 कह 

७. छेप (छेर ) प्रवज्यापर्याव हृस्वीकरणम्‌ -दीला-पर्याय को कछ कग 7र देत। । उस 80206 से जितना 
समय कम किया गया है, उसे श्रवधि में बन हुए छोटे साथू दीक्षा-पर्याय में उस दापी साधु से बट हो जाने है । 

प. मूल--महाम्नतारोपणम्‌्--अयात्‌ प्रनर्दीशा। | 

६ प्रणयदुप्पा (अनवस्थाप्य) कृततरसों व्रतारोपणमू--तप-विशेष के एच्चात्‌ पुतदीक्षा । 

१० पाराज्थिय (पाराडिचक) लिड्लादिभेदस्‌--:ग प्रायश्वित मे सप-वहियत 88, फ्क्‌ मे विश्विगेप 
तक साथु-वेश परिवर्तित कर जन-जन के बोच अयनी ग्रात्म-निन्श करता है, उसके वाइ ही उसको पनर्दीक्षा 
होती है । | 

व्याख्या-प्रन्‍्थो मे इन दया प्रार्यप्चनों के विधय में भद प्रभदान्मत विस्तत व्यास्याए है। निशीव सत्र भे 
मासिक और चातुर्मासिक प्रायश्वित्तों का ही विधान है। इनका सम्बन्ध ऊपर बयाये गए सातव प्रायरिबल छेद म है। 
मासिक प्रायश्चिन झ्र्थात्‌ एक सास को सय्म-पर्याय वा छद। 'छेद' प्रायम्चिन छ भेद 'तप' में भो सदल जाता है । 
इसने दोपी साधु सयम-पर्याय का छेद ने कर तप-विशेय से अ्वनी आदि करता #। शाप की सर तमता से मासिक प्राय- 
शिचत्तों में गुरु और लघ दो-दा भेद हा जात # । 

विनयपिटक में समग्र दोषों को झाठ भागों में बाटा गया ह, जिनया ब्यारा निम्न प्रजार मह 

भिक्ष॒ के लिए ८ दोष, मिली के लिए ८ दोप 'पाराजिक' # | 

भिक्षु कै लिए १३ दोष, भिक्षुणी के लिए १७ दोय 'सघाविमेस' है । 

भिक्षु के लिए २ दोष 'प्रनियत' है । 

मिक्षु के लिए ३० दोष, मिक्षणी के लिए ३० दोष 'निसरिगय पाचित्तिय' है । 

भिक्ष के लिए ६२ दोप, मिक्षणी के लिए १६६ दोध 'पाचित्तिय' ? । 

भिक्षु के लिए ८ दोष, भिक्षणी के लिए ८ दोष 'पादिदेसनिय/ हे! 

भिक्षु के लिए ७४ वाते, भिन्षणी के लिए 3५ बान 'सेलिय' #। 

भिक्ष्‌ के लिए ७ बात, भिक्षणी के लिए 3 बा३ “प्रधिकरण-समय' / । 

दोष की तरतमता के अनसार प्रायश्चिसों का स्वरूप मद आर क्टार है। 

ाराजिक' में भिक्षु सदाके लिए सथ से निकाल दिया जाता || 

सघादिसेस' मे कुछ भ्रवधि के लिए दोषी मिक्षु सघ में पृ थक कर दिया जाता है । 

“अनियत' में सघ विश्वस्त प्रमाण से दोष-निर्णय करता है प्रार दोषों को प्रार्यव्चल कराता ई। 

“निस्प्र्णिय पाच्ित्तिय' में दोवी भिशक्षु-सघ या मिक्ष विशेष के समक्ष दोष स्वीकार करता है और उसे छोड़ने को 
तत्पर होना है । उस छोड़ 

'पाक्ितिय' में भिक्ष्‌ भात्मालाचनपूवक प्रार्याद 

'पाडिबेसतोय' में दोषी सिक्ष-गघ के समझ दोष स्वीकार करना $ प्रौर क्षमा- 

'सेलिय' ते शिक्षा-पद है । उन व्यवह् 


॥ हारिक शिक्षा-यदा का नघन भी दोप है | 
“प्रधिक रण-समथ' मे उत्पन्न कलह की थान्ति के आचार व्रत ॥ 


पचत्त करता ₹। 


याचना भी करता है। 


लाये गए है। उनका लघने करना भो दोष है । 


शच्याव ] निशोध भोर विनपपिटक : एक समीक्षात्मक्त भ्रध्ययन [ ८७ 


दोषी साधु प्रायश्चिल कसे करे, इस विषय में दोतो परम्पराओ के प्रपने-अपने प्रकार है। जैत परम्परा के अनुसार 
प्रायश्चित कराने के भ्रधिकारी श्राचार्य व गुरु है। वे बहुश्रृत व गाम्भी्यादि अनेक गुणो के घारक होने चाहिए । एक 
साधु की भ्रालोचना वे दूसरे साधु को बताने के श्रधिकारी नहीं होते | व्यवहार-सूत्र मे बताया गया है---दोषी साधु अपने 
आाचाये व उपाध्याय के पास शल्यरहित होकर झ्रालोचना करे। झाचाये या उपाध्याय निकट न हो, तो अपने गण के 
प्रायर्घिस वेत्ता साधु के पास वह आलोचना करे । यदि ऐसा भी सम्मव न हो तो श्रन्य गण के भास्त्रज्ञ साधु के पास वह 
ग्रानोचना करे । ऐसा भी सम्भव न हो तो किसी बहुश्रुति पाइरवस्थ के पास वह ग्रालोचना करे। पाइवस्थ साधु का तात्पर्य 
है--जो साधु का वेष तो घारण किये रहता है पर आचार का यथावत्‌ पालन नहीं करता । ऐसा भी संयोग न हो तो 
ऐसे श्रावक के पास झालोंचना करती चाहिए, जो पहले साधु-जीवन में रह चुका हो झौर प्रायण्चिक्त-विधि का ज्ञाता हो । 
ऐसा भी संयोग न हो तो किसी समभावी देवता के पास झ्रालोचना करे। यह भी सम्मव न हो तो वह साधु झून्‍्य अरण्य 
में चला जाये भर पूर्वासिमुख या उत्त राभिमुख होकर आऑसरिहल्ल व सिद्धों को नमस्कार करे, उनकी साक्षी ग्रहण कर 
तीन बार झपने दोय का उच्चारण करे और आत्म-निन्‍्दा करता हुग्ना श्रपनी धारणा के भ्नसार प्रायश्चिच्र ग्रहण करे ।' 

जैन विधि में व्यक्तिपरता और गोप्यता को जहाँ प्रधानता दी गई है, वहाँ बौद्ध परम्पणा मे साध-समुदाय के 
मामने प्रायश्चित्ताग्रहण का विधान किया गया है। वहां प्रायश्चिच्र-वधि का व्यवस्थित रूप निम्न प्रकार से है 

प्रत्यक मास की कृष्णा चसदंशी और पृणमासी का तत्रस्थ सभी सिक्ष उपोसथागार में एक्जित होते है । 
भगवान्‌ बुद्ध ने अपना उत्त राधिकारी सघ की बताया, ग्रव कोई निश्चित आवाय नहीं होता । किसी प्राज भिक्ष को सभा 
के प्रमुख पद पर नियुक्त किया जाता है। तदनन्तर 'पातिमोकख' का वाचन होता है। प्रत्येक प्रकरण की पूर्ति में पूछा 
जाता ह-- 'उर्पास्थित सभी सिशक्ष उक्त बातों में बद्ध है ?' कोई भिक्ष खडा होकर तत्सम्बन्धी अपने किसी दोप की 
ग्रालाचना करना चाहता है, तों सघ उस पर विचार करता है श्रौर उसकी श॒द्धि कराता है | वूसरी बार फिर पूछा जाता 
है, 'उपस्थिस सभी भिक्षु इन सब बातो में श॒द्ध है “' इस प्रकार तीन बार पूछकर मान लिया जाता है, सब शद्ध है । 
तदनन्तर इसी क्रम से एक-एक कर आगे के प्रकरण पढ़े जाते है । इसी प्रकार भिक्षणियां 'मिव्खणी पातिमोक्ख' का 
बाचन करती है ।* ज॑न और बोद्ध, दोना परम्परा को प्रायश्चित्त-विधियाँ पृथक्‌-पृथक्‌ प्रकार को है, पर दोनो में ही 
मनोवज्ञानिवता ग्रवष्य है। प्रायध्चिस करने वाल के लिए हृदय वी परविज्ञता और सरलता दोनो ही विधियों में अपेक्षित 
मानी गई है । 


ायार-पक्ष 


निशीय ध्रौर बिनयापिटक के सविधानों से दोनों ही परम्पराओ्ओो को भ्राचार-सहितां भली भांति स्पष्ट हो 
जाती है । दोनों के सयुक्‍त अ्रध्ययन से ऐसा लगता है, आचार की ये दोनों सॉरिताए कही-कही एक-दूसरे के बहुल निकट 
हो जाती है तो कही एक-दूसरे से बहुत दूर । हिसा, प्रसत्य, चोरी, मैथुन और परिग्रह दोनों ही शास्त्रों मे कठोरता से 
वर्जित किये गए है । इनके न्यूनाधिक सेवन पर प्रायश्चित्त भी न्‍्यूनाधिक रूप से बताया गया है । कुल मिला कर निशीथ 
के विधान अहिसा, सत्य ग्रादि के पालन की सूक्ष्मता तक पहुंचते है, विनयपिटक के विधान कुछ भ्रथों मे बहुत ही स्थल 
भौर व्यावहारिक मात्र रह जाते है। दोनो परम्पराओों की आचार-सहिता में यह मौलिक अन्तर है ही । जैन भिक्ष्‌ की 
प्रहिसा पृथ्वी, पानी, वनस्पति, वायु और अश्रर्नि तक भी झनिवार्य होकर पहुँचती है। निशीध में पृथ्वी, पानी भ्रादि की 
हिसा के सम्बन्ध से अ्रनेकों सासिक तथा चातुर्मासिक प्रायश्चित के विधान मिलते है। नि्लीथ के विधि-विधानों मे 
व्यायहारिक पक्ष गौण गौर प्रहिसा, सत्य झादि रूप सेद्धान्तिक पक्ष प्रमुख है । विनयपिटक मे सँद्धात्तिक पक्ष से भी अधिक 
सभ-म्यवस्था-रूप व्यावहारिक पक्ष प्रमुख है। 


/३+कअकन 





ह व्यवहार सूज, उहं शक १, बोल एट ते ३६, 
२ विनतपिडक, विदा 


बढ | प्राचायंश्री तुलसो प्रभिनन्‍दन प्रन्य [ थलुर्थ 


जैन-परम्परा के प्रनुमार पानी-मात्र जीव है। साधु नदी, तालाब, वर्षा, कुएं औ्रादि के पानी का उपयोग नहीं 
करता। पानी मात्र गस्त्रोपहत प्रथात्‌ श्रच्षित (अजीब ) होकर ही साधु के लिए कि न है॥ विनयपिट्य ग् प्रहिसा 
की दृष्टि केवल अनछाने पानी नक पहुंची है। वह जात-वृभकर प्राणि युक्त (ग्रतछाने ) पानी पीने वाले भिक्षु को पाचि- 
तिय दोष बताया है।' जैन भिक्षु के लिए स्तानमाज्र वजित है।” बह ग्रचित पानी से भी सवस्तान और देहस्तान नही 
करता | विनयपिटक मे पन्द्रह दिनो से पूर्व स्नान करने वो 'पाचित्तिय' कहा है। उसमे भी ग्रीप्म ऋतु झ्रादि प्रपवाद/रुप 
है।* बौद्ध भिक्षु और भिक्षृणियों के लिए नदी झ्रादि में स्नान करने की भी व्यवस्थित प्राचारसहिता है। तात्पर्य पृथ्वी, 
पानी, वनस्पति ग्रादि के सम्बन्ध से जैनाचार और बौद्धाचार एक-दूसरे मे ग्रत्यन्त भिन्‍न रह जानते है । ेल्‍ ेल्‍ 

वस्त्र के सम्बन्ध से निश्नीथ सूत्र मे अपने लिए बनाए गए या अपने लिए खरीद गय वस्त्र को कोई ग्रहण करे तो 
उसे लघु चातुर्मासिक प्रायश्वित बताया गया है ।” विनयपिटक की व्यवस्था है--छोई राजा, राजकर्मचारी या गृहस्थ धन 
देकर अपने द्व को भिलु के पास भेजे, वह दून भिक्षु से जाकर कहे-- भन्ते झ्रपके लिए यह चीवर का धन है, ग्राप डे ग्रहण 
करे । तब उस भिक्षु को दूत से कहता चाहिए---आवृस ! हम चीवर के धन को नहीं लेने, समयानुसार चीवर ही लेते है।' 
वह दुत किसी उपासक को चीवर लाकर देने के लिए वह धन दे द, तो भिक्ष को ग्रधिक-से-अधिक तीन बार उसे चीचर 
की बात याद दिलानी चाहिए और कहना चाहिए--'उपासक ' मे चीवर की आवश्यकता है।' इतने पर भी वह चीवर 
प्रदान न करे तो भ्धिक-से-अधिक झौर तीन वार भौर उसके पास जाकर उसे याद दिलाने का दस्टि में खद्या रहता चाहिए। 
इतने तक वह उपासक चीवर प्रदान करे तो ठोक, इससे अ्रधिक प्रयत्न कर यदि मिक्ष चीवर वा प्राप्त करे तो उस 
निस्सग्गिय पाचित्तिय है। उस भिक्षु का कनव्य है, वह उस प्र्थदाता के पास जाकर कट्रे--आ्रायप्मान्‌ ! लप्हारा धन मेरे 
काम का नहीं हुआ। अपने धन को देखो, वह नष्ट न हो जाये ।” 

निशीथ का विधात है--कोई साधु आहार, पानी, प्रौषधि झ्रादि रात भर-भी संगृहीत रखता है नो उस रु 
चातुर्मासिक प्रायश्चित्त ।' विनयपिटक का विधान है--'भिक्षओं ! धी, मक्वन, तेल, मधु, खाड़ झ्रादि रोगी भिक्षञ्रों को 
सेवन करने लायक पथ्य-भेषज्य को ग्रहण कर झरधिक-से-अधिक सप्ताह भर रखकर, भोग कर लेना चाहिए । इसका अति- 
क्रमण करने पर उसे निस्सग्गिय-पात्रित्तिय है।* निग्मीथ मे झ्रिक्षु के लिए रातज्रि-भोजन वर्जित है। विनयपिटक के अन- 
सार जो कोई भिक्षु विकाल (मध्याह्ृन के बाद) मे खाद्य भाजन खाये, उसे पाचित्िय हे ।" हे 

विशेष भोज्य पदार्थों को मांग कर लेना जैन परम्पण में निधिद्ध है । विनर्यापटक में भो वी, मक्खन, तेल, दूध, 
दही झादि विशेष पदार्थों को भिक्षु मांग कर ले तो उसे पाचित्तिय बताया है।* 

जैन परम्परा के भ्रनुसार साधु भोजन को भिक्षा-रूप मे अपने पात्र में ग्रहण करता है आर अपने उपाधय में 
आकर या किसी उपयुक्त एकान्त स्थान में भोजन करता है । बौद्ध परम्परा के बनुसार बीढ्ध मिक्ष ग्रामन्त्रण पाकर गहस्थ 
के घर भोजन के लिए जाता है। विनयपिटक के सेलिय प्रकरण मे मिक्ष-भिक्षणी को गृहस्थ के पर ई कि मेक आह: 
विधि से जाना व बंठना चाहिए, इस वियय मे बहुत ही व्यवस्थित शिक्षा-विधान है। भोजन करने सम्बन्धी शिक्षा-पद 
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अध्याप ] निशोय और विनपविटिक : एक समीक्षात्मक हाध्ययन | ८६ 


रोचक शोर समुचित सम्यता सिखलाने वाले है । इस सम्बन्ध में भिक्षणी की प्रतिशाए है ' 
१ ग्रास को बिना मुह तक लाये मुख के द्वार को ने खोलूंगी । 
२ भाजन करते समय सारे हाथ को मुह मे ने डालंगी। 
ग्रास पड़े हुए मुख से बात नहीं करूगी। 
4 ग्राम उछाल-उछाल कर नहों खाऊंगी। 
५ ग्रास को काट-काटकर नहीं खाऊंगी । 
४ ने गाल फुला-फुला कर खाऊंगी। 
< नहाथ काइ-भाड कर खाऊँंगी। 
८ न जूठन बिखेर-बिखेर कर खाऊंँगी। 
€ न जीभ चटकार-चबटकार कर खाऊंगी । 
१० में चप-चप करके खाऊँगी ।* 
ये प्रतिज्ञाण 'भिकयपातिभोक्‍्ल' में भिक्षआ के लिए भी है। मिक्षणियों के लिए लहसन को वर्जना भी की गई है।* 


न्प्ज 


दीक्षा-प्रसंग 


दीक्षा किस वयोमान में दी जा सकती है, इस विषय से दोनों परम्पराओं के विधान बह ही भिन्‍न है । जैन 
परम्परा में जन्म से झ्राठ वर्ष से बुछ अ्रधिक उम्र वाले की दीक्षा का विधान दया गया हे ।* इससे पूर्व दीक्षा देने वाले 
को प्रायण्चित्त कहा है। विनयपिटक्त का कथन हैं--्याद भिक्ष जानते हुए बीस वर्ष से कम उम्र वाले व्यक्तित को उप- 
सम्पन्त (दीक्षित) करे, तो वह दीक्षित प्र्द। लत है । भगवान्‌ श्री महावीर और बुद्ध लगभग एक ही युग व एक ही क्षेत्र 
में थे। दानो ही श्रमण-सस्कृति की दो धारागा के नायक थे। दी क्षा-बयोमान का यह मौलिक भेद प्रवश्य ही प्राण्चयोत्पादक 
है! वयस्क दीक्षा और दीक्षा का प्रध्न उस समय भी समाज में रहा होगा। यदि ऐसा ही था तो एक संघ ने उसे मान्यता 
दी श्रौर एक सघ ने उसे मान्यता नहीं दी, इसका क्‍या कारण ? 

अल्पवयस्क को दीक्षा का विधान ही मगवान्‌ श्री सहावीर ने किया, यही नहीं, उन्हाने अ्रतिमुक्तक कुमार 
को ग्रल्पावस्था में दीक्षित भी किया। वह घटना इस प्रकार है--प्रथम गणधर गोतम गौचरी करते पोलासपुर नगर मे 
घूम रहे थे। ग्रवानक अ्रतिमुक्तक नामक एक बालक ने श्राकर उनकी प्ंगुली पकड़ी और कहा--मेरे यहाँ भिक्षा के 
लिए बलिए। बालहट कंसे टलबा | गणधर गौतम ने उसके घर जाकर भिक्षा ली। भिक्षा लेकर मुड, तो बालक भी उनके 
साथ-साथ चल पड़ा । मार्ग में श्रतिमृक्तक ने पूछा---'प्राप कहाँ जा रहे हो ” गणधर गौतम ने कहा-- परम ज्ञान्ति के 
उद्भावक भगवान्‌ श्री महाबीर के पास ।' भ्रतिमुक्तक ने कहा--मुर्के भी शान्ति चाहिए, में भो वही जाऊँगा। इस 
प्रकार वह उच्चान भे श्राया और यथाविधि भगवान्‌ श्री महावीर के पास दीक्षित हुआ । उसी अतिमुक्तक भिक्ष ने एक 
बार प्रमादवद्दा अपने पात्र से नदी में जल-क्रीड़ा की । स्थविर भिक्षुप्रो ने उसे डाटा । भगवान्‌ महावीर ने उसे प्रायश्चित्त 
दे कर शुद्ध किया शौर कहा--प्रतिमुक्तक झ्भी ग्रश्-जेसा लगता है, किन्तु यहू इसी जीवन में यथाक्रम कैवल्य व 


निर्वाण प्राप्त करेगा ।* 
भगवास्‌ श्री महावीर ने यह भी निरूपण किया है कि प्राठ वर्षों से कुछ मधिक बय बाला बालक उसी बय मे 
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१ विनयपिडक, लिकखुभी पातिमोक्ल, सेलिय, ४१-४० 
२ बही, भिश्लुणी पातिभोकल, पाचितिय, १ 


३ श्यवहार सूत्र, उहूँ शक १०, धोत २४ 
४ विमवपिटक, भिकणु पातिमोश्क, पाचित्तिय, ६५ 


५ भगवती तृत्र 


६० ] श्राचायंधो तुलसो ध्भिनम्दन प्रग्प [ चतृष 
कैवल्य गौर मोक्ष प्राप्त कर सकता है। इससे पूर्व साधुत्व, कवल्य और मोक्ष तीना ही अप्राप्य है। दीक्षा-प्रहण में माता, 


पिता आदि की झ्राज्ञा भी आवश्यक होती है । “मर 
बौद्ध प्रम्परा के दोक्षा-सम्बन्धी विधानो का इतिहास और अभिप्राय विनयपिटक में भी मिल जाता है। राज- 


गह नगर में सत्रह बालक परस्पर मित्र थे। उपालि उन सबमे मुखिया था। एक दिन उपालि के माता-पिता सोचने 
लगे---उपालि को किस मार्ग पर लगाना चाहिए, जिससे हमारी म॒स्य के बाद भी वहसुखों बना रह। पहल इन्हान 
सोचा--यदि लेखा सीख जाये तो वह सदा सखी रह सकेगा। फिर उनके मन में प्राया-लेखा सीखने में तो उसकी 
उँगलियाँ दुखगी। इस प्रकार अनेकों विकल्प सोचे, पर काई भी विकत्प निरापद नहीं लगा। अन्त में सोचा - थे शाक्य- 
पुत्रीय श्रमण सुख-ही -सुख मे रहते है । ये प्रच्छा भोजन करते ह व अच्छे नित्रासा में रहते है । क्या न उपालि भिक्षु वनकर 
इनके साथ रहे ? हम मर भी जायगे, तो यह तो सदा सूखी हो रहेगा । 

उपालि भी एक ओर बैठा इस बातालाप को सुन रहा था। वह तत्काल ग्रपनी मित्र-मग/इली में गया झ्रौर 
बोला-- आओ भ्ायों ! हम सब झ्ाक्यपुत्रीय श्रमणों के पास प्रव्न जित हा सदा के लिए सुखी हों जाय । सब सहमत हो 
गये। अल्ल में माता-पिताओं ने भी सबकी समरूचि देखकर सहप उन्हें दोक्षित होने की ग्राजा दी । वे मिक्षझ्नों के पास 
आये और दीक्षित हो गए । दिन में वे सुख से रहते । रात को सवेश हने से पृव ही भूख से व्याकुल हाकर वे रोते झौर 
कहते--खिचडी दो | भात दो ! | खाना दो |! तब मिक्ष ऐसा कहते 4--ठहरा आव्सा  सखबेरा होते ही यवाग 
(पतली खिचड़ी या दलिया) हो तो पीना, भात हो तो खाना, राठी हा ता भाजन करनता। यह सब न हों, तो 
भिक्षा करके खाना । इस प्रकार भिक्ष उन्हें ममझाते पर भूख की क्या दवा | वे तिलमिलाले और विस्तरों पर इधर - 
उधर लुढ़कते । 

एक दिन भगवान्‌ बुद्ध को इस बात का पता लगा। उन्होने सिक्ष्रों को एकत्रित किया ग्रार कहा--'भिक्षआझ्रा ! 
बीस वर्ष से कम उम्र का पुरुष सर्दी-गर्मी, भूब-प्यास, सांप-विच्छ ग्रादि के कप्टा का सहने में श्रममथ हाता है । कठार 
दुरागत के वचनो और दु खमय, तीम्, खरी, कट, प्रतिकल, अ्रप्रिय, प्राण हरने वाली उत्पन्न हुई शारीरिक पीडाग्मा का 
सहन न करने वाला होता है। सिक्षप्रो | इन्ही सब कारणो से मैं नियम करता 7 कि बीस वर्ष से कम के व्यक्तियों क। 
उपसम्पदा नही देनी चाहिए। 

तब में लिक्ष बनाते का नियम बीस बष का हो गया । पर समय-समय पर एस प्रसंग गाने लग कि अन्त मे 
बालकों को भी सघ-सम्बद्ध करने का अन्य मार्ग भगवान्‌ वृद्ध को निकालना पद्धा । बढ़ था--श्रामणेर बनाना ! एक बार 
घटना-विशेष पर नियम बना दिय। गया--पतन्द्रह वष से कम आयू बाते अच्चे का श्रामणेर नहीं बनाना चाहिए। जो 
बनायेगा, उम्र दुक्‍कट्ठ का दाप हागा। पृन एक्र प्रमग ऐसा ग्राया जिमसे पन्र# वप से कम आय वाले बच्चे को भी 
श्रामणर बनाने का विधान करना पडा 

ओआयुष्मान्‌ आनन्द का एक श्रद्धातु परिवार महामारी मे मर गया । केवल दे अच्च बच गए। आनन्द का 
उनकी अनाथ अवस्था पर दया आई । उसने सारी स्थिति भगवान्‌ वृद्ध के पास रखी । भगवान्‌ बुद्ध न कहा-... भानन्द ! 
क्या वे बालक कौवा उडाने लायक है ?' श्रानन्द ने कहा--हों, है भगवान * ' तब भगवान बुद्ध ने एकत्रित भिक्षय्रों से 
कहा--मिक्षुओ ! कौवा उड़ाने में सम4 पन्‍्द्रह वष से ऊम उम्र के बच्चे को लामणर बनाने का अनुर्मात देता हैं । 

डाहुलका श्रामणर प्रव्नज्या देने को बाल बहुत ही रोचक ह । उसी घटना से माता-पिता की भाज्ञा का नियम निष्पन्न 
हुआ। एक बार भगवान्‌ बुद्ध राजगृह से विहार कर कपिलवस्तु में आये । वह उनकी जन्म भूमि थी । भगवान्‌ के पिता 


१ भगवती सूत्र, शतक ८, उद्देशक १० 
२ विनयपिटक, महाबर्ग, महास्कन्धक, १-३-६ 
३ वही, महाधर्ण, महास्कम्पक्त, १-३-७ 
४ बही, महाधरण, महास्करथक, १-३-८ 
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शुद्धोदन व उनकी पत्नी व राहुल आदि पारिवारिक जन वहाँ रहते थे। भगवान्‌ बुद्ध नगर के बाहर न्यग्रोधाराम मे ठहरे । 

एक दिन प्रात.काल पात्र, चीवर लेकर शुद्धोदन के घर भी झ्राये श्रौर विछाये गए ग्रासन पर बैठे । तव राहुल- 
माता देवी ने राहुलकुमार को कहा --पृत्र | यह तैरे पिता है । तू इनसे अपनी दायज ( विरासत ) मांग | ' राहुल बुद्ध 
के निकट गया और बोला--बश्रमण, तेरी छाया सुखमय है' | बुद्ध श्रासन से उठकर चले । राहुल भी उनके पीछे-पीछे 
उजा | मार्ग में बह रह-रहकर कहता-- 'ध्रमण ! मुझे दायज दे ! श्रमण मुभे दायज दे | ! ' बुद्ध ने श्रपने प्रमुख शिप्य 
सारिपुत्र से कहा--'सारिपुत्र ' राहुल कुमार को श्रामणेर प्रव्ज्या दो ।' सारिणुत्र ने वैसा ही किया। इतने में शुद्धोदन 
स्त्रय वहाँ ग्रा गए प्रौर बोले --'भगवत्‌ | मैं तक बर चाहता हूँ, वह यह है कि भगवान्‌ के प्रत्नजित होने पर मुर्भ बहुत 
दुख हुआ था । राहुल के प्रश्नजित हाने से उसी दुख की पुनरावृत्ति हुई है। भन्‍ते ! पृत्र-प्रेम मेरी चमडी छेद रहा है, 
मास छेद रहा है, नस छेद रहा है, प्रस्थि छेद रहा है, मै घायल हो रहा हैं । भ्च्छा हो भन्‍ते | मिक्ष लोग माता-पिता की 
प्रनुभति के बिना किसी को भी प्रद्गनजित न कर । 

भगवान्‌ बुद्ध ने शुद्धोदन को धर्ं-कथा कही । वे भगवान्‌ का भ्रमिवादन कर चले गए । मिक्षुओं को एकत्रित 
कर भगवान्‌ ने कहा--'मिक्षओ्री | माता-पिता की भ्रनुर्मात के बिना पुत्र को प्रद्वाजत नहीं करना चाहिए । जो प्रव्नजजित 
करेगा, उसे दुककटु का दोष होगा । 

उक्स प्रकरणों से जन और बौद्ध दोनो ही परम्पराओ के दोक्षा-सम्बन्धी भ्रमिमत प्रकट हा जाते है । भगवान्‌ 
री महाबीर ने झ्राठ वर्ष से कुछ ग्रधिक की अवस्था वाले बालक को दीक्षित करने का विधान किया है। भगवान्‌ बुद्ध ने 
काक उड़ाने मे समर्थ बालक को श्रामणेर बनाने का विधान किया है। श्रामणेरता मिक्ष॒त्व की ही एक पूर्वावस्था है। कुल 
मिला कर यह माना जा सकता है, धर्माचरण में बाल्यावस्था को दोनो ने ही सर्वथा बाधक नही माना है । 


धर्म-संघ में स्त्रियों का स्थान 


भगवान्‌ श्री महावीर ने एक सा» साधु, साध्वी, श्रावक वे श्राविका रूप चतुविध संघ की स्थापना की । विनय- 
पिटक के अनुसार बौद्ध धर्म सघ मे पहले-पहल सिर्ञाणियों का स्थान नहीं था। वह स्थान कंसे बना इसका विनयपिटक 
प्रे रोदक वर्णन है--- 

एक बार भगवान बुद्ध कपिलवस्तु के न्यग्रोधाराम में रह रह थे | भगवान्‌ की मौसी, प्रजापति गौतमी, उनके 
पास श्रायो और बोली--भगवतन्‌ | भ्रपने मिक्ष सघ में स्त्रिया को भी स्थान दे !' भगवान्‌ बुद्ध ने कहा--'यह मुझे, 
ग्रच्छा नहीं लगता । गौतमी ने दूसरी बार और तीसरी बाल दोहरायी, पर उसका परिणाम कुछ नहीं निकला । 

कुछ दिनो बाद जब भगवान्‌ बुद्ध वैशाली मे विहार कर रहे थे, गौतमी भिक्‍्खणी का वेष बनाकर अनेकों शाक्य 
स्त्रियों के माध आराम में पहुँची । प्रानन्द ने उसका यह हाल देखा । दीक्षा-ग्रहण वी ग्रातुरता उसके हर झवयव से टपक 
रही थी । भानन्द को दया आयी । वह भगवान्‌ बुद्ध के पास पहुँचा और निवेदन किया--भगवन्‌ ! स्त्रियों को भिक्षु- 
तप में स्थान दे | ' क्रमश' तीन बार कहा, पर कोई परिणाम नही निकला । भ्रन्त मे कहा--यह महाप्रजापति गौतमी 
है, जिसने मातु-विभोग में भगवान्‌ को दूध पिलाया है। भरत. भ्वश्य इसे प्रद्नज्या मिले | ' 

प्रन्त मे भगवान्‌ बुद्ध ने आनन्द के अनु रोध को माना भौर कुछ शर्तों के साथ उसे उपसम्पदा देने की भ्राज्ञा दी । 
उनमे एक दार्स थी--सौ वर्ष की उपसम्पन्न भिक्षुणी को भी उसी दिन के उपसम्पन्न भिक्षु को बन्दन करना होगा ।* 

उपसम्पन्त गौसमी से प्रातन्द के पास प्रदन उठाया--भिक्षु झौर भिक्षुणी दीक्षा-पर्याय के ग्रनुसार एक-दूसरे को 
बन्देन कर, मह सुस्दर होगा। भानर्द ने भगवान्‌ बुद्ध के पास जाकर गौतसी की बात कही । भगवान्‌ बुद्ध ने कहा-- 
'प्रामन्‍्द ! यह सम्भव गहीं है कि तथागत (बुद्ध) स्त्रियों को प्रभिवादत करने की प्राज्ञा दे । दूसरे गसम्पग्‌ प्ररूपित धर्मो 
१ दिलवपिष्टक, महावात, सहात्कश्यक, १०३०११ 
९ बहो, पुस्तवणण, मिशुभी (क्र, १०-१-९ 
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में भी स्त्रियों को अभिवादल करने का विधान नही है। मे ऐसा कैसे कर सकता हैं ? 

इतना ही नहीं, भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओं को एकत्रित करके कहा--'सिक्षओं | सिक्षणियों को झ्रभिवादन, 
प्रत्युत्थान, हाथ जोडना झ्ादि नहीं करना चाहिए। जा करेगा, उसे दृक्कट्ु का दोष होगा।* 

इस प्रकरण में अढाई हजार वष पूत नारी जाति के सम्बन्ध में समाज की जो बद्धमूल धारणा थी, उसका भली- 
भाँति पता लग जाता है। साध्वियां साधु-वर्ग को वन्दन कर, यह रीति जैन परम्परा में भी ज्यो-की-त्यो है। ज॑न 
परम्परा में साध्वी को आचार्ययद की प्रधिका रिणी माना ह, परन्तु वह इस स्थिति में कि साधु सघ में कोट साधु इसके 
योग्य न हो और साध्वी योग्य होने के साथ साट वर्ष की प्रव जिता भी हो । ये सब विधि-विधान उस वात के द्योतक है 
कि पुरुष-समाज नारी-समाज को अपने ही समान योग्य समभने में सदा ही हिचकता रहा 2। आइचय की बात यह 
है--प्र जापति गौतमी ने मिक्षु झौर मिक्षणियों के पारस्परिक वन्धन का प्रइ्न भगवान्‌ बुद्ध के सामने श्राज से भ्रढाई 
हजार वर्ष पूर्व ही उठा लिया था । कम श्राइचय यह भी नहीं है कि आज अटाई हजार वो के बाद भो यह प्रइन धर्म- 
संघो के सामने ज्यों-का-त्यों खड्ा है । 


सिंह सेनापति जेन से बोद्ध 


आचार और प्रायश्चित्त-सम्बन्धी ग्रन्थ होन के कारण निभीय और विनयपटक दानो दी शास्त्रों में परमल 
की चर्चा विशेयत नहों है। विनयपिटक में सिह सनापति का वर्णन र्वमत-प्रणसा और परमत-कत्सा का दयोतक है । 
जन शास्त्रों में सिह सेनापति का कही नामोत्तेख तहीं है। विनयपिटक के अनुसार सिह सेनापति भगवान्‌ श्री महावीर 
का दृढ़ उपासक था। यत्र-तत्र गातम बुद्ध की प्रशमा सुनकर वह भगवान महावीर के निर्ेध करते हुए भी पिया बुद्ध के 
पास चला गया। प्रभावित हाकर वाद्ध हा गया । भगवान्‌ बुद्ध और मिक्ष-समुदाय का अपने घर भोजन के लिए ले गया 
विविध प्रकार के भोजन में मास की भी व्यवस्था थी । जैन श्रमणा ने नगर मे ग्राते-जात इस बाल की आचोचना की 
कि भ्रमण गौतम अपने लिए पकाये मास का भी जान-बूक कर भोजन करता है । यह चर्चा सिह सेनापति के कामों में भी 
पहुँची । उसन कहा--''ये निर्मन्थ सदा ही श्रमण गौतम की निन्‍द्ता करते रहत है । इस घटता-प्रगण से भगवान बृद्ध 
न यह नियम बनाया--'जान-बूभकर अपन उद्देश्य से बने मास को नही खाना चाहिए। जो खायगा, उस अंक हिल 
दोष होगा। * यह विवरण भाव-भाषा की दृष्टि से साम्प्रदायिक रग से रगा है , फिर भी ग्रढ़ाहई उजार बंप न के 
साम्प्रदायिक मनोभावों का एकरगा चित्र तो हुमारे सामने प्रस्तुत हो ही जाता है । बौद्ध मिक्ष-सच्र की मासाहार- 
१रम्परा का भी यह एक ज्वलस्त उदाहरण हे । ह 


संयुक्त अध्ययन 


के प्रस्तुत निवन्‍्ध निशीथ ओर विनयपिटक के संयुक्त अध्ययन का एक प्रकरण-मात्र ही माना जा सबत्त 
दोनो ही शास्त्रों में अनेकानेक स्थल ह, जो हरेक पाठक के चिन्तन को उत्प्रेरित करते है। निगीथ की तर का है) 
सूत्र ग्रादि अन्य छेद-सूत्रो का तुलनात्मक ग्रध्ययन विनयपिटक के साथ हो तो इतिहास हक अस्काति के फल व्यवहार 
नया राजमार्ग खल सकता है। श्राशा है, तटस्थ गवेधक इस झोर ध्यान देग । के बण मं एक 


है. ४ हु ज्ै 


वतनिनजयन जीन वजनी. >23+>«»-कहवे०++>->>०«०५+>ज-+>न्‍कन > 


१ वितयपिदक, चुललबाग, भिक्षुणी स्कश्धक, १०-१-४ 
२ वहाँ, चुल्लकग, भिक्षणी स्कशधक, १०-१-४ 
३ वही, महावरग, भेषज्य रकत्पक, १-४-८, ६ 


बौद्ध धर्म में आय सत्य और अपष्टांग मार्ग 


श्री केशवचन्द्र गुप्त, एम०, ए०, एल-एल० बी० 
उपाध्यक्ष, भहाबोधि सोसाइटी 


बौद्ध साहित्य का सामान्य झनुशीलत करने वाला पाठक भी वहाँ प्रयकत शिक्षाओं के वर्गीकरण और श्रेणी के 
विभाजनकी प्रणाली से प्रभावित हुए बिना नहीं रह सकता। निर्वाग़ केपथ एर सफलतापूर्वक आगे बढ़ने की प्रक्रिया 
की भ्राइचर्य जनक व्याख्याए वहाँ दी गई है । उतको सम्यक्तया समभने के लिए राजकुमार गौतम सिद्धार्थ द्वारा ज्ञान-प्राप्ति 
की ऐतिहासिक और मनोर्बज्ञानिक भूमिका को स्मरण रखना ग्रावश्यक होगा । उनकी पवित्र आत्मा ने दुख और शोक 
में परिपूर्ण जीवन की कठोर वास्तविकनाओं के सामने विद्रोह किया। वे प्रयोजनहीन क्रियाकाण्ड के विरुद्ध थे। उनकी 
ध्रारणा थी कि धनिकों और शक्तिशालियों का ऐद्वर्य उन्हे उस क्षेत्र के निकट नहीं पहुँचा सकता, जहाँ वास्सविक सुख- 
शान्ति का राज्य है| गौतम को ऐसे स/धनों प्ौर उपायो का झ्राविष्कार करने की तीढ़ उन्कण्टा थी, जिनके इरा मनुष्य 
जोक. कष्ट श्रीर दु खो के जीवन-चक्र से मुक्त हो सके। इस सकत्प से जिन्नासु राजकुमार के हृदय की आत्यन्तिक 
उदारसा प्रकट होती है, जिन्होंने झ्पने वन्धु-प्राणियों की मुक्लि के लिए सासारिक रेड्वर्य और राज-पाट का त्याग 
क्र दिया | 

बुद्ध के ऐतिहासिक भ्णिनिष्क्रमण की मनोवैज्ञानिक भूमिका थी ---सर्वव्यापी मैत्री और करुणा । अहिसा उसका 
भूल खोत था--नजस का अथ होता है, किसी भी परिस्थिति में किसी के प्रति छत्रता ने बरनने की सतत भावना । 

बुद्ध की करुणा पारमाथिक है--देश-काल से बाधित नहीं है। एक बौद्ध को जिन तीन झरण-स्थलो की खोज 
रहती है, उनमे से एक शरण-स्थल संघ है । इस अनुशासित घमे-प्रचारकों के सघ का कार्य धर्म (दूसरे गरण-स्थल) के 
सस्‍्यों का प्रचार करना होता है । 


चार आर्य सत्य 


दु खो को देखकर प्रारम्भ मे राजकुमार सिद्धार्थ का हृदय द्रवित होता है। ज्ञान प्राप्त होने पर वे ढु ख को 
जीवन का मौलिक सत्य स्जीकार करते हैं। दुख को उन्होंने प्रथम श्रार्य सत्य कहा है। श्रार्य सत्य का तात्पर्य है--- 
मौलिक प्रनिवारय सत्य । यदि बौद्ध धर्म इस भ्रनुभूति तक ही सीमित रह जाता तो वह निराशावाद का प्रतिपादक-सात्र 
होता । किन्तु भगवान्‌ बुद्ध ने पता लगाया कि दु खो की वेदना से मुक्ति भी सत्य है--मौलिक और प्रनिवाय सत्य है। 
यह भाय॑ सत्य है। दुखों । मूल कारण उतना ही सत्य है जितने कि दुखमूलक जन्म-मरण के चक्रसे मुक्ति दिलाने 
वाले साधन । 
बौद्ध धर्म की मूलभूत शिक्षाए इस झतुभृति मे निहिल है, जिसे जीवन के चार प्रार्य सत्य--मौलिक अनिवार्य 
सत्य कहा गया है। वे इस प्रकार हैं ' 
ह दुल्ख--कष्ट भौर शोक, 
दखका मूल, 
दुःख का सिवारण, 
, दुःख-निषारण के उपाय। 


का. अक्ष #॥ह 
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प्रथम झाय सत्य--दुःख 

दुख का वास्तविक स्वरूप बया है ? विश्लेषणात्मक चिन्तन और सम्यग-ज्ञान के द्वारा हमे यह वि दित होता 
है कि जीवन में मनृष्य ऐसे शारीरिक और मानमिक ग्रम्यास एव विचारों का ग्रहण तथा सचय करता है, जिनमे दु ख प्रौर 
वेदना छिपी रहती है । उनके जनक हम स्वय ही होते है। जिस प्रकार कोई ग्रन्थकार अपने ग्रन्थ के एक स्कन्ध अभ्रथवा 
अध्याप में सापेक्ष और बिखरे हुए विचारों का सकलन करता है, उसी प्रकार प्रत्येक प्राणी अपने जीवन के स्कन्ध श्रथवा 
अध्याय में वेदनाओं, प्रतुभूतियों, सम तियो झौर सस्कारो का सत्य करता है। इन सबका समुच्चय ही व्यजित का जीवन 
होता है । 

इन समुच्चयों का वाहन केवल देह अर्थात्‌ स्थल गरीर हो नहीं अपित उपादान अर्थात्‌ सस्कार भी होते है । 
देह प्रौर उपादान उस्त वृक्ष के स्कन्ध है, जिन पर दु ख के फल लगते है। 

देह प्रथवा स्थल शरी र--१ रूप, २ वेदना, ३ संज्ञा, ४ सस्फार और ५ विज्ञान--इन पॉच के समुच्चय से 
उत्पन्न होता है। 

रूप अथवा जगत्‌ का भौतिक स्वरूप चार तत्त्वो--पृथ्वी, जल अग्नि तिज) और वाय, शरीर की पांच 
इन्द्रियो, लिग-सस्कारों, मनोदशा श्रोर ज्ञानेन्द्रियों वा समुच्चय होता है । 

इस प्रकार सब प्रकार के शारीरिक और मानसिक दुख दुख के अन्तर्गत है। उयादानों का गचय जन्म, 
रोग, मृत्यु, शोक, पश्चात्ताप, दु ख, निराणा और वियोग से होता है। अपने प्रवाह मे जीवन इन ८ कितियों का सचय 
झौर सम्नह करता है तथा स्कन्ध झथवा वृक्ष का धड निर्माण करता है उसे ही हम जीवन बहते है। साहिय में 
स्कन्ध उसे कहते हैं, जिसमे विचारों का सकलन किया जाता है। 


बूसरा प्रार्य सत्य--दुःख का मूल 


दूसरा आर्य साय है--हु खो का मूल । दु खो का मुल कारण तनहा भ्रथवा तप्णा है। उमका उद्भव 'कर्म- 
चेनना' और 'प्रतीत्यसमुत्पाद' से होता है। कर्म-चेतना का अर्थ होता रै--कर्म करने के लिए चैतन्य को उत्फड़ भभि- 
लाषा । प्रतीत्यसम॒त्पाद का भ्र्थ है--बाह्य विषयो पर निर्भर तृष्णा की उत्पत्ति का कारण । हमे अपने दँनिक जीवत 
में इन्द्रियो के सुबोपभोग की इच्छा होती है, जिससे हममे भव तृष्णा उत्पस्त होती है। जिस प्रकार हमे ऐन्द्रिय विषयों 
से मुक्ति की तृष्णा (बिभव तृष्णा) होती है, उसी प्रकार हम शाश्वत जीवन की भी तृष्णा करते 


है। *: 
हर है। जिस प्रकार हम 
इन्द्रियों की मरीचिका के पीछे दौडते है, उसी प्रकार हम जब पाथिव सुखोषभोग क्री व्यर्थता सम जाते है तो अलौकिक 
जीवन की शोर दोडते है । 


तीसरा पधार्य सत्य---निर्वाण 


“तीसरा झाय॑ सत्य निर्वाण है। यह श्रनिवार्य सत्य है. 
/ जसका सम्बन्ध उस प्रयत्न मे मे 
हे में है, जिये हम जीवन 
यह विवाद का विषय रहा है--क्या निर्वाण सक्रिय देगा है 
शून्यावस्था है, अथवा शोक झौर पुमर्जन्म से मुक्त शाइवत अ्रवस्था ? यदि वह शाइवत भानन्द की सक्रिय दक्षा है, तो 
ः त़है, त॑ 


निर्वाण की बौद्ध कल्पना भगवद्गीता की ब्रह्म-निर्वाण की कल्पना के समकक्ष ठहरती है। किन्‍्त बड़ ने 
की कन्वना को स्वीकार नहीं किया, इसलिए कठिनाई उत्पन्न होती है । 300७७ 


महान्‌ बौद्ध दार्शनिक कवि अ्रद्वघोष का अभिमत है कि निर्वा 
; १ कि निर्वाण शून्य श्र ++- 
भ्रवस्था को प्राप्त हो जाता है। एडविन पार्नोन्‍्ट ने प्रपनी कविता में कहा है - जी 
यदि कोई कहते है कि निर्वाण का भ्रर्थ नाश है, 


प्रथवा सम्पूण विनाश की दशा ? क्या वह पूर्ण 


वहाँ भ्रस्तित्व ही अ्रसद- 
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उनसे कहो कि वे ऋठ बोलने हैं । 

यदि कोई कहते है कि निर्वाण का श्र्थ जीवन है, 

उससे कहो कि वे भूल करते हैं । 

वे नहीं जानते कि दीपक ट्ट जाने के बाद प्रकाश नहीं चमकता 
निर्वाण जीवनातीत भौर समयातीत झानन्द है ।* 

वास्तव मे निर्वाण शून्य नहीं है, प्रत्युत ऐसी अ्रवस्था है जिसका वर्णन ्रथवा कल्पना नहीं की जा सकती। यह 
विधार केवल कवि का ही नही हैं। 

महान्‌ पाहचात्य विहान्‌ सेक्‍स मूलर ने पूर्ण उत्साह और उमग के साथ कहा था कि निर्वाण मनुष्य की पूर्ण 
झवस्था है, न कि उसका विलय अथवा छुन्यावस्था । थे प्रध्न करते है--'क्या जो धर्म हमको शून्यावस्था में पहुँचा देता 
है, वह धर्म जीविल भी रह सकेगा ? ' 

डा० प्रोल्डनबर्ग, जो यद्यपि इस निष्कर्ष को स्वीकार करने में हिचफिचाते हैं, फिर भी विपरीत घारणा रखने 
वालों को चुनौती देते हुए कहते हैं--- 

“निर्वाण के वियय मे एक विकल्‍प यह है कि वह शून्य है, श्रौर दूसरा विकल्प यह है कि वह सर्वोच्च ग्रानन्द का 
प्रतीक है। दोनों ही विकल्पों के पक्ष में साता/प्रकार के लर्क दिये जाते है। किन्तु मुे कम झ्राइचर्य नहीं हुआ जब मैंने यह 
पाया कि पूर्ण सत्य न इस विकस्प के पक्ष से है श्रोर न उस विकल्प के पक्ष से ।' यह स्पष्ट है कि झोल्डनबर्ग पूर्ण नाश के 
सिद्धान्त का समर्थन नहीं करते । 

सुप्रसिद्ध बौद्ध विद्वान्‌ रीस डेविश्स के भ्नुसार 

“निर्वाण बह ग्रवस्था है, जिसमे मन झौर हृदय पाप-पाण से मुक्त हो जाता है, श्रन्यथा कर्म के महान्‌ रहस्य के 
अनुसार पुन व्यक्तिगत जीवन धारण करना प्रावध्यक हो जाता है। ' “अत निर्वाण मन की पाप-रहित शास्त दशा 
का ही नाम है श्रौर उसकी व्याख्या ही करना हो तो 'पवित्रता' उसका सर्वोत्तिम पर्याय हो सकती है। बौद्ध कल्पना के 
अनुसार पूर्ण शाल्ति, पूर्ण मगल झौर पूर्ण विवेक को निर्वाण कहना चाहिए । 

बौद्ध धर्म के श्रधिकारी विद्वान डॉ० थामस कहते है 

“इस विचार पर चर्चा करना अनावश्यक है कि निर्वाण का भ्र्थ व्यक्षि का नाश होता है। बौद्ध धर्म के 
ग्रन्थों में इस विचार का कही समर्थन नहीं मिलता, उनमे उसके वास्तविक ग्मर्थ को प्रकट करने वाली प्रचुर सामग्री है 
झौर बहू यह कि निर्वाण-प्रवस्था मे कामनाए द्वान्त हो जाती हैं। रीस डेविड्स का भी हमेशा यही भाग्रह रहा है। उनमे 
बहुधा कामनाओो की तुलना भरिन से की गई है श्रौर कामनाओ को सचेत करना भ्ररिन में ईंधन डालने के समान कहा 
गया है ।' 

भारतीय लेखक, जिनमे डा० बी० सी० ला जैसे विद्वान्‌ भी हैं, शुन्‍्य को भ्रस्तित्वहीनता का पर्याय नही मानते । 
डा० ला० ने प्रपने कथन को 'विशुद्धि-मार्ग', 'मिलिन्द प्रश्न' भौर भ्रन्य बौद्ध ग्रन्थों से पुष्ट किया है। हम निश्चयपूर्वक 
यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि यह धारणा सत्य नही है कि बोद्ध धर्म निण्कियता, नकारात्मकता अथवा निराशावाद 
का पोवण करता है। 

जब हम 'बुद्ध/ शब्द का उपयोग करते है, तो हम अ्रान्ति के प्रकट दलदल में फंस जाते हैं। बुद्धस्थ का अर्थ होता 
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ध्ष ] प्राचार्य श्री तुलसो प्भिननग्दन प्रस्‍्य [ चतु्य 


है, जीवन और उसके व्यवहार के शाब्वत सत्यो का पूर्णे शान । ऊँदे से जगन्‌ को वह मार्ग दिखाया, जिस पर जलकर 
मानवता भ्रम के आवरण को चीर सकती है। उनकी चैतना ने शाव्वत ज्योति प्रकाशित की। क्या निर्वाण का प्रर्थ पृ 
ज्ञान के उस दीप का बुभना हो सकता है ? प्रकाश का प्रर्धकार थार शाइवत सत्य की चेतना को शाहवत निद्रा मानना 
एक भयकर विरोधी कल्पना प्रतीत होती है ! 

मानवता का उत्थान करने वाली बुद्ध की शिक्षाओं से मेरे विचार की पुष्टि होती है। अरहिसा के विकास से ही 
बुद्ध प्रहत की भ्रवस्था को प्राप्त हुए थे। क्या यह सब 'शुन्य' की प्राप्त केलि[धाट 

रवीन्द्रनाथ की कवि-प्कृति ने बुद्ध के जीवन के इस पहलू में अपूर्व प्रकाश वी छटा देखी थो झ्रोः बुद्ध का यही 
पहल हमे झराकवित करता है। बुद्ध के मानस की इस करुणामृलक पृष्ठभूमि का, जिसे 'अह्य-विहार' कहते है, वर्णन करते 


हुए कविवर रवीन्द्रनाथ टैगोर ने कहा है . है 
था और न ही नैतिक सिद्धान्तों का सामान्‍य प्रतिपादन । हम जानते 


“बह्य-विहार का पाठ कोई प्रवचन नहीं 
हैं कि उनके जीवन में वह साकार रूप मे विकसित हुप्रा। सर्वव्यापी सदा जागत दया की भावना कोई प्रावशध्यकता ग्रे 
थ्री। वह मानव-चर्चा का विषय नहीं 


प्रेरित वस्तु नहीं थी । वह किसी कारण से उत्पन्न नही हुई थी। वह मंत्री-भावना 
थी । वह सत्य के रूप में प्रकट हुई । यह भावना मानवेता के कोयागार मे सदान्संदा संरक्षित रहेंगी। 


अतुर्थ प्राय सत्य--प्रष्टांग मार्ग 


चतुर्थ प्रार्य सत्य हे--दु ख-निरोध-गामिनी १्रतिपद्‌ । यह है सप्टाग मार्ग', जो दू ख के निरोध वीओर ले 
जाने वाला मार्ग है। जीवन के शाइवत सहचर दु ख का मूल खोत मनृष्य के मानसिक बन्धनों और सारीरिक प्राकाक्षादं 
में निहित है। जीवन नाना पैथों और पर इडिय्रों से यात्रा का है। भ्सिववास की काडियो से निरत्तर अपमान और 
ब्राक्रमण होते रहते है । जिससे अन्त में पथ दु खदायी हो जाता है झ्रौर इस प्रकार पुन एक नया पथ खलना है । समस्या 
ऐसा पथ चनने की होती है, जो यात्री को यात्रा के,लक्ष्य तक एहुंचा दे । 
भगवान्‌ बुद्ध ने मानवता के लिए जिस पथ का निर्माण किया है, उसे झष्टाग मार्ग कहते है। ध्रम्मपद में कहा 
गया है--जिस प्रकार सत्यों में चार आर्य सत्य श्रेष्ठ है और मनुष्यों में आँखे खोल कर चलन वाला मनुष्य श्रेण् है, उसी 
प्रकार सब मार्गों मे अष्टाग मार्ग श्रेष्ठ है । 
अष्टाग मार्ग मे निम्न बातों का समावेश होता है 
१. सम्यक्‌ दृष्टि--सम्पूर्ण व्यापक अखण्ड दृष्टि श्र ज्ञान । 
२. सम्यक्‌ सकलप--सार्ग निर्धारित करने के बाद उस पर चलने का पुरा अपरिवनंनीस म्राग्रह। 
इन दोनों का प्रज्ञा अर्थात्‌ बिवेक मे समावेश होता है 
गे: सायक बाचा--सही भाषण, सम्पूर्ण भाषण, अर्थात्‌ हम ऐसा कोर्ट शब्द न बोले, जो निर्बाण के ग्रादर्श 
के अनुपयुक्त हो । 
ड॑ सम्यक्‌ कर्मान्त--नूर्ण निर्देशित कर्म । केवल नैतिव सिद्धान्तों के ज्ञान से उस व्यक्ति को कोई लाभ नहीं 
हो सकता, जिसके कर्म धर्म और आादर्शो के विपरीत हो । 
५. सस्यक्‌ ध्राजीब--ग्रनचित ग्राजीविका को छोडना । 
इल तीनो प्रयत्नों का समावेश झील अर्थात्‌ नैतिक सदाचार मे होता है । 
६: सम्यक व्यायाध--कुगन धर्मों के सिद्धान्त और दृष्टिकोण को व्यवहार में लाने के लिए सम्पूर्ण भौर 
सही प्रुषार्थ । ॥ 
७ सम्यक स्मृति--सम्पूर्ण एकाग्रता । 


८, सस्यक सममाधि---कामादि भावों से रहित होकर उन गा ; 
ः थे उन झाद्श विययों पर ध्यान 
नेर्वाण-प्राप्ति मे सहायक हो । 40७७७ 


भच्याय ] धौड़ बर्भ में भाई सत्म और ध्रष्डांस मार्च [ १७ 


अन्तिम तीनों का समावेश योग झौर ध्यान की समान समाधि भ्रथवा एकाग्रता की श्रेणी में होता है । 
पंचकील 


अध्टांग-मार्ग के भ्रनुसरण का वज्यायहारिक उपाय है--ओजल प्र्थात्‌ नैतिक निम्रमों का पालन । इनका भी 
विस्तृत वर्णन भौर वर्गीकरण किया गया है। इनको पंचशील कहा जाता है। यह स्पच्ट है कि शील के भरावरण का सम्बन्ध 
भनुध्य के भपने बन्धुओं के प्रति होने वाले व्यवहार से है। पक्शील के पालन से व्यक्ति को बल झभौर मानसिक सौन्दर्य 
उपलब्ध होता है। इससे मनुष्य को निरभंक धाचरणों और बत्धनों से मुक्त होने में सहायता मिलती है। सामाजिक दृष्टि- 
कोण से ये भाचार-नियम श्रेष्ठ हैं। यदि समाज का प्रत्येक व्यक्ति उन पर ग्राचरण करे, तो यह पृथ्वी स्वर्ग बन 
सकती है | 

पचशील हस प्रकार है ' 

१ मैं किसी प्राणी की हिसा नहीं ककू गा---इसे मैं भ्रपनी साधना का एक जरण स्वीकार करता हूँ । 

२. मैं ऐसी कोई सम्पलि प्राप्स नहीं कक गा, जो मुझे उसके मालिक से न्‍्यायोचित रीति से नही मिली होगी 
और इसे मैं प्रपती साधना का एक चरण स्वीकार करता हूं । 

३ मैं काम-विषयक दुराचार सहीं करूँगा और इसे मैं ग्रपनी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूँ । 

४ मैं भ्रसत्य भाषण नहीं करू गा भौर इसे मैं भ्पनी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूँ । 

५ भांदक पेयों भौर ग्रौदधियों का सेवन नहीं करूँगा और इसे मैं अपनी साधना का एक चरण स्वीकार 
करना हूँ । 

इस मार्ग की झाठ बातो में कितना विवेक छिपा है, यह प्रासानी मे जात हो सकता है । जब तक मनृष्य पाथिव 
प्रस्तित्व के श्रनित्य स्वरूप को सम्पूर्णतया सही देख लेगा, तब तक वह सिश्या कल्वना भौर झहकार की भूलभुलैया से 
बाहर नहीं निकल सकता । साथ ही केवल दृष्टि भी कुछ काम सही भ्रा सकती, जब तक मनुष्य इन विचारों को व्यवहार 
में नहीं लाता । शील जीवन/का व्यावहारिक मार्ग है। 

मैंने संक्षेप मे भार्य तत्यो भौर भ्रष्टांग मार्ग की चर्चा की है। बुद्ध से पृ्वकालीन कुछेक भारतीय दर्शन झौर 
तंतिक भाजार-संहिताभों के साथ तुलना करते से पता चलता है कि ये सिद्धान्त सगवदगीता भ्रौर उपनिषदों मे भी 
बिश्वरे पड़े हैं। भक्ति-परम्परा में सृब्टिकर्ता के रूप मे ईइवर को माना जाता है, किन्सु कट्टर बौद्ध मत के भ्रनुसार बुद्ध 
में ऐसे ईश्वर की सस्ता को मास्यता नहीं दी। 

बुढ़ ते स्पष्ट भौर प्रभावशाली रूप में उन गुणों का वर्णन किया है, जो मानव की दृष्टि को उन्तत कर सकते है। 
विश्व के किसी भी व्यक्ति के लिए ये चार सत्य शौर धष्टाग-मार्ग हितकारी हैं। उनके वर्गीकरण का झ्राधार धसाधारण 
है भौर उसका व्यावहारिक भाषरण भवश्य ही मानवता को भग्ध बनाने जाले अभ के प्रावरण को हूटा कर मनुष्य को 
मोक्ष की कोर जे जायेगा । 





जेन दर्शन व बौद्ध दर्शन में कर्म-वाद एवं मोक्ष 


डा० वीरमणिप्रसाद उपाध्याय, एम० ए०, डी० लिट, साहित्याचार्य, 
प्रष्यक्ष-- संस्कृत विभाग, गोरखप्ुर-विश्वविद्यालय 


कर्म-विपाक का सिद्धान्त, सम्पूर्ण भारतीय सस्कृति (चार्वाक को छोड़कर) और दार्शनिक चिन्तन की मूल 
झाधार-भित्ति का निर्माण करता है। ऋग्वेद के समय से लेकर उपनिषदो, बुद्ध और महावीर के वचनों सलथा उनसे 
विकसित दर्शनों मे और सभी आ्रास्तिक सम्प्रदायों मे इस सिद्धान्त का विकसित रूप उपलब्ध होता है। विद्या के हेतु 
कर्म उत्पन्न होते है, कर्म .सस्कारों के जनक है, सस्कार कामना के हेतु है, कामना ही जीवन का त्लोत और क्रिया का 
द्वार है, और क्रियाओं से सम्पूर्ण लौकिक विकल्प-जाल ग्रथित होता है । ये सभी विकल्प प्रपझु्च-रूप है भौर प्रपऊच शान- 
हेतुक है, जो परमतत्त्व (8०५0]0(6 ) के यथार्थ स्वरूप को मलिन और आावृत्त कर लेते है। प्न्नान से, जो कर्म का ही एक 
विशेष रूप है, असीमिल सीमित रूप मे प्रकट होता और शुद्ध मलिन रूप में भासित होता है। श्रार्षदर्शने श्रौर जैन 
सम्प्रदाय मे इसी को ही"जीव का बन्ध कहा जाता है। जैन दर्शन कर्म भ्रोर झ्रात्मिक प्रवयवों के मिथ. सम्मिश्रण को ही 
बन्ध रूप मानता है। शैव दर्शनों में भी प्राणव मलो से ही जीव का पश्ु-भाव सम्पन्न होता है। मोग दर्शन झौर सभी 
बौद्ध सम्प्रदायों मे एक भव के कर्म दूसरे भव के हेतु माने गए है। प्रत्येक भव में पृथक्‌ू-प्थक्‌ सस्कार और भ्रविद्या प्रोद- 
भूत होते है । ये सस्कार या उपादान क्महेतुक है। ये भव के हेतु है और जाति को भव-प्रत्यय कहा गया हैं। इस प्रकार 
कर्म ही इस झ्रनादि भव-चक्र या प्रपञझच-जाल के हेतु है। हम यहाँ सक्षेप मे बौद्ध और जैन कर्म-सिद्धास्तों के एक विशेष 
पक्ष को लेकर उनकी समीक्षा कर रहे है । 


बौद्ध दर्शन में कर्मंवाद 


यह ऊपर बताया जा चुका है कि बौद्ध दर्शन कर्म को भ्रनादि भव-चक्र का हेत मानता है। उसने लोक-वैचिश्य 
का हेतु भी और कुछ ते मानकर कर्म को ही माना है। ये कर्म सामान्य रूप से दो प्रकार के माने गए है--चेतना या 
मानसिक कर्म (मनस्कार) और चेतयित्वा कर्म, जिसकी उत्पत्ति में मानस कर्मों की अपेक्षा होती है। ये दूसरे प्रकार के 
कर्म कायिक और वाचिक के भेद से दो प्रकार के माने गए है। आश्रय, स्वभाव और समुत्थान के विचार से भी विविध 
कर्मों के भेद सम्भव होते है। वसुबन्धु कृतकर्म और उपचित कर्म में भेद मानते हैं।* उत सड््चित कर्मों को ही 'उपचित 
कम कहते हैं, जो श्रपना फल प्रसूत करना ग्ारम्भ कर देते हैं। बुद्धिपूर्वक किये गए कर्म 'उपचित कर्म' कहे जाते हैं । 
जो कर्म विपाक-दान में नियत है, वही उपचित होता है, जो कर्म भ्रनियत है, वह उपचित नही होता । जो कर्म अ्रममाष्ण 
होते है वे उपचित न होकर “कृत कर्म' की, सज्ञा से सम्बोधित किये जाते हैं। दूसरे शब्दों मे नियत विपाक कर्म ही क्र्त 
कर्म कहे जाते है । 

विशुद्ध मानसिक कर्म, जिन्हे 'वेतना कम की सज्ञा दी गई है, झपने अभीष्ट की प्राप्ति कायिक और वाचिक 
कर्मों के बिना ही कर सकते हैं। मेत्री-चिल इस मानस कर्म का एक निर्धारक हेतु है। इस चेतना से पृथक्‌ कार्य-विज्ञप्तियाँ 
पौर बाग-विज्ञप्तियाँ होती हैं। ये मानस कर्म में पृथन्‌ उदित नहीं हो सकती। क्षणिक चेतना पौनपुस्येन श्रस्यासवण 
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कार्यविश्प्ति के समुत्यान द्वारा गुरु होती है। प्रयोग, मौल-प्रयोग, मौल-कर्म पथ और प्ृष्ठ--हन चतुविध हेतु-प्रत्ययो से 
कर्म की यह गरता प्राप्त होती है । 

विज्ञप्ति भौर उ्रविज्ञप्ति के भेद से सभी कर्म दो प्रकार के होते हैं। विशप्ति बजित की भ्रभिव्यक्ति करती है। 
प्रविशप्ति इसके विपरीत है । विज्ञप्ति और प्रविज्ञप्ति के भेद से उपर्युक्त कर्म द्विविध पाये गए हैं, जो पुनः कुशल-अकुशल 
के दो स्थल वर्गों में विभवस किये गए हैं। व्यक्ति की चित्त-सन्तान भौर मनःस्थिति के भेद से उसको अविशप्सियाँ सवर- 
श्रमवर भ्रादि रूपों में व्यक्त होती है । 

सभी कर्म प्रपना-भपना कर्म-फल उत्पन्न करते हैं झौर ये कर्म-फल लोक-वैशिश्य के हेतु हैं। सत्यों के कर्म का 
प्रभाव भाजन, लोक की नित्यता, प्रस्थायिता, सम-विषम परिणाम झादि पर पड़ता है। ये कर्म-फल---कारण-हेतु से 
निवृत्त 'प्रष्िपति फल, सत्वा-हज्य कुशलाकुशलब्यतिरिक्त विपाक-फल,' भौर 'समाग' तथा 'सर्वश्रग' हेतु द्वारा प्रदत्त 
“निष्यन्त फल', तीन प्रकार के होते है । 

नियत कर्म त्रिविध बताये गए है---दृष्टधर्म वेदनीय, उपपच् वेदनीय झौर भ्रपरपर्याय वेदनीय । अनियत कर्म दो 
प्रकार के होते है--नियत विपाक झौर झतियत विपाक ।* 

सथविरवादी व्यक्त की चेतना में ही कर्म का उद्भव मानते हैं। लोभ, दोष, मोह तथा इनके प्रतियोगी अलोभ 
ग्रादि चेतना के निर्मागक तत्व ((00580थ॥5) है। जीवन वस्तुत, इन्ही में निहित है। सज्ञा,वेदला शभ्रौर चेतना इन 
त्रिविध प्रक्रियाओं का संघात ही विस के रूप मे उपलब्ध होता है। यह चित्त (--चेतना) तीन प्रकार का माना गया 
है--कुणल,' भ्रकुशल भर प्रव्याकृत । कर्म भी कुशल-अ्रकुशल आदि भेद से त्रिबिध माने जाते है * कुशल कर्म शुभ 
विपाक दान मे सामर्थ्य रखने हैं। इसके फल शोभन होते हैं। ये कर्म परार्थ झ्रोर झात्मोत्सर्ग की भावना से ग्रनुप्राणिस 
होते हैं । पृथक जनो के कर्म ही विपाक-दान-समर्थ होते हैं, किन्तु प्रेत के कर्म ऐसे नही होते । इसीलिए उनके कर्मों को 
ग्रक्रि' (झ्किरिय) कहा गया है। भ्रकुशल चित्त अशुभ भावना से सयुकत रहता है भ्ौर लोम, दोष, मोह के त्रितय 
में से किसी एक से अ्रदष्य सम्बद्ध रहता है। प्रव्याकृत (अ्रब्याकत) चित्त किसी भी प्रकार के विपाक-दान मे सामर्थ्य 
नही रखता । उसे निरविषाक चित्त कहा जा सकता है। यह भहेतुक होता है और लोभ, झलोभ झादि पड्विध हेतुओं से 
नियत नहीं होता । चित्त की जिविध भूमियाँ (परित्त, महम्गत, लोकुत्त र) स्वीकृत हैं भौर क्रमेण ये निर्वाण के भ्रधि- 
गम भें सहायक होती हैं। कर्मों के पृथक्‌-पुथक्‌ कार्य होते है कौर उन्ही के श्रनुसार उनका स्वरूप निर्धारित होता है।ये 
कर्म है--जनक, उपष्टम्भक, उपपीडक और उपधघातक ! 

संक्षेप मे यह बौद्ध दृष्टिकोण से कर्मों का स्वरूप और उनका वर्गीकरण है । 


जैन दर्शन में कर्मवाद 


जैन विचारधारा में श्रात्मा या जीव प्रपने वास्तविक रूप में अस्यन्त विमल श्रौर ज्ञान-स्वरूप होता है, जो 
अनेक आालवो और मलों से सथुक्त होकर विभिन्‍म रूपो में श्रनूमव भौर व्यवहार का विषय बनता है। कर्म-पदगल जीय 
के कषाय स्वरूप से नियत होते हैं भौर कर्म-पुदुगल कषायों का स्वरूप निर्धारित करते हैं। कमं-पदूगल झौर जीव का यह 
सम्बन्ध भ्रमादि काल से प्रधाह रूप में चला भा रहा है। 

यधार्थवादी और पनेकान्तिक विचारधारा रखने के कारण जैन व्यवहारत: लब्ध सत्य पर भी विश्वास रखते 
है । पुदूगल भर उनके धर्मों (70098 874 4ृण्था(05) को व्यवहार में तप भौर भतदूप दोनों माना गया है और 
इस प्रकार एकता भौर भिश्षता के सहब्यापी सिद्धान्त (7त0॥8)-09०7-6/6707००) का प्रतिषादन किया गया है। 
भन्‍्य दर्शनों के विभिन्न दृष्टिकोणों का भतिक्रमण करते हुए जैन मह मानते हैं कि जिस प्रकार दूध में पानी मिल जाता 





१ प्रस्दप्म, शात्ाय्ं भरेशारेंत, थोड पंसे दर्शन, पु० ५५०-४७७; प्रसिधर्भ कोश, कोशरपात, ४ 
३ इसे 'झोसन' भो कहते हैं 
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है, उसी प्रकार कम-पुदूगलों के विभिन्न प्रवयत्र जीव के स्वरूप से सयुक्त हो जाते है भौर इसी रूप में उसका बरभ 
व्यपदिष्ट होता है। जीव की झ्वगाहना तदाश्यी भूत देह के परिणाम के साथ-साथ सकुचित होती है झ्लौर विकास को 
प्राप्त होती रहती है। जब जीव का स्वरूप भ्राखवों और क्यायों से इतना वासित हो जाता है कि वह्ठ अपने पूर्ण स्वरूप 
में गृहीत नही हो सकता, तो कर्म-पुदूगल के अवयव उसके (व्यवहारत उपलब्ध ) स्वरूप से सम्मिश्वित होकर गृह्ठीत होते 
है । यही उसका बन्ध है । इसी रूप में कम झ्रौर जीव का तादात्म्य भी सम्भव होता है। जबकि बौद्ध पग्रमूर्त विज्ञान पर 
मृत कर्म का श्रावरण रवीकार न तर उसे अमूर्त अविश्वा और वासनाग्रों से उपप्लुत हुग्रा मानने है, जैन श्रमुर्त 
ग्रात्मा पर मूर्त कम्म के कपायो का आवरण (या उनके भ्रवथवों का मेलन ) स्वीकार करते है, क्योकि वे व्यवाहरस 
उपलब्ध जगत्‌ के अस्तित्व का बौद्ध योगाच्रारियों की भान्ति निषेध नहीं करते। उनका अभिप्राय है कि व्यवहारत 
उपलब्ध घोणी में अमूर्त आत्मा ग्रस्त हो सकता है, क्योकि दोनों व्यवहार के स्तर पर एकत्र उपलब्ध होते है। जैन दर्शन 
पूणन ग्रनेकान्तवादी और स्थाद्रादी है, अत वह कम को पृदूगल रूप और श्रात्मा (जीव) से उनके बन्ध-क्षण में मयुक्‍्त 
होने वाला मानता है। इसी दृष्टि से जीव का कार्मण घरीर सम्मव होता है। इस प्रकार कर्म-पुदूगल आन्मा की विमल 
प्रवति को मलिन बना देते है। जो कर्म-पुद्गल उसके ज्ञान तथा दर्शन को ग्रावुत बर देते है, थे क्र 'ज्ञानावरण' प्ौर 
ददर्शनावरण' की सजा प्राप्त करते हैं। कर्म-पुद्गल का वह रूप, जा स्वाभाविक झ्रानन्द को रोककर भीतिक सुखो झौर 
वेदना की प्रसूति करता है, 'वेदनीय कर्म' कहा जाता है। जो कर्म-पुद्गल ग्रात्मा के चरित्र-गण झौर श्रद्ध गण को 
ग्रावृत करते है, वे 'मोहनीय-कर्म ' कहे जाते है। कम का जो रूप, अनस्त आायुष्य को सीमित कर देता है, 'प्रायुष्य कम' 
कहलाता हैं भर देज्-विहीन तत्त्व को देहधारी बनाने वाले कर्म नाम-कर्म की सज्ञा से व्यवहत होते है। उच्च-सीच गं, श्र 
का प्राप्त कराने वाले कर्म यदि 'गौतर कम कहे जाने है, तो जीव की अनन्‍्त शक्तियों को रोकने भरौर धन, सुख इत्यादि 
के उपभोग में श्रन्तराय-रूप आने वाले कर्म 'अस्तराय कम ' कहे जाते है। इन भ्रष्टविध कर्मों ' के भ्रनेक भेदीपभेद भी 
जैनागमों में वणित हैं ।' किन्तु स्थानाभाव के हेतु से उनके बार में कुछ कहना यहाँ शक्‍य नहीं है । 
जीव” कर्म से किस प्रकार सम्बद्ध होता है--उसकी जैन दर्शन में पाँच अवस्थाएं बनाई जाती है--प्रौदयिक 

औषशमिक, क्षायिक,, क्षायोप्मिक झ्रौर पारिणामिक ।* इनमे से अन्तिम ग्रवस्था ही जीव का वास्तविक स्वरूप है, जो 
ज्ञान से न तो झत्यन्त भिन्‍न ही है और न नितान्त अभिन्न भी । श्षेष भाव जीव की विभिष्न स्थितियाँ हैं, जो कर्म 
से उसके सम्बन्ध हो जाने के हेतु होती ह। औदयिर भावों मे जीव कर्म के श्रवयवों से पूर्णव प्रसत रहता है, कित्तु शेच 
अवस्थाए ऐसी नही होती । जत्र कम क्रियाणीन नही रहता, तो उस अवस्था को ग्रोपशमिक भाव कहते है । कर्म विषयों 
का जब नितान्त क्षय हो जाता हू तो वही क्षायिक भाव कहलाता है। यही जीव के बन्ध-विगम रूप मोक्ष की प्रवस्था है। 
क्षायोपश्मिक भाव मे इन दोनो भावों का सम्मिश्चित रूप होता है। इससे कुछ कर्म निरुद्ध हो जाते है ग्रौर कछ वर्समान 
रहते है । | 


जन दद्वंन में मोक्ष 


जैन दर्शन यह मानता है कि कर्मो के बन्‍्ध होने के पह्चात व फल-प्रसूनि के पूर्व कुछ समय तक वे प्रक्रिय 
गहने है। यह समय उनकी शब्दावली में प्रवाधाकाल' कहा जाता है। दस ग्रवाधाकाल के बिगस हो जाने पर थे फल- 


न्त्छि 


तत्त्वर्थाधिगम सूत्र, ८-४, तथा वृत्ति 

देखिये--.वही, ५५ तथा वृत्ति » शि ४0008 79॥003, 5008॥९६ ॥॥ 
जन विचारधारा में प्रात्मा या जीव के स्वरूप के विह 
साला सीरोज में प्रकाशित 

४ तर्वाध॑ सत्र, २।१ 

४ देलिए--सर्ववर्शन संप्रह, ५।६ में उद्धत बाक्य 


जे 


[ब॥ श॥9+09॥#9 $. 2336, 


पृत विवेशन के लिए, इष्टव्य, समपलार, मूर्ति देथो क्त द्रश्य 


न्प्श्र 


श्चाच ] जेन दर्शन व लौड़ दर्शन में कर्मथाए एवं मोल [ १०१ 


प्रसवार्थ उदय की अ्रवस्था में श्राते हैं। उनका यह उदय फल-विपाक की अवस्था तक रहता है और इसके पदचात्‌ वे 
झ्रात्मा से विलग हो जाते है। जैन दर्शन में कर्म ग्रहण करने बाले जीव के परिणाम, ग्राखव कहे जाते है। इनका निरोध 
ही 'सबर' के नाम से वहाँ व्यपदिष्ट हुआ है | ग्राख़व ही भव का हेतु है भौर सवर ही मोक्ष-प्राप्ति का प्रमुष कारण हे । 
ऐन्द्रिथिक विषयोपभोग की प्रवृश्तियों बा निरोध ही सबर है । सबर द्वारा प्रात्मा में प्रवेश पाता हुप्ना कर्म चिरुद्ध हो 
जाना है। अत सवर द्वारा उनका सिरीध कर, मन, वचन और शरीर की शभ प्रवृत्ति द्वारा लगे हुए कर्मो का विच्छेद 
कर समसस्‍्ल सांसारिक कलेशो से श्रात्मा का मोक्ष सम्भव होता है । जो कर्म का उपचय आात्म-स्वरूप में समाविष्ट रूप मे 
गृहीत हुझ्ला था, उसकी तप के द्वारा लिजरा (जला देना) तथा मानसिक, वाचिक और कार्यिक प्रवृत्तियों की गृप्ति श्रीर 
पाँच महाव्रत भादि से सवर करना--ये ही जैन दर्शन मे जीव के बन्ध-बिगम रूप मोक्ष की प्राप्ति के प्रमुख हेलु-भूत है । 
इनके सम्यक भ्र/चरण करने पर मोक्ष प्राप्ति हो सकती है । 

जन “प्रहंत' का सिद्धान्त भी इस सवर और निजेरा की कल्पना से श्रति निकट रूप से सम्बद्ध हे । अहेत्‌ अपनी 
सभी इच्छाप्मा को जला कर क्लेश सहन करते हुए सम्पूर्ण सासारिक कासनाओो, कर्मों, सुख-दू ख, तृष्णा, ग्रादि का क्षय 
कर परम पद को प्राप्त करते है और निर्वाण लाभ करते है ।* 

इस प्रकार जन दंत सवर के साथ-साथ कर्मों के क्षय पर विशेष बल देते हुए निजेरा तस्व को इसके क्षय का 
प्रधान कारण बतलाते है । जैन योग का इस दुष्टि से बडा ही महत्त्व है। यह जैनियों के आचार, चारित्रिक शुद्धि श्रौर 
साधना की पवित्रता का छोतन करता है । 


एक समोक्षा 


बोद्धों का करमनसद्धास्त यद्यपि पृथक्‌ रूप में उदित हुश्ना, सथापि वह जैन सिद्धान्तों से बहुत विलग ने रह सका। 
वहाँ यथा कर्म-विपाक क्रा सिद्धान्त जैनों से कुछ पृथक्‌ रूप में निबद्ध हुआ, तथापि लक्ष्य से एक होने के कारण वह बहुत 
कुछ समान रहा । 

ऊपर यह बताया जा चुका है कि जन कर्म-पुद््‌गलो के पग्रवयवों के जीव के साथ अ्रविभागापरन रूप मे प्रवस्थान 
का हो अच्ध के लाम से व्यपदिष्ट करते हैं ।' बौद्ध भो भगान्त र या उकतयस्तर से इसी सिद्धात्त का प्रतिपादन करते है । 
द्राइवादूग प्रतीत्यसमृत्पाद' के सिद्धान्त के मूल मे कर्मवाद का सिद्धान्त ही प्रतिप्ठित है, जिसके निमिल से सम्पर्ण भव- 
चक्र, पुनर्जन्मादि को व्यवस्था और लोक से विचित्रता सस्भव होती है | कलश और कम से बधा हुआ विज्ञान-सन्तान पर- 
लोक की यात्रा करता है श्रोर इस प्रकार स्कन्धों से पृथक्‌ रूप में अपने विशुद्ध विज्ञान में प्रतिप्ठित नहीं होता । हीनया- 
नियो का छमथ-दान झौर उनकी ग्रहेत्‌ कल्पना इस जैन विचार से कदापि अ्रप्रभावित नही मानी जा सकती । इन्द्रिय-निरोध 
श्रौर सामाजिक भ्रवस्थाओं के प्रति उपेक्षा तथा प्राचीन बौद्धवाद में समाधियों भौर क्षमथ का निवेश आदि बाते स्पष्ट 
रूप से जेनों की देन ही है झौर इस दृष्टि से दोनो की विचारधाराग्रों में पर्याप्त साम्य ही है । 

जैसो और बौद्धों के कर्म-सिद्धान्त की तुलना करने पर यह ज्ञात होता है कि यदि जैन कर्म को पुदूशल रूप मानले 
थे और उसके भवयवों का अमूर्त जीव से सम्बन्ध मानते थे तो बौद्ध इस विचार से कदापि सहमत न थे। कम के ऐसे 
प्रवयबादि की कोई स्फुट कल्पना बौद्धवाद में दृष्टिगत नहीं होती । साथ ही अमूर्त विज्ञान का मूर्त कमवियवों के साथ 
बहाँ सम्बन्ध भी लक्षित नही किया गया है । जहाँ तक कर्मों के स्वरूप भौर वर्गीकरण वा प्रश्न है, जैन और बौद्ध दोनो ही 
परस्परापों मे कर्म की विचारधाराएं पृथक्‌-पृथक रूपों मे पल्लवित हुई है और उनका भिन्‍न परम्पराओो में विकास हुआ । 
कर्म झौर मोक्ष के सम्बन्ध पर यह बौद्ध भौर जैन सम्भदायों का एक सादुद्य दिखला कर श्रब हम झपने इस लघु लेख को 
समाप्त करेगे। 


ने न अना.. लगन ॥-4 जमरनकननननक लेक लिन-ाओ अिननन»-झत उभा-परतपनवनक जपताका- +» 


१ सर्वदर्शानसंग्रहू, पु० ६० 
२ बैलिये बही, १० ६१ 


१०२ ] ध्राचार्यभी तुलसो ध्भिनम्दन प्रत्म [ अत 


परवर्ती बौद्ध साहित्य (महायान) में कम और क्लेशो के क्षय से मोक्ष की उपपत्ति स्वीकार की गई है। जब 
अ्रशेष कर्म वासनाए लुप्त हो जाती है, ्रविद्या और सस्कार भी नि शोष रूप से क्षपित हो जाते है, रागादिक भी गान्त हो 
जाते है, तृप्णा का पुन उदय नहीं होता आर सभी क्लेश और मोह उच्छिल हो जाते है, तब विशृद्ध विमल शान-ूप 
बोधि-स्वरूपिणी प्रज्ञा का, पुण्य सम्भार (पञुच-पारमिताओं, दान, झील आदि के) उपचय (ग्रम्यास ) से उदय होता है 
औ्रौर परम सुख, शान्ति और आनन्द रूप निर्बाण का उदय होता हे तथा सभी प्रकार के क्लेशावरण और जेयाबरण का 
भी प्रहाण हो जाता है। इस दृष्टि से भी बौद्ध दर्शन श्रार जन दर्शने में कर्म तथा मोक्ष के विषय को लेबर पर्याप्त विज्ञार- 
सादृश्य लक्षित होता है। 





भारतीय और पादचात्य दर्डान 


प्रो० उदयचन्द्र जेत़ 
हिन्दू-विदवविद्यालय, काशी 


भारत पुरातन काल से ही धर्म तथा दर्शन-प्रधान देश रहा है। इस देश के ऋषि-महषिया ने समस्त भूमषण्ह्ल को 
प्रजौकिफ ज्योति तथा दिव्य ज्ञान दिया है। इस भूमण्दल वर सम्यना का जो विस्तार हुआ है, उसका श्रेय भारत को ही 
हैं। मनु ने कहा है-- 


एतहुडा.. प्रसतत्य. सकाशादग्रजग्मन:। 
स्व स्थ॑धरित्र शिक्षे रम्‌ पृथिव्यां सबंमानवा: ।॥। 


अर्थात्‌ इस दश के अ्ग्नजन्मा ब्राह्मणों से पृथित्रीतल के समस्त मानवो ने भ्रपने-अपने चरित्र को सीखा | मनुप्य 
की विचार-दर्कित का जितना भी विवास हुआ है, उसका प्रधान कारण दर्शन ही है । विवेकशी ल प्राणी होने के कारण मनुष्य 
प्रत्यक कार्य या बात में श्रपणी विचार-शक्ति का उपयोग करता है। इस प्रकार प्रग्येक मनप्य का दर्शन होता है, जो 
उसके जीवन के साथ सदा सम्बन्धित रहता है। मनुण्य और पश्ञु मे अन्तर केवल दर्शन का ही है । यदि मनप्य में ये दर्शन 
केत निकाल दे, तो मनुप्य मनप्य ने रहकर निरा पश्चु रह जाएगा। 

यद्यपि प्रत्येक मनुष्य का झ्पना दर्शन होता है, फिर भी वह इस बात से अनमिज रहता है कि दर्शन क्या है ? 
दर्शन का ग्रर्थ होता है--ृश्यते प्रमेन इति बर्ेनम्‌, अर्थात्‌ जिसके द्वारा देखा जाए वह दअ्शन है। क्या देखा जाय ? वस्लू 
का यथार्थ स्वरूप । जीवन क्या हैं, भ्रात्मा है या नहीं, हम कहा से भ्राए है, इस जगत्‌ का स्वरूप क्‍या है, इसका कोर बर्ला 
है या नहीं, ईश्वर का अ्रस्नित्व है या नही, जीव शरीर के साथ ही समाप्त हो जाता है या उसका पुनजन्म होता हे, 
इत्यादि बालों पर विचार करता दर्णन का काम है। दर्शन के साथ शास्त्र शब्द भो लगा हुआ ह । शास्त्र और विज्ञान 
का झग्र५ एक ही होता है । दर्शन-शारत्र इस ससार से सम्बन्धित सब बातों का वज्ञानिक अध्ययन करता है। यहाँ के मह- 
षियो ने प्रपने दिध्यक्ञान से जिस वस्तु-तन्‍्व का साक्षात्कार किया, वही दर्शन के नाम से प्रसिद्ध हुआ है। भारतीय दश्षन 
का एफ निश्चित उद्देश्य है, जिसकी प्राप्सि के लिए वह प्रयन्तशील रहता है सघा उसकी प्राप्लि के उपाय भी बतलाता है। 
समार में चार बाल ऐसी है, जिनको प्राप्त करना पुरुष का कर्तच्य हो जाता है। नाम भी उनका पुरुषार्थ है। पुरुष का झर्थ 
अर्थात्‌ प्रयोजन । धर्म, भ्रं, काम और मोक्ष ये चार पुरुषार्थ कहे गए है। इनमे से मोक्ष या मुक्ति उत्कृष्ट पृरुषार्थ है। 
इस ससार में समस्स प्राणी ब्राध्यात्मिक, झाधिदेविक और झाधिभौनिक---इन तीन प्रकार के दु खो से सदा सतप्द रहते 
है। इन वु.खो से छुटकारा कैसे मिले, इसका उपाय 'दर्शन' बतलाता हे । दु खो से छटना ही पुरुष का प्रन्तिम लक्ष्य है भौर 
इस लक्ष्य की प्राप्ति कराता 'दर्शन' का काम हैं। इसलिए दर्शन-शास्त्र मोक्ष-दास्त्र' भी कहलाता है । 

पाश्चात्य परम्परा में दशेन-शास्त्र को फिलाॉसॉफी' (?॥॥।0509॥9 ) कहते है । यह शब्द दो ग्रीक शब्दों के 
मेल से बना है : फिलास (प्रेम )तथा सोफिया (विद्या)। इसका भ्र्थ हुआ--विद्या का प्रेम वा अनुराग । इस भूमण्डल पर 
प्रनेक विचित्र-विजित्र पदार्थ देखने मे गाते है । उनको देखकर यह जिशासा होती है कि यह क्‍या है। वस इसी जिन्नासा 
की पूति के लिए पर्चिम में फिलासॉफी का उदय हुआ है। ग्रीक दार्शनिक प्लेटो ने कहा है--फिलांसॉफी का उदय ग्राश्चर्य 


१०४ ] प्राजायंभो तुलसो प्ंभिनस्दन प्रन्य [ चतथ 


से होता हे ।'' इतन से ही यह पता चल जाता ह॑ कि फिलांसॉफी और दर्शन के प्र में कितना भेद है। पश्चिस में फिला- 
सॉफी का न तो कोई लक्ष्य है, गौर न उस लक्ष्य की प्राप्ति के साधन । फिलॉसॉफी का काम कुछ विद्वानों का मनोविनोंद 
मात्र है, इसके श्रतिरिक्त और कुछ नही । किसी को कुछ जिज्ञासा हुई, उसकी शान्ति के लिए कुछ तकं-वितर्क कर लिया , 
इतने मात्र से ही फिलसॉफी का काम पूर्ण हो गया | पश्चिम में धर्म तथा दर्शन में कभी सामझ्जस्थ नहीं रहा। इसके 
विपरीत कभी दर्शन का प्राधान्य रहा, तो कभी वर्म बा और ऐसा होने से एक दूसरे का सहायक न होकर प्रत्युत घातक 
ही हुआआा है । पश्चिम मे मध्य यग मे धर्म का प्राधान्य था। उस समय ईसाई धर्म के मम्प्रदाय ने दर्शन का गला घोट डाला । 
प्रब यद्यपि धमम का प्राधान्य नही है, परन्तु दशन का भी उतना महत्त्व नही रहा, क्योकि विज्ञान ने धर्म तथा दर्शन दोनों 
पर अधिकार कर लिया है | श्रारप्म में दर्शन के अन्तर्गत विज्ञान भी आता था । लेकिन अब पाव्वात्य देशों मे दर्शन से 
विज्ञान को पृथक कर दिया गया है। इसके अतिरिक्त पदिचम में दर्शन का धाराप्रवाह रू से कोई क्रमिक विकास नहीं 
हुआ है। वहाँ जितने भी दार्शनिक हुए, प्राय उनका दर्शन पृथक्‌ पृथक्‌ रहा है । एक दाशनिक के विचार प्राय उसकी मत्य 
के साथ ही सीमित होकर रह गए। ऐसा बहुत कम देखने मे आया है कि एक दार्शनिक के विचारी को दूसरे दाशनिक ने 
ग्रागे बढ़ाया हो | यद्यपि उक्त बात का सर्वथा भ्रभाव नही है । 

भारतीय दर्जन में यह बात नहीं है । यहा दशन के अनेक समुदाय है और प्रत्यक समुदाय के बिकास मे सैकड़ो 
व्यक्तियों का हाथ रहा है । यहां किसी व्यक्त ने अपना पृथक्‌ दर्शन नहीं बनाया, किन्तु पूर्व परम्परा से झ्रागत दशन मे 
श्रपने विचारों को मिलाकर उस दर्शन के विकास में पूर्ण सहयोग दिया है । यहाँ घर्म तथा दशन में कभी विरोध नहीं रहा 
है। प्रत्युत दोनों के सामऊजस्य ने परस्पर की उन्नति में बडा सहयोग प्रदान किया है। भारतीय दर्शन पर्म के सिद्धास्तो 
को तर्क की कसोर्टी पर कसने से घबड़ाता नहीं है, श्रपितु ईश्वर जैसे विषय पर भी अपना स्वतन्त्र विचार प्रगट करता 
है । भारतीय दर्शन की दृष्टि सदा व्यापक रही है। परठचात्य दर्शन की अपेक्षा भारतीय दर्शन अधिक व्यावहारिक तथा 
सुब्यवस्थित ह । 


पाइचात्य दर्शन का श्रेणी-विभाग 


तत्त्व-मीमासा (7रध०39॥५७०५)--एसम भौतिक तथा मानसिक पदार्थों के अस्तित्व के विधय में विचार 
किया जाता है । कुछ लोग केवल भौतिक पदार्थों की ही सत्ता मानते है । ये लाग भौतिक्वादी कहलाते है। भ्रन्य लोग 
केबल मानसिक पदार्थों की ही सत्ता मानते है । ये प्रत्ययवादी कहलाते हैँ । कुछ लोग भौतिक लथा मानसिक दोनों पदार्थों 
की स्वतन्त्र मत्ता मानते है । ये हवेतवादी कहलाते ह । इन सब वादों का विस्तृत विचार तन्‍्व मीमासा में किया गया है । 

प्रमाण-मीमासा (£05/070]089 )--इसम ज्ञान की विवेचना की जाती है। ज्ञान का स्वरूप, ज्ञान वी 
सामासा, ज्ञान का प्रामाष्य, सत्यासत्य का निर्णय आदि विषयो पर गम्भीर विचार प्रमाण-मौमासा मे किया जाता है। 
डुद्ध पदार्थ प्रनुभव के द्वारा जाने जाने है। इन को अ्रनभवजन्य (8 90६0707) कहते है कुछ पदार्थ अनभव से 
अगम्य है। इनको प्रागन॒भव (8 9707।) कहते है। इनका विचार भी प्र माण-मीमासा में किया जाता है । हें 
न्‍ तकंशास्त्र ([.080)--यह विचारों का विज्ञान है। इसमे विचार के उन नियमों का प्रतिपादन किया गया है 
जनका पालन करने से हम विचारों में सत्यता की प्राप्ति कर सकते है ने में भे 

7 प्राप्ति कर सकते है और अपने विचारों मे से गलतियों को 

वॉर तयों को दूर कर 

प्राचार-मीमासा (808) --मनुष्य का प्राचार-व्यवहार कैसा होना चाहिए, कर्तव्य क्या है, प्रकर्तव्य क्या 
है, इत्यादि आचार-शास्त्र सम्बन्धी सिद्धान्तों का विस्तृत प्रतिपादन झ्राचार-मीमासा में किया गया है । 

सीन्दर्य-श्षास्त्र (85086005 ) -- सुन्दरता की किसी गे 

सु | तात्विक व्याल्या क्या है, किसी बस्तु को सुन्दर मानने का कारण 


मर दि सौन्दर्य 
नया है, सौन्दर्य का मापदण्ड क्या है इत्यादि सौन्दर्य सम्बन्धी सिद्धान्तो की सैद्धान्तिक चर्चा सौन्दर्य-श्षास्त्र में की गई है। 
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तक॑-शास्त्र, आचार-श्षास्त्र शोर सौन्दर्य-क्षास्त्र ये तीनो मिलकर 'सत्ये, शिव, सुन्वरभ' की तास्विक व्याख्या करते है । 

मनोविज्ञान (059 20008५ )--इसमे मन की विभिन्‍न प्रक्रिया का अध्ययन किया जाता है। मन का स्वह्य 
क्या है, मन में विचार-दाक्ति, इच्छा-शक्ति और क्रिया-दाकित का प्रादुर्भाव किस प्रकार होता है, शरीर और मन मे किस 
प्रकार का सम्बन्ध है, बाह्य चेष्टाप्रो के द्वारा भान्तरिक भावों का ज्ञान कंसे किया जाता है इत्यादि मन से सम्बन्ध रखने 
वाली सम॑स्त बातो का विस्तृत विवेचन मनोविज्ञान में मिलता है। धर्तमान में यह विज्ञान जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में भ्रपने 
प्रयोग कर रहा है । 


भारतीय वर्शन पर कुछ प्रारोप 


कहा जाता है कि भारतीय दर्शन निराशावादी है, क्योंकि भारतीय दर्शन ससार का वह नग्न दुश्य उपस्थित 
कर दता है, जिससे कि मानव को ससार में कुछ सार प्रतीत नही होता है। यह झारोप यथार्थ बुद्धि के प्रभाव में ही 
मम्भव हो सकता है। क्या यह कहना लिराशाबादिता है कि ससार दु ख़ो से भरा है तथा जितने भी सुख है वे द खो से 
मिश्रित है ? यदि भारतीय दर्शन ससार को प्रसार श्रोर दुख पूर्ण बतलाता है, तो वह दु खो को निवृत्ति का मार्ग भी 
बवलाता है । मोक्ष के श्रानन्द की या बद्धानन्द की प्राप्ति भी उसी के द्वारा हाती है। कहा हैं-- झानस्दं अह्मणो रूय॑ 
तरुख मोक्षेप्भिव्यज्यते , अर्थात्‌ श्रानन्द ब्रह्म का स्वरूप है और वह मोक्ष मे मिलता है। ससार का भ्रानन्द तो नकली 
ग्रानन्द है| प्रसली ग्रानन्‍्द मोक्ष है श्रौर वही अमृत है। कहा है--भूमेव सु नाल्‍पे सुखमह्ति | याजवल्कय ऋषि की 
पत्नी मैत्रेयी का कथन है---प्रैनाहुं नामृता स्पा किमहूं तेन कुर्याम्‌, प्र्थात्‌ जिसके द्वारा मुर्भ; प्रमृतत्व की प्राप्ति न हों 
उमस मुझे क्या करना है। मैत्रेयी उस अमृतत्व के सामने ससार के सारे पदार्थों को नुच्छ समझती है। नारद मुनि 
सनतकुमार के पास झ्राकर कहने है कि मैने समस्त विद्याओं का अध्ययन कर लिया हैं, किन्तु इसमे मुझे कुछ भी सन्‍्तोष 
नहीं हुआ । अब मुर्भ, अध्यात्म विद्या की शिक्षा दीजिए, क्योकि आत्माको जानने वाला जोक समुद्र से पार हो जाता है (* 

इस प्रकार यदि भारतीय दर्शन ससार को दु ख-बहुल बतलाता है, तो उसको निवृत्ति का उपाय भी बतलाता 
है । इस कारण वह निराशावादी कंसे सिद्ध हो सकता है। पादचास्य दर्शन में यह बात नही है | वहाँ दु ख की सत्ता वो 
बताई गई है, परन्तु उसकी निवृत्ति का कोई उपाय नही बताया गया है, प्रत्युत दु ख़ को स्थायी माना गया है। इस दृष्टि 
से भारतीय दर्शन निराशावादी न होकर पाव्यात्य दर्शन ही निराणावादी ठहरता है, क्योकि वहाँ मनुष्य झपने प्रयत्न 
हारा दु ख से नही छूट सकता। 

भारतीय दर्शन पर दूसरा दोषारोपण यह है कि त्याग की एवं ससार से विरक्ति की शिक्षा देने के कारण वहू 
झकमंण्य है । यह ठीक हैं कि भारतीय दर्शन निवृत्ति की विक्षा देता है, परन्तु साथ में वहाँ सत्प्रवृत्ति की शिक्षा भी दी 
गई है। 

भगवद्गीता मे योग हारा कमंमार्ग भोर त्याग मार्ग का सामज्जस्य किया गया है। योग का प्र्थ है--ईइवर के साथ 
तादात्म्य | यह तादात्मय कर्म से, शान से, ध्यान से तथा भक्ति भ्रादि से भी हो सकता है। वहाँ कर्म को निष्काम कर्म के 
रूप मे बंतलाया है--कर्मण्येवा बिका रस्ते मा फलेष कदाअत | इस प्रकार भारतीय दर्शन को प्रकर्मण्य कहना तर्कसगत 


नहीं है। 
भारतीय दहांन की विधेषताएं 


न्याय, बैशेषिक, साश्य, योग, मीमांसा, वेदान्त, जैन, बौद्ध भौर चार्बाक--ये भारतीय दर्शन के प्रमुख मत है । 
चार्वाक को छोड़कर सभी भारतीय दर्क्षतों की सबसे बड़ी विदेषता है---लक्ष्य का प्रस्तित्व । उनका एक निरदियत लक्ष्य 
है, जिसकी प्राप्ति के लिए वे निश्चित साधन भी बतजाते हैं। बह लक्ष्य है--मोक्ष या मुक्ति । यद्यपि मुक्ति के स्वरूप के 


तन 





कल जन जिताओड: 


हैं तरति शोफभात्मचित्‌ 


१०६ | भ्रोचायत्रो तुलसी प्रभिताद प्रसव [ धतु्य 


विषय में दाशनिकों में भेद है, तथापि मोक्ष नाम की वस्तु में सबका मतंक्‍्य है। उस मोक्ष की प्राप्लि के लिए यद्यपि 
विभिन्‍न दार्शनिको ने विभिन्‍न मार्गों को बतलाया है, तथापि उन सबका लक्ष्य एक ही है। विभिन्‍न मार्गों को बतलाने मे 
कोई विरोध भी नही झाता है, क्योंकि एक ही स्थान पर कई मार्गों से पहुँचा जा सकता है । 

यहां धर्म तथा दर्शन में सदा से ही घनिष्ठ सम्बन्ध रहा हे, क्योकि दोनों का लक्ष्य एक ही है। द्शन-शास्त्र 
के द्वारा धामिक तत्त्वों का निर्णय होने के कारण धामिक तत्वों की सुदृढ़ नीव दर्शन ही है । भारतीय दर्शन को घाश 
बदिवः काल से अविच्छिन्नरूप से प्रवाहित होती चली ग्रा रही ह। यहा दर्शन की उन्नति और विकास किसी अ्यविल 
विशेष के कारण नही हुआ है, किस्तु पूर्व परम्परा से प्रागत सिद्धास्तो को झागे होने काले महर्षियों ने वृद्धिगत किया है। 
यहाँ का दर्शन-शास्त्र बहुत ही स्वतन्त्र, लोकप्रिय तथा ग्रध्ययन का विशिष्ट विषय रहा है। साथ ही अधिक व्यावज्ञस्कि 
तथा सुध्यवस्थित भी है । भारतीय दर्शन सदा ही उदार, व्यापक तथा विवेचनात्मक रहा है । 

यहाँ के दर्शन पर दूसरे देशा के दर्शन का कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा है। प्रत्युत यहां के दर्शन ने दूसरे देशा के 
दर्शन पर ही अ्रधिक प्रभाव डाला है। यूनानी दाशंनिक पाइथेगोरस के धम, रेखागणित सथा दर्शन पर--विशेषरूप से 
अहिसा, पुनर्जन्म झ्रादि के सिद्धान्तो पर भारतीय दर्शन का प्रभाव स्पष्ट दष्टिगोचर होता है । सूफी दाशेनिका पर वेदास्न 
तथा तन्त्र का प्रभाव पडा है। दाराशिकोह ने उपनिषदों का फारसी भाषा में भ्रनुवाद कराकर वितरित किया। फिर 
फारसी से लैटिन भाषा में अनुवाद हुआ, जिसस यूरोपीय दार्शनिक वहुत ही प्रभावित हुए ! जमनी के सुप्रसिद्ध दाशनिक 
शोपेनहाबर ने उपनिषदो स प्रभावित होकर कहा था कि उपनिपद्‌ मेरे जीवन में सन्‍्ताष दने वाले रहे है, और मरी मत्यु 
में भी सन्‍्तोंष देने वाले होगे । 

जेन दर्डन 


भारतीय दर्शन में अपने विपुल साहित्य एवं महच्वपर्ण सिद्धान्ता के कारण जैन दर्शन अपना विधिस्ट स्थान 
रखता है। जैन दर्शन को सुप्र तिष्ठित करने वाले कुल्दकुन्द, समस्तभद्र, उमारवाति, सिद्धशन दिवाकर, प्रकलब , विशा- 
नन्दि, हेमबन्द्र जैसे महान्‌ झ्राचार्य हुए है, जिन्‍्हाने अ्रपन-अपन ग्रन्था मं अपनी प्रखर बुद्धि का परिचय दक र जन दर्णन या 
ध्वजा को सत्र फहराया है । अ्रणृत्रत-प्रान्दोलन के प्रव॒रक ग्राचाय तुलसी भी उत आचार्य के द्वारा प्रवतित सथा प्रद्धगिय 
सांग पर चलकर जन-समाज के अम्यत्थान एवं कल्याण के लिए जनता मे ग्रणत्रती का प्रचार कर जैन दशन सथा जैन- 
धर्म की प्रतिष्ठा को वढा रहे ह । 


क्या जन दहन नास्तिक है? 


किसी दर्शन को आस्तिक या नास्तिक कहने के पढ़ने आ्ास्लिक और नास्निय शब्दों का अर्थ जान लेता आवदयक 

ह। ] साधारण श्र्थ में ईइवर की सत्ता मानन वाले का प्रास्तिक तथा ईड्बर की सत्ता के निषेध करत बाल को नास्लिय 
कहते है । इस भ्रथं मे जैन दर्शन नास्तिक नहीं कहा जा सकता । क्याकि वह ईब्वर की सत्ता मानता ह । यह दुस ही बान 
है कि वह ग्रकाट्य प्रमाणो के आधार पर ईव्वर को सृप्टि-वर्ता नहीं मानता है । व्याकरण के प्राचार्य पाणिनि ' झस्लिक 
और नास्तिक शब्दों का प्र्थ निम्म प्रकार वतलाया हे । परलोक की सत्ता मे विश्वास रखने वाले वी आस्मिक नथा पर ि 
लोक की सत्ता के निषेध करने वाले को तास्तिक कहने है । गस ध्रथ में भो जैन दर्शन नास्निक ते 
शब्दों का भ्रथ भिन्‍न प्रकार से ही किया है । मन के अनसार---प्रास्तिक बढ़ है, 
तथा नास्तिक वह है, जो बेद को प्रमाण न मानकर उसकी निन्‍्दा करे । माब्हिको बेंद निम्दक । जो लाग जैन दर्शन पर 
नास्तिक कहते है, वे मनु के उबरने अर्थ को लेकर ही वसा करते है। यहाँ ध्यान देव योग्य बात यह है कि के है 
समस्त बेद को अप्रमाण नही मानता है, किन्तु उनने ही भ्रश् को प्प्रमाण मानता है, जितना श्र दि ण्द्ध का सा 
होम प्रतीत होता हे । बेद में विज्ञेप रूप में ऐसी दा बाते है, जिन पर जेन दर्शन का हि है रा 3 ड 
बिक गिल, का किक को हि । ; | मे कहा गया है--- 
हिला हिसा न भवति । उस विषय में जैन दर्शन का + हेना है कि जिस प्रकार 'लौकिकी हिंसा' हिसा कही जाती है, 


नहीं है। लेकिन मलु ने उकल 
जो वेद की प्रामाणिकता में बिदयारा करे 


भ्रध्याय ] भारतीय झौर पाइजात्य बहोत [ १०७ 


उसी प्रकार 'बैदिकी हिसा' भी हिसा ही है। उसे प्रहिसा कैसे माना जा सकता है ? वेदों को प्रपौरुषेय मानना भी जैस- 
दर्शन को दृष्ट नहीं है। वेद एक प्रकार की शब्द रचना है। प्रत रामायण, महाभारत, मनुस्मृति भादि की तरह वेदों का 
निर्माण भी एक या प्रनेक व्यक्तियों ने ग्रवश्य किया है। जैन दर्शन के स्याह्ाद, भ्रनेकान्तवाद, कर्मबाद, अहिसावाद, सृरिदि- 
प्रकर्मुत्ववाद ग्रादि अनेक विशिष्ट सिद्धान्त हैं। 





जन रास का विकास 


डा० दशरथ प्रोझ्ता एम० ए० डो० लिट्‌ ० 
रोडर, विल्‍ली-विश्वविज्ञालय 


रास सम्बन्धी उपलब्ध साहित्य में जेन-साहित्य का मुख्य स्थान ह। इस साहित्य के रचनाकाल वा देखते हुए 
यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि स्थागहवी से सोलहवी जताब्दी तक शत-शत जैन रासो की रचना हुई । 


जैनरास का प्रारम्भ 


जिस प्रकार बेप्णव रास का सर्वप्रथम नामोल्लेख एवं विवरण हरिबद्य पुराण में उपलब्ध ह, उसो प्रकार प्रथम 
जेन रास का देवगृप्ताचाय-विरचित नवतस्वप्रकरण के भाष्यकार अ्भयदेव मूरि की कृति मे विद्यमान है | अभमदव सूरि 
ने नवतन्वप्रकरण का भाष्य विक्रम संबत्‌ ११२८ में रचने हुए कहा है कि. ' मकुट सप्तमी एवं 'सन्धिबन्ध माणिवय प्रस्तारिता' 
नामक रासो का सेवन कर ।* 

'मकुट सप्तमी' एवं 'माणिवय प्रस्तारिका नामक रासो के अ्रनिरिक्‍्स प्राचीन रासो में अम्बिकादबी नामक रास 
का स्या रहती शताब्दी मे उल्लेख मिलता है। 'उपदेश रसायन' रास के पूर्व में तीम रास ऐसे है, जिनका केवल नामोस्लेख मिलता 
है, किल्‍तु जिनके वण्य विषय के सम्बन्ध में निश्चित मत स्थिर नहीं किया जा सकता। हां, उद्धरण के प्रसंग मे इतना 
अवश्य कहा जा सकता है कि ये रास नीतिधर्म-विषयक रहे होगे, तभी इनका झनु्मीनस धामिक कृत्य के रूप मे ग्रावश्यव 
माना गया था। विचारणीय विपय यह है कि इन दोनो रासा-'मकुट सप्तमो प्रीर 'माणिकय प्रस्त। रिका व। रचनायाज 
क्या है और किस काल में इनका झनझीलन इतना झ्ावश्यक माना गया है । 

प्रभयदेव सूरि का परिचय जिनवल्लभ सूरि ने इस प्रकार दिया है " चन्द्रकुल-रुपी ग्राकाम के सय श्री बर्े- 
मान प्रभु के शिष्य सूरि जिनेदवर हुए, जो दुलेभ राज की राज्यमभा में प्रतिप्ित थे। मेघानिधि जिन चब्द सूरि संस्थापित 
आी स्तस्भन नवनवांग विवृनिभेदा जिनेद्धपाल श्रभव सूरि उत्पन्त हुए । ' ग्रभयदेव सूरि जिन वल्‍्लभ मे पूत्र और जिन चन्द्र के 
पण्चात्‌ हुए । जिनवल्लभ का उनके गुर जिनेब्बर सुरि ने श्री ग्रभयदेव मूरि के यहा कुछ काल तक जिक्षा प्राप्त करते 
के लिए भेजा । जिनवललभ ने अभयदेव सूरि के यहा वि घिवन्‌ छिक्षा प्राप्त की । जिनवलल्‍लभ का देवलीक-प्रयाण सबत 
११६७५ कार्तिक कृष्णा द्वादशी को हुआ | झत निश्चित है कि श्रो श्रभयदेव मूरि वि० स० १६१६७ म॑ कुछ पूर्व हुए होगे 
झौर यह भी निड्चचित हैं कि उनके समय तक “मुकुट सप्तमी' एवं 'माणिक्य प्रस्तारिका' नामक रास सर्वत्र पसिद्ध हो चुके 
थ। शत इन रासो की रचना बारहवी शताब्दी या उससे पूर्व मानना उचित होगा । 

'उपदेश रसायन रास'सम्मवत उपलब्ध जन रास ग्रन्थों में सबसे प्राचीन है । इस राम में पद्धटिका 
किया गया है, जो “गीतिकोबिदं: सर्वधु रागेषु गीयत इति'/ के भ्रनुसार सभी रागो में पाया जाता है। 

इन उद्धरणों से यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि 'उपदेश रसायन रास' को राम-परम्परा की प्रारर्मक 


 छन्द का प्रयोग 


१ मुझुद सप्तमों सम्धि साणिक्य-प्रस्तारिका प्रतिबस्ध रासकाभ्यामबसेय इति /-भाष्यविदरण, १० ५१ 


झरष्याप ] छोन रात का विकास [ १०६ 


प्रवृति का परिचायक माना जा सकता है । मुकुट सच्तमी एवं माणिक्य प्रस्तारिका' का मस्दिर में प्रवसेवन हस तथ्य 
का प्रमाण है कि इनसे धासिक एवं नैतिक शिक्षाओं का भ्रवश्य समावेश रहा होगा, 'उपदेश रसायन राम' भी उसी 
परम्परा से बिरखित हुआ हो तो कोई आाइच्य नही। 

'उपदेश-रसायन-रास के प्रनुशीलन से घामिक रास की उपयोगिता इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रतीत होती है---“उन 
धामिक नाटकों को नुस्य द्वारा दिखाना चाहिए, जिनमे भरतेत्वर, बाहुबली एवं सगर का निष्क्मण दिखाया गया 
हो। बलदेव दक्षार्णभद्रादि चरित को कहना जआाहिए। ऐसे महापुरुष के जीवन को नर्तन के झाधार पर दिखाता 
चाहिए, जिनमे प्रत्नज्या के लिए सवेग-वासना उत्पन्न हो ।* 

'जम्यूस्वासिवरित' में 'भम्बादेवी रास का उल्लेख मिलता है। जम्बूस्वासिचरित की रचना वि० स० १०७६ 
में हुई थी। इस उल्लेख से भी प्रनुमान लगाया जा सकता है कि प्रस्वादेवी के चरित के प्राधारपर जीवन को प्रध्यात्मतत्त्व 
की ओर उन्मृूख करने के लिए इस रास की रचना हुई होगी । 

हसी प्रकार ग्रपअरण मे एक 'प्रसरग रास' की रचना का भी उल्लेख पाया जाता है। यह रास गभी तक प्रकाशित 
पुस्तक के रूप में नहीं ग्राया है। म॒भे इसकी हस्तलिखित प्रति भी प्रभी देखने को नहीं मिली । बारहवी शताब्दी सक उप- 
लब्ध रासों की सख्या अब तक इतनी ही मानी जा सकती है । 

बारहवी शताब्दी के पश्चात्‌ विरचित उपलब्ध रास-ग्रस्थो की सख्या एक सहख्र तक पहुँच गई है। इनमे से 
अति प्रसिद्ध रासग्रन्थों का सामान्य विवेजन इस लेख में देने का प्रयास किया गया है । 


लेहरवीं शताइदी के रास 


तेरहवी-चौदहवी शताब्दी का काल रास-रचना की दृष्टि से स्वोत्कृष्ट माना जाता है। इस युग में साहित्यिक 
एवं भ्रभिनेयता की दुष्टि से कई उल्क्ृष्ट रचनाए दिखाई पड़ती हैं। जैनेतर रासकोमे काव्य-कला की दृष्टि से सर्वोत्तम 
रास 'सम्देशरासक' इसी युग के प्रामपास की रचना है। वीरर्स पूर्ण 'भरतेष्वर-बाहुबलि घोर रास' तथा 'मरतेड्वर- 
बाहुबलि रास' काव्य की दुष्टि से उसम काण्यों मे परिगरणित होते है। इस रास की भाषा परिमाजित एवं गम्भीर भावों 
के साथ होड लेती हुई चलती है। जैन-रासो में 'जम्बूस्वामि रास' “रैव्लगिरि रास' एवं आबूरास' प्रभृति ग्रन्थ प्रमुख 
माने जाते है। उनकी रचना इसी युग मे हुई है । 

“उपदेश रसायन रास' की शैली पर विरचित 'बुद्धि रास' गृहस्थ जीवन को सुखमय बनाने का मार्ग दिखाता है। 
इसके रचयिता श्राचाझ शालिभद्ग सूरि, सज्जन से विवाद, नदी-सरोवर मे एकान्त-प्रवेश, जुप्रारी से मैत्री, सुजन से कलह, 
गुरु-विह्ठीन शिक्षा एवं घन-विहीन भभिमान को व्यर्थ बताते हुए गाहुंस्थ्य धर्म के पालन पर बल देते है। इस प्रकार 
नैतिकता की शोर मानव सन को प्रेरित करने का रासकारो का प्रयास इस युग में भी दिखायी पडता है। 

जैन धर्म में जीव-दया (भहिसा) पर बड़ा बल दिया जाता है। इस युग में ग्रासिग कवि ने 'जीव-दया रास' से 
श्रायक-धर्म को स्पष्ट करने का सफल प्रयास किया है। 'बुद्धि रास' के समान इससे भी भक्ति, सयम, सत्य आदि पर बल 
दिया गया है। धर्म की महिला बताते हुए कवि धर्मे-प्रेमियों मे विश्वास उत्पन्न कराना चाहता है कि धर्म-पालन से ही 
लोक में समृद्धि और परलोक में सुख सम्भव है। भागे चलकर क॒वि धर्मात्माशरों की कप्ट-सहिष्णुता का उल्लेख करके धर्मे- 
वाजन के मार्ग की भ्योर भी सकेत करता है। इस प्रकार तिरेपन इ्लोकों मे विरचित यह लघुकाय रास प्रभिनेय एवं काय्य- 
छूटा से परिपूर्ण दिखाई पड़ता है । 

इसी युग में एक ऐसा जैन-रास मिलता है, जिसका कृष्ण-बलराम से सम्बन्ध है | तीर्यंकर नेभिनाथ की जीवन- 


१ बल्मिय ताहइय पर गरिचिण्जाह, भरह-सपर निकश्षम न कहिर्ज्माह । 
सक्कव हि.अल रावह-भरियई, सब्चियि प्रंति हुंति पर्व दयई।। 


११० ] ग्राचायं भी तुलसी भभिनतखन प्रस्य [ अबुर्थ 


गाथा के आधार पर, श्री नेमिनाथ रास' की रचना सुमतिगणि ने की । इस रास में कृष्ण के चरित्र से नेमिनाथ के चरित्र- 
बल की झ्रधिकता दिखाना रासकार को ग्रभीष्ट है। कृष्ण नेमिनाथ के चरित्र-बल को देखकर भयभीत हुए कि द्वारावती 
का राज्य उसे ही मिलेगा। भरत मल्लयुद्ध के लिए नेमिनाथ को ललकारा। नेमिनाथ ने युद्ध की निस्सारता समभते हुए 
कृष्ण से मल्लयुद्ध मे मिडना स्वीकार नही किया | इसी समय ऐसा चमत्कार हुआ कि कृष्ण नेमिनाथ के हाथों पर बन्दर 
की भाति भूलते रहे, पर उनकी भुजाप्रो को भुका भी न सके । यह चमत्कार देखकर कृष्ण ने हार स्वीकार कर ली झौर 
वे नेमिनाथ की भूरि-भूरि प्रशसा करने लगे। इसके पहचात्‌ उम्रसेन की कन्या राजिमती के साथ विवाह के प्रवसर पर 
जीव-हत्या देख कर नेमिनाथ के वैराग्य का वर्णन बड़े मामिक ढेग से किया गया है। इसकी ग्रनेक हस्तलिखित प्रतियाँ 
स्थान-स्थान पर जैन भण्डारों मे उपलब्ध है। 

कृष्ण-जी वन से सम्बन्ध रखने वाला एक भ्रौर जैन रास गयसुकुमाल' मिला है। गजसुकुमाल मुनि का जो 
चरित्र जैन-प्रागमों में पाया जाता है, बही इसकी कथा-वस्तु का आधार है। 

इस रास में गजसुकुमाल मुनि को कृष्ण का अनुज सिद्ध किया गया है। देवकी के छे गतक पृत्रों का हसमे 
उल्लेख है । उन पुत्रों के नाम है--प्रनीकसेन, अ्रजिनसेन, अनस्तसेन. अ्नहितरिपु, देवसेन गौर शत्रसेन । देवकी के गर्भ से 
गजसुकुमाल के उत्पन्न होने से बाल-क्रीडा देखने की उनकी अ्रभिलाषा पूर्ण हो, यही इस रास का उद्देश्य है। चौनीस 
इलोकों के इस लघुकाय रास का अभिनय देखने और उस पर विचार करने से शाइवन सुख-प्राप्ति निश्चित मानी गई है । 

रेबतगिरि एवं आबू तीर्थों के महत्त्व के ग्राधार पर 'रैवतगिरि रास एबं 'ग्रावू रास' विशचित हरा । 'रैक्सगिरि 
रास' चार कडव॒को में और 'ग्राबू रास' भासा और ठव्रणी में विभकत है। काव्य-सौष्ठव एवं प्राकृतिक वन वी सूक्ष्मना 
की दृष्टि से 'रैबतगिरि रास उत्कृष्ट रासों में परिगणित होता है । 


चौदहवों शताब्दी के प्रमुख जेन रास 


चौदहवी शती का मध्य आ्राते-झ्ाते रासान्वयी काज्यो की एक नयी शैली 'फागु' के नाम से पनपने लगी। ऐसा 
प्रतीत होता है कि जब जैन-देवालयो मे रास के अभिनय की परम्परा ह्वासोन्मुख होने लगी तो बृहत्‌ रासो की रचना होने 
लगी। इस तथ्य का प्रमाण मिलता है कि रास के अभिनेता युवक-युवतियों के सगीत-माधुय से यत्रतव प्रेक्षण के 
चारित्रिक पतन की श्राशका उपरिथत हो गई । ऐसी स्थिति मे विचारकों ने सगठन के द्वारा यह निर्णय किया कि जैन 
मन्दिरों मे रास-नृत्य एवं ग्रभिनय निषिद्ध घोषित किया जाये इसका परिणाम यह हुआ कि रासकारों ने रास की अ्रभि- 
नेयता का बन्धन शिथिल देखकर बृहत्‌ रास-काव्यों का प्रणयन प्रारम्भ किया। यह नवीन शैली इसनी विकसित हुई 
कि रास के रूप मे पन्द्रहवी शती में और उसके पद्चात्‌ पूरे महाकाठय बनने लगे श्लौर रास की प्रभिनेयता एक प्रकार से 
समाप्त हो गई । 

चौदहवी शती में जनता ने मनोविनोद का एक नया समाधान ढूँढ निकाला और फाग-रचना होने लगी। ये 
फाग सर्वथा झभिनेय होने श्रौर धामिक बन्धनों से कभी-कभी मुक्त होने के कारण भली प्रकार विजामित हुए। 

इसी शती की प्रमुख रचनाओं मे 'कछली-रास' एवं 'सप्त क्षेत्री रास' का महत्व है। 'कछली राम' बोली अमन 
नगर के माहात्म्य के कारण विरचित हुआ । यह नगर पअरस्ति-कुण्ड से उत्पन्न होने वाले परमारो के राज्य में स्थित है। यह 
पवित्र तीर्थ श्राबू की तलहटी में स्थित होने के कारण पुण्यात्माओं का वास-स्थल माना गया है। यहाँ पा्वजिन का विशाल 
मन्दिर है, जहाँ निरन्तर पादवंजिन भगवान्‌ का गणगान होता रहता है। यहाँ निवास करने वाले माणिक प्रभु सरि ध्राय- 
बिलादि ब्रतो का निरन्तर पालन करते हुए भ्पना शरीर कृश बना डालते थे । उन्होंने भ्रन्तकाल समीप जानकर उदयतिह 
सूरि को भ्रपने पद पर झसीन किया । उदयसिह सूरि ने भ्रपने गुरु के प्रादेश का पालन किया औ्रौर तप के क्षेत्र मे दि 
क्राप्त करके गुजरघरा, मेवाड़, मालवा, उज्जैन भ्रादि राज्यो मे श्रावको को सद़म का उपदेश किया । उन्होने कफ 
पर सथ की प्रभावता की भौर वृद्धावस्था मे कमलसूरि को अपने पद पर विभूषित्त करके प्रनशन द्वारा प्रपभी श्राष्पा फो 


भ्रष्याय ] जैन रास का विकास [ १११ 


शुद्ध किया। इसे प्रकार हस रास में कछली तगरी के सीन सुनियों की जीवस-गाथा का सकेत प्राप्त होता है। इससे पूर्व 
विरलित रासो में प्राय एक ही मुनि का माहात्म्य सिलला है। इस कारण यह रास झपनी विशेषता रखता है। प्रज्ञा- 
लिखक सका यह रास वस्त में विभाजित है झौर प्रत्येक वस्त के प्रारम्भ में शुवषद के समान एक पदाह् की पुनरावत्ति पाई 
जाती है। जैसे--१ तम्कि मयरों य तम्हि लयरी २ जिस नयरो य जिस नयरी ३ ताव संधीढ़ ताव संधीड । यह शैली 
जैन-काव्यों मे आज भी पाई जाती है। सम्भवत एक व्यक्ति इनको प्रथम गाला होगा और तदुपरानत 'कोरस' के रूप में 
झ्न्‍्य गायक इसकी पुनरावृत्ति करते रहे होगे । 

जैन-मन्दिरों मे रास को नृत्य द्वारा ध्रभिव्यक्त करने की प्रणाली इस काल में भली प्रकार प्रचलित हो गई थी । 
वि० स० १३७१ में प्रस्वदेव सूरि-विरक्षित 'समरा रासो' इस युग की एक उत्तम कृति है। बारह भासाश्रों मे विभक्‍न यह 
कृति रास-साहिस्य को नाटक की कोटि में परिगणित कराने के लिए प्रअल प्रमाण है। इस रास की एकादशी भासा का 
जौधा हलोक इस प्र कार है--- 

जलबट नाटक जोई तवरंग ए रास लाउडारास ए। 
जलाशग के समीप लकुटारास की शैली पर रास खेले जाने का स्पष्ट उल्लेख सिलला है । 

हसी कृति की हादशी भासा में समरा रास वो पठन, सनन करने बालो को पुण्यात्मा माना यया है ।' रास-साहित्य 
के विविध उपकरणों वी भी इसमे चर्चा पाई जाती है । 

दस युग की एक निराली कृति “सप्तक्षेत्री रास है। जैन-धर्म मे विव्व (बह्माण्ड) की रचना, सप्तक्षेत्रो की 
सृप्टि एव भरतखड के निर्माण की विशेष प्रणाली पाई जाती है। 'सप्लक्षेत्री रास! में ऐसे नीरस विषय का वर्णन सरस- 
संगीतमय भाषा में पाया जाता कवि-जातुर्य एवं रास-माहात्म्य का पर्चायक है । सप्लक्षेत्रों के वर्णन के पठ्चात्‌ श्रावक्र 
के बारह मख्य व़तो का उल्लेख भी किया गया है । 

११६ इलोकों वाले इस रास मे ब्रत-उपयास, चरित्र आदि का स्थान-स्थान पर विवेचन होने में यह रास पाठय- 
सा प्रतीत होने लगता है किन्तु सम्भव है, जैन धर्म की प्रमख शिक्षाओं की झोर ध्यान श्राक्धित करने के लिए नृत्यो हारा 
इस रास को सरस एवं चिक्ताकर्षक बनाने का प्रयास किया गया हो । यह तो निः्सन्देह मानना पडेगा कि जैन धर्म का 
हलना विस्तृत विवेचन एकत्र एक रास में मिलना कठिन है। कवि इसके लिए भूरि-भूरि प्रद्सा प्राप्त करने का भाजन 
है । कबि ने विविध गेय छल्दो का प्रयोग किया है, श्रत यह रास-काव्य अभिनेष साहित्य की कोटि में शा सकता है । 

चौदहवी शताब्दी में जैन धर्म-प्रतिपालक कई महानुभावों के जीवन को केन्द्र बनाकर विविध रास लिखेंगए। 
टरस युग की यह भी एक विशेषता है। ऐसिहासिक रासो की परम्परा इस शताब्दी के पठचान्‌ भली प्रकार पल्लबित हुई। 


पन्‍्द्रहवीं शती के मुख्य रासकार 


९. शालिभव् सूरि--इन्होने 'पढ़व चरित' की रखना देवचन्द मरि की प्रेरणा मे की । यह एक रास-काव्य है, 
जिसमे महाभारत को कथा वर्णित है। केवल 3६५ पक्तियों में सम्पूर्ण महाभारत की कथा सार-रूप से कह दी गई है। 
कथा में जैन-धर्मानुसार कुछ परिवर्तन कर दिया गया है परन्तु यह सब यौण है। काव्य-सौष्ठव, काव्यवन्ध और भाषा, 
तीनो की दृष्टि से इस ग्रन्थ का विशेष महत्व है। ग्रन्थ का वस्तु-सविधान बडा ही ग्राकषेक है। इतिवृत्त के तीत्न प्रवाह, 
घटनाओ के सुन्दर संयोजन शौर स्वाभाविक विकास की ओर हमारा ध्यान अपने-आप झ्राकथित होता है। दूसरी ठवणी 
में ही कथा प्रारम्भ हो जाती है-- 


१ रजियक ए रजियक ए रचियक सबरा। रासो, 
एहु रास जो पढ़इ गृणह माचिज जिणहरिदेह। 
श्रवणी सुणद सो बवठऊ ए, 
तीरथ ए तीरणथ ए तीरय भात्र फलु लेई ॥। 


११२ ] झादापंथ्री तुबसी प्भिमसखत प्रस्थ [ अत 


हुविणा-उरि पुरि-कुरि-सरि|द के रो कूलमंडण। 

सहजिहि संतु चुहाग सोल हुड नखर संतणु।॥ 
कथानक दी गति की दृष्टि से चतुर्थ ठवणी का प्रसग विशेष उल्लेखनीय है । ऐसे झनेक प्रसग इस ग्रन्थ में मिलते हैं। 
काव्य-बन्ध के दृष्टिकोग से देखा जाये तो समस्त ग्रन्य १५ ठबणियों (प्रकरणों) मे विभाजित है । प्रत्येक ठवणी गेय है। 
प्रस्येक ठबणी के भ्न्‍्त में छत्द बदल दिया गया है भौर श्रागे की कथा की सूचता दी गई है । इस प्रकार इस ग्रन्थ में बन्ध- 
वेविध्य पाया जाता है। 

२. जयानन्द सरि--..इतकी कृति 'क्षेत्र प्रकाश! है। वि० स० १४१० के लगभग इसकी रचना हुई । यह भी एक 
रास ही है। 

३. विजयभव्र सूरि---इनके 'कमलावती रास' (वि० स० १४११) में ३६ कड़ियाँ हैं श्रौर 'कलावती रास ' में 
४६ कड़ियाँ हैं। इसमे तत्कालीन भाषा के स्वरूप का भ्रच्छा ग्रभास मिलता है। 

४. बिनयप्रभ--गौतमरास' (वि० स० १४१२) ५६ कड़ियों का यह ग्रन्थ ६ भासा (प्रकरण) से विभकक्‍त 
है। प्रत्येक भासा के भ्रस्त में छन्द बदल दिया गया है । इसकी रचना कवि ने खभात में की है--- 

लउबह से बारोत्तर वरिसे गोग्स गणघर। 
केवल दिवसे, खंभनपर प्रभुपास पसाये कीधो।॥! 
कवित उपगार परो झादि ही मगल एह भणीजे। 
परब महोत्सव पहिलो दी जे रिद्वि-सिद्ध कल्याण क रो ॥ 

इस ग्रन्थ मे काव्य चमत्कार भी कही पाया जाता है। अ्रलकारों का सुन्दर उपयोग ऋलकता है| चमत्कार का 
मूल भी यही झ्रलकार योजना हैं । 

काव्य-बन्ध की दृष्टि से यह ग्रन्थ छ भासा (प्रकरण) में विभाजित है। छन्द-बैविध्य भी इस मे पाया जाता 
है और इसका गेय तत्त्व सुरक्षित है । 

५. शानकलश मुनि---' श्री जितोदय सूरिपट्टाभिषेक रास' (वि० स० १४१५)३७ कड़ियो के इस ग्रन्थ मे 
जिनोदय सूरि के पट्टाभिषेक का सुन्दर वर्णन है। भ्रनकारिक पद्धति में लिखित एक सुन्दर एवं सरल काव्य है। 

काव्य की दृष्टि से इसमे वेविध्य कम ही है। रोला, सोरठा, घत्ता भ्रादि छन्दों का प्रयोग पाया जाता है। 
सस्कृत की तत्मम शब्दावली इसमे पाई जाती है। साथ ही तास, सीसु भ्रादि रूप भी मिलते है। तोयरे, नोबढ़, पाहि, 
परि, हारि, दीसई, लेखई जेसे रूप भी मिलते है । 

६ पहुराज--इन्होने भ्रपने गुरु जिनोदय सूरि की स्तुति मे छ' छ्मय लिखे है। प्रत्येक छप्पय के भ्रन्त में अपना 
ताम दिया है। इन छप्पयो से ऐसा विदित होता है कि प्रपश्नश के स्वरूप को बनाए रखने का मानों प्रयत्न-सा 
किया जा रहा हो | इस जाणिकरि, बखाणइ झ्रादि गब्द इस मे प्रयुक्त हुए हैं। 

इसी यूग मे किसी अज्ञात कवि का एक और छप्पय भी जिनप्रभ सूरि की स्तुति का मिला है। सम्भव है, यह 
लघु रचना भी रास-संदृश गायी जाती रही हो । पर जब तक इसका कही प्रमाण नही मिलता , इसे रास कैसे माना जाये ? 

७ विजयभद्र-हँसराज वच्छुराज चउपई' (वि० स० १४६६) हँस और बच्छ राज की कथा इसमे वणित है। 

८ प्रसाइल-- हँसाउली' । इसमे हँस श्ौर बच्छशाज को एक लोक कथा है। हँसाउली' का वास्तविक नाम 
हँसवछचरित' है। यह एक सुन्दर रसात्मक-काव्य है। इसका श्गी रस है--अद्भूत । ककण और हास्य रस को भी स्थान 
मिला है। तीन विरह-गीतो में करण रस का भ्रच्छा परिपाक हुआ है। 

छुन्द की दुष्टि से दृहा, गाथा, वस्तु और चौपाई का विशेष प्रयोग पाया जाता है। 

इस ग्रन्थ की विशेषता है--इसका सुन्दर चरित्राकन । हंस ध्रौर बच्छ दोनो का चरित्र स्वाभाविक बन पड़ा है । 

€. मेदनंदनगणी---श्री जिनोदय सूरि विवाहलउ'। इसका रचषमा-काल है वि० स० १४३२ के बाद । इसमें 
श्री जिनोदय सूरि की दीक्षा के प्रसंग का रोचक वर्णन है। रचयिता स्वयं श्री जिनोदय सूरि के शिष्प थे। चबाजीस 
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कृडियों का यह काव्य प्रलकारिक शैली में सिला गया है। 

काव्य बन्ध की दृष्टि से भी इसका विशेष महत्व है। मूलणा, वस्तु, घात, पादाकुल का विशेष प्रयोग पाया 
जाता है। इन्होंने बस्तीस कूलणा छन्दों में रलना को । 

इसी कवि का बसीस कड़ियो का काव्य-प्रन्थ है--- ग्रजित-शान्ति-स्तवन । कहा जाता है कि कवि संस्कृत का 
विद्वान्‌ था, परन्तु श्रव तक उसकी कोई प्रति प्राप्त नही हुई । 

इस यूग में मातका भौर कक्‍्का (वर्ण-माला के प्रथम श्रक्षर से लेकर झन्तिम वर्ण तक क्रमण पद-रचना) शैली 
में भी काव्य-रखना होती थी | फारसी में 'दीवास' इसी शैली में लिखे जाते हैं। जायसी की 'अ्रखरावट' भी इसी शैली में 
लिखा गया है। 

देवमुन्दर सूरि के किसी शिष्य ने उम्नहेत्तर कड़ियों की 'काक वन्धि चउपई की रचना की है। इस ग्रन्थ मे 
कोई विधेष उल्लेखनीय बात नहीं है। कवि के सम्बन्ध मे भी कुछ ज्ञात नहीं होता , केवल इतना ही जाता जा सकता है कि 
श्रारम्म में बह देवसुन्दर सूरि को नमस्कार करता है। देवसुन्दर सूरिवि० स० १४५० तक जीवित थे, ब्रत रचना भी 
उसी समय की मानी जा सकती है। 

भआषा की दृष्टि से देखा जाए तो तत्सभम शब्दों का बाहुल्य पाया जाता है। साथ ही बीजह, चितव३, खाघह, 
जिणवर प्रादि एब्द-प्रयोग भी मिलते हैं । 

इस युग में जैनों के प्रतिरिक्त प्रन्य कवियों ने भी काव्य-रचना की है, जिसमे श्रीघर व्यास विरचित 'रणमल- 
छाद' का विशेष स्थान है । 

१०, हुंस--शालिभद्र रास' (वि० स० १४५५), कडियाँ २१६। इस काव्य की खडित प्रति प्राप्त हुई है । 
हसे कवि जिनरतल सूरि के शिष्य थे । आश्विन सुदी दशवी के दिन यह रास-रचना पूर्ण हुई । 

११. जपशेखर सूरि---प्राकृत, सस्कृत भ्ौर गूजराती के बड़े भारी कवि थे। इनके गरु का नाम था---महे न्द्रप्रभ 
सूरि। इनकी मुख्य रचना है 'प्रबोध जिन्तामणि' (४३२ कड़ियो वाला एक रूपक काव्य) । रचना-काल वि० स० १४३२ 
है । इसकी रचना संस्कृत भाषा में भी है । 

इसीके साथ कवि ने त्रिभुवन-दीपक-प्रबन्ध' वी रचना देशी भाषा मे की है। उसके 'उपदेश चिस्तामणि' नामक 
सस्कृत-ग्रस्थ मे बारह हजार से भी भ्रधिक श्लोक हैं। इसके भ्रतिरिकत शत्र॒ुजय तीथे द्वानिशिका, गिरनारगिरि द्वात्रि- 
शिका, महावीर जिन द्वातरिशिका, जेन कुमार सम्भव, छन्द शेखर नवतत्त्व कुलक, अजित शान्तिस्तव, धर्म-सर्वस्थ प्रादि 
मुख्य हैं। जयणेखर सूरि महान्‌ प्रतिभा-सम्पन्य कवि थे। इस रास नाम से इनकी कोई पृथक्‌ कृति नहीं मिलती, किन्तु 
शत्रुजय तथा गिरनार तीर्थों पर बत्तीस छन्दों की रचना रास के सदृश गेय हो सकती है। इस प्रकार इसे रासान्वयी 
काव्य माना जा सकता है। 

१२. भोम---प्रसाइत के ब्राद लोक-कथा लिखने वालो मे दूसरा व्यक्ति है--भीम । उसने 'सदयवस्सचरित' की 
रचना वि० स० १४६६ में की । कबि की जाति और नियास-स्थान का पता नहीं मिलता । 

यह एक सुन्दर रसमयी कृति है। ग्रत्थारम्भ में ही प्रतिज्ञा की गई है--- 

सिगार हास करुणा रदो, वोशा भयात थीभत्थों । 
झब्भुत शत तबंइ रसि अंपिस सुदय वच्छास्स । 

फिर भी विशेषरूप से वीर शौर भ्रदूभुत रस मे ही श्रधिकांश रचना हुई है। शगार का स्थान भ्रतिगौण है। 
भाषा प्रौजपूर्ण एवं प्रसादगण-युक्त है। 

परनेक प्रकार के छुम्दों का प्रयोग इसमें पाया जाता है | दृह्य, पद्ध डी, चौपाई, वस्तु, छप्पय, कृडलिया और मुक्ति- 
दाम का हसमे भाधिक्य है। पदो का भी वैविध्य है । 

१३. झालि सुरि--ईन्होंने पौराणिक कथी के प्राधार पर १८२ छन्दों की एक सुन्दर रचना की। जयशेखर 
सूरि के पदचात्‌ वर्णव्तों में रचना करने वाले यही व्यक्ति है। भाषा पर इनका पूर्ण अधिकार था। कार्व्यं-बन्ध की दृष्टि 
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से इस ग्रन्थ का कोई मूल्य नही, परन्तु विविध वर्णवृत्तों का विस्तृत प्रयोग इसकी तिशेषता है । 

गद्य और पद्य मे साहित्य की रचना करने वालो में सोमसुन्दर सूरि का स्थान सर्व प्रथम है। अनेक जैन-प्रन्थो 
का इन्होने सफल अनुवाद किया है। इनके गद्य-ग्रन्थों मे बालावबोध, उपदेशमाला, योगशास्त्र गआरराधना-पताका, नवतत्व 
ग्रादि प्रमुख है। कहा जाता है कि इन्होंने झ्राराधना-रास की भी रचना की थी । परन्तु अब तक उसने ग्रन्थ अपाप्य है । 
इनका दूसरा प्राप्त सुन्दर काव्य-ग्रत्थ है, 'रग सागर नेमिनाथ फाग'। नेमिनाथ के जन्म से इनका चरित्र आरम्भ किया 
गया है। 
यह काव्य तीन ग्रन्थों मे विभक्‍त है, जिनमे क्रश ३७, ४४ और ३७ पद्य है । छन्दो में भी वेविध्य है । भ्रनुष्टप, 
घार्दूलविक्रीडित, गाथा आदि छन्दो का विशेष प्रयोग पाया जाता है । 

इस य्रुग मे 'खरतर गुण वर्णन छप्पय' नामक एक झ्रौर विस्तृत ग्रन्थ भी किसी भ्जशात कवि का प्राप्स हुशा है। 
इतिहास की दृष्टि से इस काथ्य का विशेष महत्त्व है । कई ऐतिहासिक घटनाए इसमें ग्राती है। काव्यतत्त्व की दृष्टि से 
इसकी विशेष उपयोगिता नहीं है । इसकी भाषा अवहट्न से मिलवी-जुलती है। कही-वही डिगल का प्रभाव भी परिलक्षित 
होता है ! 

लोक-कथाओ को लेकर लिखे जाने वाले काव्यो--हस बच्छ चठगई हसाउली और 'सदय वत्स चरित' के 
पदचात्‌ हीरानन्द सूरि विरचित 'विद्याविलास पवा४्ठ' का स्थान आता है। इनवी ग्रन्य हुतियाँ भी मिलती है, यथा 
'बस्तुपाल तेजपाल रास', 'कलिकाल दर्शाण भद्रकाल' प्रादि। परन्तु इन सबमे श्रोठ है---'विद्याविलास पवाड । काठप- 
सौष्ठव, काव्य-बन्ध और भाषा, हन तीनों की दृष्टि से इस क्रति का विशेष महत्व है। उसकी कथा लोक-कथा है जा 
मल्लिनाथ काव्य में भी मिलती है । 

काव्य-बन्ध की दृष्टि से भी इसका विशेष महत्त्व है। इसमें सवेया दी, वस्तु-छन्द, दृह़े, चौणाई, राग भोम- 
पलासी, राग सघूड, राग बसन्‍्त झादि का विपुल प्रयोग मिलता है। समस्त ग्रन्थ गेय है और पही इसकी वर्शेषता है । 
प्रत्येक छन्द के भ्रन्त मे कवि का नाम पाया जाता है । 

सामाजिक जीवन की दृष्टि से भी इसका महत्व है। राजदरवार, वाणिज्य नारी तो तेक " समाज मे होने 
वाले कलह, राज्प की खटपट, विवाह-समारोह गझ्रादि का सजीव वर्णन इसमे पाया जाता है | 
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पन्द्रहवी शताब्दी तक विरचित परवर्ती अपभ्रश रासो के विवेचन एवं विश्लेषण से हम इस निष्कप पर पहुंचने 
है कि इस काव्य-प्रकार के निर्माता जैन-मुनियों का आशय एकमात्र धर्म-प्रचार था। जेन-धर्म में चार प्रकार के प्रनयोग 
मूलन्प से माने जाते हैं, जिनके नाम है द्रव्यानुगरोग, चरणकृरणानुयोग, कथानयोग और गणितानयोग । गज मियोग के 
प्राधार पर भ्रनेक रास लिखे गए हैं, जिनमे द्रव्य, गुण, पर्याव, स्पाद्ताद, तय, झनेकान्तवाद एव तत्व-ज्ञावका उपदेश सन्निहित 
है । ऐसे रासो मे यशोविजय गणी विरचित 'द्रव्यगणपर्याय नो रास' सबसे अ्रधिक माना जाता है। चः्णकर्णानयोग के 
आधार पर जिरचित रासों मे महामुनियों के चरित्र, साधु-एृहस्थों के धर्म, अ्रगव्रत-महाद्रन-पालन की विधि क के 
उक्कीस गुण, साधुओं के सत्ताईस गण, सिद्धो के श्राठ र॒ण, श्राचायों के छ्तीस श्रौर उपाध्याय के पच्चीस गणो का वर्णन 
मिलसा है। “उपदेश-रसायन-रास' इसी कोटि का रास प्रतीत होता है। कथानयोग रास में, कल्पिल प्रौर ऐलि 
हामिक, दो प्रकार की कथा-पद्धति पाई जाती है। यद्यपि कल्पित रासो की अल्प श्लय पा जल | लि- 
आम सीओ अ्गडध्तु रास, 'चूनडी रास', 'रोहिणीया घो: रास, 'जोग रासो' धॉविदशान' 'जोगी बिक 
प्रादि का नाम उल्लेख्ीय है ।यदि “चतुष्पादिका' को राशान्वयी काव्य मान ले, तो विजयभद का 'हमराज बच्छ-राज' 
एव प्रसाइन की 'हसाउली' लोककथा के झ्राघार पर विरचित है। हैसटाज बना 
ऐलिहासिक रासो की सल्या धरपेक्षाकृत प्रधिक है। ऐतिहासिक रासो में भी रासकारों 
लिया है भ्रौर भ्रमीष्ट मिद्धि के लिए काव्य रस का मन्लिवेश करके ऐैविहासिक शसों को २ पता को बीते 
कप 7 7माप्नुत कर देने की जेष्टा की 


प्रध्याव ] जैन रास का विफास [ ११५ 


है। किन्तु ऐसिहासिक रासो में ऐतिहासिक घटनाओं की प्रधानता इस बात को सिद्ध करती है कि रासका? की दृष्दि 
कल्पना की भ्रपेक्षा इलिहास को झधिक महत्व देना चाहती है। ऐतिहासिक रासो में ऐतिहासिक रास संग्रह, के चार 
भाग भप्रत्यन्त महस्व के है । 

गणितानुयोग के झ्राधार पर विरचित रासो में भूगोल और खगोल के वर्णन को महत्व दिया जाता है। इस 
पद्धति पर विरचित रास सृष्टि की रचना, तारा-प्रहो के निर्माण, सप्तक्षेत्रो, महाद्वीपो, देश-देशान्त रों की स्थिति श्रादि 
का परिचय देते है। ऐसे रासो मे विश्व के प्रमुख पवेतो, नदी-सरोवरों, वन-उपवनो, उपत्यकाओ और मरुस्थलो का 
वर्णन एवं प्राकृतिक सोन्दय्यं की छटा का वर्णन प्रिय विषय रहा है। किन्तु गणितानुयोग पर निर्मित रासो मे प्राकृतिक 
छूटा की भ्रपेक्षा प्रकृति मे पाये जाने वाले पदार्थों की नामावली पर ग्रधिक बल दिया जाता है। ऐसे रासो में 'सप्तक्षेत्री 
रास' बहुत अधिक प्रसिद्ध है| 

जिस युग में लथुकाय रास श्रभिनय के उद्देश्य से लिखे जाते थे, उस युग मे कथानक के उत्कर्ष एवं श्रपकर्ष, 
चरित्र-चित्रण की विविधता एवं मनोवेज्ञानिक सिद्धान्तों की रक्षा पर उतना बल नहीं दिया जाता था जितना काब्य को 
पसमय एवं अ्भिनेय बनाने पर । श्रागे चलकर जब रास लध॒ुकाय न रहकर विशालकाय होने लगे तो उनमे अ्रभिनेय 
गणी को सर्वथा उपेक्षणीय माना गया और उनके स्थान पर पात्ो के चरित्र-चित्रण की विविधता, कथा-बस्तु की 
मौलिकता व चरित्रों की मनोवैज्ञानिकता पर बहुत बल दिया जाने लगा। 

रस की दृष्टि से इस युग में वीर, श्यृूगार, करुण, बीभत्स, रोड झ्रादि सभी रसो के रास विरचित हुए । 





जैन दर्शन के मौलिक सिद्धान्त 


श्री दरबारीलाल जेन कोठिया, एम० ए०, न्यायाचार्य 
प्राध्यापक, संस्कृत महाविद्यालय, हिखू-विध्वविद्यालय, घाराणसी 


यो तो सभी दर्शनों मे अपने-प्रपने सिद्धान्त भौर श्रादर्श होते है। किन्तु जैन दर्शन के सिद्धान्त और आदर 
अपना कुछ विशेष स्थान रखते हैं। उसके सिद्धान्तों की विशेषता यही है कि उनमें व्यापकता तथा भ्सकीर्णता के साथ 
विचार को भी स्थान प्राप्त है। यहाँ जैन दर्शन के उन्ही मौलिक सिद्धान्तों पर कुछ प्रकाश डालने का प्रयत्न किया गया है। 


परीक्षण-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का सबसे पहला और कठोर, किन्तु महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यह है कि किसी बात को तुम इसलिए ग्रहण 
मत करो कि वह अमुक की कही हुई है औौर भ्रन्य को इगलिए मत छोडो कि वह ग्रमुक की कही हुई नही है। किन्तु 
परीक्षण की कसौटी पर पहले उसे कस लो और उसकी सत्यता तथा असत्यता वो जान लो । यदि परीक्षण (पर ) द्वारा 
वह सत्य सिद्ध हो, तो उसे स्वीकार करो श्र यदि सत्य सिद्ध न हों, नो उसे ग्रहश मत करो--उससे उपेक्षा (न राग और 
न ह्ैंष) धारण कर लो । जीवन बहुत ही ग्रत्प है, उसके साथ खिलवाड़ नहीं होना चाहिए। एक पैसे की हाड़ी खरीदी 
जाती है, तो वह भी सब तरह से ठोक-बजाकर सी जाती है । फिर जीवन-विकास के मार्ग को चुनने मे भूल क्यों होनी 
चाहिए ? ग्रत जीवन-विकास ग्रथवा आत्मोन्नति के लिए परी क्षण-सिद्धान्त नितान्‍त द्रावध्यक है और उसे सर्दव उपयोग 
में लाना चाहिए । लौकिक कार्यों मे एक वार भी यदि उसकी उपेक्षा कर दी जाये, तो वहाँ भी उसकी उपेक्षा करने से 
भयकर झलाभ झौर हानियाँ ही पलले में पटती है, तो फिर धर्म के विषय में उसकी उपेक्षा तो होनी ही नहीं चाहिए। 
मानव-जीवन और उसके लिए धर्म बार-बार नही मिलते हैं। यदि जीवन के साथ ऐसे धर्म का गठ-बन्धन हो गया है कि 
जीवन-विकास पर उसका कोई प्रभाव ही नहीं पड़ रहा है, तो मानव-जीवन और उससे सम्बन्धित धर्म दोनों ही उसके 
लिए व्यथ भार है । भ्रत धर्म के सम्बन्ध में तो परीक्षण-सिद्धान्त बहुत ही झ्ावश्यक है । हँन दर्शन में सम्यकत्व के प्राठ 
अ्रगो का जहाँ वर्णन किया गया है,उनमे श्रमूढ़ दृष्टि का विशिष्ट और महल्कपूर्ण स्थान है। एक सत्यान्वेषी को सत्यान्वेषण 
में भ्र + मूढ़ दृष्टि होना परम आवश्यक है । उसके बिना वह सत्य का अ्स्वेषण ठीक तरह से नहीं कर सकता है । यह प्रमृढ 
प्टि' ही परीक्ष ग-सिद्धाल्त है श्रौर दूसरी कोई वस्तु नही है। जैन दर्शन के टस अमुढ दु प्टि बनाम परीक्षण-सिद्धाल्त के 
झ्राघार पर जैनाचार्यों ने यहाँ तक घोषगा की है कि ईव्वर-परमात्मा जैसी श्रद्धेय श्र सर्वोच्च वस्तु को भी परीक्षा करके 

मानों | जैसा कि झ्राचार्थ हरिभद्र ने प्रकट रूप से कहा है-- 
“महाबीर में न तो मेरा अ्नराग है श्रौर न कपिल आदिको मे द्वेध है । किल्‍त जिसके वचन युक्तिपूर्ण है,उन्ही का 

ग्रनुगमन करना न्याययृक्‍त है। 

कर गए गत गम 
2 क्षा-मीमासा की है श्रौर परीक्षा के 


१ पक्षपातों न में बोरे न 6 थः कपिलादियु । 
युक्तिमद्चर्त यस्य तस्य कार्य परिप्रह ॥ 


अध्याय ] लग दर्शन के मौलिक सिद्धास्त [ ११७ 


पश्चात्‌ उनमें परमात्मा के योग्य गुणो को पाकर उन्हे परमात्मा स्वीकार किया है। विद्यानन्द आदि उत्तर कालीन 
झाचायाँ ने भी 'प्राप्तपरीक्षा' जैसे परीक्षा-प्रस्थो का निर्माण करके परीक्षण के सिद्धान्त को उद्दीप्त किया है। वस्तुत सत्य 
का ग्रहण परीक्षण के सिद्धान्त को स्वीकार किये बिना हो ही नहीं सकता । श्रत जँन दर्शन में उसे प्रथम महत्त्व दिया गया 
है झौर उसे श्रपताया गया है। हमे प्रसन्‍नता है कि झ्राज विज्ञान के यूग में समूची दुनिया भी इस परीक्षण-सरिद्धान्त को 
स्वीकार करने लगी है । इतना ही नहीं उसे प्रामाणिकता की सत्रेच्चि कसौटी माना जाने लगा है श्रौर जो विज्ञान 
[ $06706 ) के नाम से हमारे सामने प्रस्तुत है । 

यहाँ एक बात और कहने को रह गई है, वह यह कि परीक्षक को न्‍्यायवान्‌ (उपपक्तिचक्षु) और निष्पक्ष 
(समदृष्टि ) होना चाहिए। इससे यहू फल होगा कि उसका निर्णय विचारपूर्ण एवं प्रश्नान्त तथा सत्य होगा और बह 
सत्य के ग्रहण एवं झ्नुसरण में सदैव प्रस्तुत रहेगा । 


स्थाद्ाद-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का दूसरा मौलिक सिद्धान्त स्थाह्ाद है । कोई भी वस्तु क्यो न हो, उसे एक पहलू से मत देखो उसे 
सभी पहलओ्रो-दप्टियों से देखों, क्योकि हर वस्तु अनुकूल-प्रतिकल, विरोधी-अविरोधी श्रादि झ्नेक पर्मो का पिण्ड है। जो 
भोजन भूखे के लिए उसकी भूख-निव॒लि बरने से भ्रच्छा एवं झमृतोपम है, बही भोजन भरपेट (ग्रफरे झजीर्णवान ) 
के लिए प्रनिष्टकर एवं विष-तुस्य है। जो दूध अनेको के लिए पौष्टिक और लाभदायक होता है, वही दूध पित्तज्वर वाले 
रोगी को अच्छा नहीं लगता । जो अग्नि रोटी बनाने, प्रकाश करने भ्रादि के लिए उपयोगी श्रौर लाभ पहुँचाने वाली है 
वही प्रग्नि करोडो-प्ररबो की सम्पत्ति को राख बना देने वाली भी है | इससे यह ज्ञात हुआ कि सभी वस्तुओं में अनुकल- 
प्रतिकल झनेक धर्म समाये हुए है । एक धर्म वाली कोई भी वस्यु नही है, भ्रत' उसे एक हो पहल से देखता भ्रौर मानना 
उचित नहीं है। यदि ऐसा किया जायेगा तो वस्तु के साथ तो श्रन्याय होगा ही, किन्तु उसकी सत्यता को भो हम सही 
पा सकेगे। अ्तएव उसे स्थात्‌ की मान्यता--स्याद्राद श्रर्थात्‌ भ्रपेक्षा-सिद्धान्त द्वारा देखना और मानना चाहिए। जब 
वस्तु झनेकास्तात्मक--अनेक धर्मरूप है, तो उसका निर्दोष दर्पण स्थाद्राद ही हों सकता है, जिसमे समग्र धर्म प्रतिबिस्वित 
हो सकते है श्लौर एक की भी उसमे उपेक्षा या प्रभाव नही हो सकता हे । इतना हो सकता है कि एक धर्म की विव्षा मे 
उसकी प्रधानता भौर शेष धर्मों की विवक्षा न होने से उनकी अ्प्रधानता (गौणता झ्रथवा तदगता ) रहे” और वस्तुत यही 
होता है | स्पाठाद का प्रयोजन है--यथावत्‌ वस्लु-तत्व का ज्ञान कराना, उसकी ठीक तरह से व्यवस्था करना, और 
स्थाद्राद' शब्द का प्र्थ है--कथचित्‌वाद, दृष्टिवाद, अपेक्षावाद, सर्वेधा एकान्त का त्याग, भिन्‍न-मिन्‍न पहल्रो से बस्तु- 
स्वरूप का निरूपण, मुख्य भ्रोर गौण की दृष्टि से पदार्थ का विचार, अपनी दृष्टि को रखते हुए श्रथवा उस पर विचार 
करते हुए घिरोधी दृष्टि की उपेक्षा नही करना-- उसको भी लक्ष्य मे रखना ।* 

स्‍्वाहाद पद में दो शब्द है: स्थात्‌ भौर बाद। इनमे स्यात्‌' का श्र्थ है किसी एक भ्रपेक्षा स--एक दृष्टि 


१ आाप्सलीमांसा, कारिका १ से ६ तक। 
२ शेसाकि स्वासी समम्तभद्न ने 'पुक्यनशासनम्‌' नाम की प्रपनो दार्शनिक कृति में निम्न पद्च द्वारा प्रकट किया है 

काम दिप्तप्युपपतिचलुः समीक्ष्यतां ते समदृष्टिरिष्ट्स । 

स्थयि ध्ूबव खब्डितसानश्ृंगों भवत्यभद्रोएप समन्तभव्र:।। 

--पुकत्यमशासनस्‌, का० ६३ 
३ जमे धर्लेश्य एथार्थी धर्मिणोप्तस्तपर्भिण:। 
झंगित्वेड्यतमान्तस्य शेधान्तानां तदंगता ॥ 
“-आ्राप्तमीमांता, का० २२ 

४ लेखक द्वारा सम्पादित स्थायदीपिका का प्रावकृथन, पृ० £ 


११८ ] ध्राचायंध्री तुलसी क्‍ग्रभिनस्दत प्रत्य [ चतुर्ष 


से--पब प्रकार से नही, और 'वाद' का अर्थ है कथन या मान्यता । स्थात्‌ के कथन या मान्यता का नाम स्थाह्वाद है। 
श्र्थात्‌ अमुक धर्म प्रमुक अपेक्षा से है और अमुक धर्म प्रमुक अपेक्षा से है, इस प्रकार के कथन का नाम स्याद्वाद है । 
स्थात' शब्द का प्र्थ शायद' नही है, जैसा कि कुछ लोग समभते है । उसका तो उल्लिलित 'कथचित्‌' (एक अपेक्षा से ) 
प्र है। किसी एक व्यक्ति को लीजिये | वह किसी का पुत्र है, किसी का पिता है, किसी का मामा है, किसी का मानजा 
है, किसी का ताऊ है श्रीर किसी का भतीजा है । इस तरह उसमे अनेक धर्म एवं सम्बन्ध समाये हुए है। ग्रपने पिता की 
ग्रपेक्षा वह पुत्र है श्नौर अपने पुत्र की अपेक्षा पिता है। अपने भानजे की अपेक्षा मामा प्ौर अपने मामा की अपेक्षा भानजा 
है । इसी तरह वह ग्रपने ताऊ की ग्रपेक्षा भती जा और भतीजे की श्रपेक्षा से ताऊ भी है। इस प्रकार उसमे पितृत्व, पुत्र॒त्न, मातु- 
लत्व और स्वस्रीयत्व प्रादि अनेक धर्म पाये जाते है और उनमे परस्पर कोई विरोध या प्रसगति नही है। स्पाह्वाद इन 
सब धर्मो की यथावत्‌ व्यवस्था करता है। हाँ, मामा कहे जाने पर शेप सब धर्म गौण होकर रहते है श्लौर विविक्षित धर्म 
प्रधान बन जाता है । 

'स्याद्ाद' वास्तव में दो विरोधी-से दिखने वाले धर्मों म समन्वय का मार्ग प्रदर्शित करता है। परन्तु आ्राश्चर्य है 
कि उसका व्यवहार में उपयोग करते हुए भी उसे सिद्धान्तत स्वीकार नहीं किया जाता। कितने ही व्यक्ति उसका पूरा 
उपयोग ही करना नही जानते, श्र अनेक ऐसे है कि उसके नाम से ही चिढते है। जब स्वभावत प्रत्येक वस्तु अनेकान्ता- 
त्मक है, तब उसकी व्यवस्था के लिए स्थाद्वाद-सिद्धान्त को स्वीकार करना आवश्यक है, क्योंकि किसी भी धर्म के द्वारा 
वस्तु का ग्रथवा वस्तु के किसी धर्म का प्रतिपादन करते समय उसके प्रतिकूल किसी भी निमिन्त, किसी भी दृष्टिकोण या 
किसी भी उद्देश्य को लक्ष्य मे रखना झ्रावश्यक है और इस तरह से ही वस्तु की विरुद्ध धर्म-विशिष्टता प्रथवा वस्तु म 
विरुद्ध धर्म का अस्तित्व अ्रक्षुण्ण रखा जा सकता है। यदि उक्त प्रकार से स्याद्राद को ने अपनाया जायेगा, तो वस्तु की 
विरुद्ध धर्म-विशिष्टता का, अ्रथवा वस्तु में विरोधी धर्म का श्रभाव मानना झनिवाय हो जायगा और इस तरह से झनेकान्त 
स्वरूप का भी जीवन समाप्त हो जायेगा । श्रत स्याद्वाद-सिद्धान्त एक वस्तु-व्यवस्थापक निर्णायक सिद्धान्त है ऑर उसकी 
सार्वभौसता स्वतः सिद्ध है। वह एक सर्वोच्च न्यायाधीश है, जिसके निर्णय में ग्न्यधात्व का कभी भी प्रदर्शन नहीं 
हो सकता। 


झरहिसा-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का तीसरा आदर्श सिद्धान्त है--अहिसा। श्रहिसा का ग्र्थ है--दृष्ट ग्रभिष्राय से किसो का पीडा न 
पहुंचाना । जब तुम किसी जीव को जीवन-दान नही दे सकते, तो उसे तुम्हे लने का भी ग्रधिकार नहीं है। सप्टि का 
छोटे-से-छोटा प्राणी जीने की इच्छा रखता है। वह यह नही चाहता कि मैं मारा जाऊँ, यद्यपि प्रकृति के निय म--आ्राग्र के 
समाप्त हो जाने पर मरने--की वह अ्वहेलना नही कर सकता है और उसका उसे पालन करना ही पडता है। पर जन्न 
हमे अपने प्राण प्यारे है तो दूसरो को क्यों नहीं होने चाहिए ? इसलिए स्वय भ्रपने अनुचित स्वार्थों कै लिए दूसरों को कष्ट 
न पहुँचाओ | यही अ्रहिसा-तत्त्व है। इस अहिसा-तत्त्व के बिना एक पल भी कोई जी नहीं सकता । भ्रत यदि अ्रहिसा के 
इस श्रेष्ठ भाव को ससार का प्रत्येक मानव सम ले और अपने जीवन में उसे उतार ले, तो मानव-जगत में अत्पाचारों 
एव अन्यायो की सृष्टि न हो । 

जैन धर्म की भित्ति इसी अहिसा-तत्त्व की नीव पर स्थित है। जैन धर्म के प्रव्तको ने इस प्रहिसा के भ्रग-प्रत्यग 
का सृक्ष्म-से-सूक्षम और विस्तृत विवेचन किया है और यह सिद्ध किया है कि भ्रहिसा का परिपालन प्रस्येक धामिक 
सामाजिक, राजनंतिक एवं रण्ट्रीय स्थिति में किया जा सकता है, कोई बाधा उपस्थित नहीं हो सकती । प्रहिसा के अहयंब 
आचरण से जब साधारण आत्मा भी परमात्मा हो सकती है--कर्म-बन्धन से छूट सकती है, तब प्रन्य लौकिक कार्यों की 
सफलता प्राप्त होना श्रसम्भव नहीं है । 


झध्याय ] जैन दर्शन के मौलिक सिद्धान्त [ ११६ 


शेसे व्यक्तियों द्वारा ब्राचरित धर्म हो जन धर्म है।जब जैन-धर्म की भित्ति इतनी सुदृढ़ एव विशाल है,तब उसकी नीब-- 
अ्हिसा, विशेष सुदृद्द एव विशाल होनी ही चाहिए । जैन घर्म के सभी झ्राचार-विचार इसी अ्रहिसा-तत्त्व के ऊपर रचे 
राए है। जिस आचार और विचार मे भ्रहिसा नही सधतो है, जैन-धर्म की दृष्टि म वह झ्राचार सदाचार नहीं है और विचार 
सद्वि चार नहीं है। ऊपर जिस स्याद्वाद-सिद्धान्त की चर्चा की गई है, वह भी मानसिक अहिसा (विचार-श॒द्धि ) के परि- 
पालन के लिए हैं । 

यो तो इस झहिसा-तत््व का भारतीय सभी धर्मों में स्थात मिला है श्रौर उसकी कुछ-न-कुछ रूपरेखा खीची गई 
है, किन्तु उनकी भ्रहिसा स्थल जगत्‌ तक ही सीमित है---मानव तथा कुछ दूसरे स्थल प्राणियों मे हो परिसमाप्त हो 
जाती है। किन्तु जैन धर्म की श्रहिसा स्थल जगन्‌ के परे सूक्ष्म जगत्‌--छोटे-छोटे जगम श्र स्थावर प्राणियों में भी 
व्याप्त है। इसमे भी भागे बढती हुई बह रागद्वेघादि बिकारो के उत्पन्न न होने में ही विश्वान्त होती है । तात्पय यह कि 
जनों की ग्रहिसा सानसिक, वाचिक और कायिक होती हुई प्रात्मिक होकर रहती है, जब कि दूसरों की प्रहिसा मात्र 
कायिक, भ्रौर वह भी कुछ मर्यादा तक ही पाई जाती है। जैन धर्म के प्रवर्तकों ने इस अहिसा-तत्त्व का मात्र कथन ही 
नही किया, अपितु भ्रपने जीवन में उसे व्यवहार्य एवं श्राचरणीय भी बनाया है । 

जैन-धर्म में ग्रहिसा की एक श्रविच्छिन्न धारा होते हुए भी साधु-प्रहिसा और गृहस्थ-प्रहिसा के भेद स उसके 
दो भाग कर दिये गए है | सर्वतग-विरत साधुजन सब तरह की कठिनाइयो, उपद्रवो, परीषहो और कप्टो को सहन करते 
हुए अहिसा की साधना करते है। वे झ्पने विरोधी प्रथवा हानि पहुँचाने वालो को भी मित्र समभते है। उन पर न कभी 
रोष भाव लाते है भ्ौर न हिसक वृत्ति को झाने देते है। जो भी कष्ट श्रा पडे उसे समता-मावों से सहन करना ही उनका 
एकमात्र कर्तव्य होता है। वे ऐसे प्रसगो से कभी घबराते नहीं है । उनका स्वागत करने के लिए सर्देव कटिबद्ध रहते 
है । इस तरह अहिसा का झ्राचरण करने से उनकी आत्मा में महान्‌ ग्रात्म-बल, प्रबल श्रात्म-साहस और अ्रसाधारण 
झात्म-तेज भ्रादि गण उदित होते है, जिससे कट्टर-से-कट्टर विरोधी भी श्रपना विरोध भूल जाते है श्रोर उनके झनयायी 
बन जाते है। मह॒पि पतञ्जलि ने भी इस बात को स्व्रीकार किया है।* जेन दर्शन से साधु-अरहिसा के बारे में स्पष्ट कहा 
गया है कि मुमुक्ष के लिए मोक्ष-प्राप्ि की साथना में साधु-पद अन्तिम स्थिति है। उसे अधिकाधिक निविकार एव 
निरलिप्त होना चाहिए तथा सम्पूर्ण प्रकार की कठिनाइयो को भेलने के पूर्ण सामथ्यं से युक्त भी होता चाहिए। भ्रतएव 
साधु-प्रहिसा के पालन में कोई प्रपवाद या छूट नही है। इस अहिसा की पूर्णता के लिए ही सत्य, अच्ोर्य, ब्रह्माचय और 
अपरिग्रह महाब्रतों--अपवादहीन ब्रतों का जेन साधु आचरण करते है । 

गृहस्थों के लिए देश-प्रहिसा के पालन का उपदेश है | वे यूहस्थाश्रम मे रहकर पूर्ण हिसा का त्याग नहीं 
कर सकते है। उन्हें अपने परिवार की, भ्रपनी जाति की अपने देश की, श्रपनी सम्पत्ति की और स्वय ग्रपनी भी रक्षा 
करने के लिए एवं भ्रपने जीवन-निर्वाह के लिए आरम्भादि अवश्य करने पडते है। तात्पर्य यह कि गृहस्थ जब हिसा को 
छोड़ने के लिए प्रयत्नशील होता है तो वह समस्त हिसा को चार भागों में बॉट लेता है। वे चार भाग इस प्रकार है 

१. साकल्पिकी---सकल्प-यूबंक होने वाली हिसा । 

२: झ्रारम्भी-- भोजनादि बनाने में होने वाली हिसा । 

३. उश्योगी---कषि ग्रादि से उत्पन्न होने वाली हिसा | 

४. बविरोधी--प्रात्म-रक्षा के निर्मित्त से होने वाली हिसा। 

इन चार तरह की हिसाओो में पहले प्रकार की भर्थात्‌ सकल्पपूर्वक की जाने वाली हिसा का गृहस्थ, द्रव्य भौर 
भाव, दोनों तरह से त्याग करता है, झन्य हिसाश्ों का त्याग केवन भावत' करता है। क्योकि द्रव्यत' अन्य हिसाओ को 


१ प्रस्तः बाह्यारातोन्‌ जयतोति जिनः, तदनुयायिनों जेना : । 
२ अहिसाप्रतिध्ठार्या तत्सस्मिधों बेरत्याग :। 


१२० ] -आराचाएँ भी तुलसी श्रिनन्वन प्रस्थ [ अलुर्भ 


करते हुए भी उसका भाव हिसा की और नहीं रहता, बल्कि झ्रात्म-पोषण भर मम तरलग 08५ रहता है । इससे यह 
स्पष्ट है कि व्यावहारिक, सामाजिक, राजनैतिक, राष्ट्रीय और आध्यात्मिक सभी जीवनो प्रौर सभी कत्रो में भ्रहिसा 
का उपयोग एवं प्रयोग अव्यवहाय नहीं है। यह तो उपयोक्ता और प्रयोक्‍ता के मनोभायों पर निभर है। नकित यह 
लिकला कि हम अहिसा को गृहस्थाश्रम से भ्रपनी स्ययोचित सविधानुसार पाल सकते है और उसके मधुर फलों रत चल 
सकते है। वस्तुत दुनिया में जितनी अधिक पग्रहिसा की दतिप्ठा होगा, उतनी ही अधिक सख-शान्ति होगी । यही जैन 
दर्शन के इस भ्रहिसो सिद्धान्त की महत्वपूर्ण एव विभिष्ट दृष्टि है । 


कर्म-सिद्धान्त श्रौर सृष्टि का ग्रकतु त्व 


जेन दर्शन का चौथा सिद्धान्त कमंवाद है प्रौर इसका फलित सृष्टि का अकतृत्व है । हम देखते है कि. कोई ता 
निर्धन है, झोई धनी है, कोई नीराग है, कोई रोगी है, काई मूर्ख हे, कोई विद्वान हे, कोई निर्बल है, कोई बलवान हू , 
फोई सुन्दर है, कोई कुरूप है। और ता क्या, एक ही माँ के पेट से पैदा हुई सन्‍्तानों में भी यह विपमता पाई जाती है। एक 
नो लाखो की सम्पत्ति का स्वामी हो जाता है झ्रौर दूग रा दर-दर का भिखारी बना फिरता है। इस तरह मारे ही ससार 
मे विषमता देखी जाती है । इस विघधमता का कारण क्या है ? क्यों एक ही माँ की कुज्षि स पैदा हाने वाल वाई मर्स और 
कोई विद्वानू, कोई दु खी भोर कोई सुखी देखे जाते है ? जन दशन म इसका उत्तर है--प्राणियों के प्रपने-प्रपने कर्म । जो 
जैसा करता है, उसे वैसा ही फल भोगना पड़ता है । चूँकि जीवों के कर्म भिन्‍न-भिन्‍न है, इसलिए उन्हें फल भी भिन्‍्न-भिन्‍न 
भोगने पड़ते है। इस बात की प्राय ईइव रवादी और ग्रनीझवरवादी सभी स्वीकार करते है । न्‍्यायमजरी कार जयन्त भट्ट ने 
स्पण्टतया कहा है '-- जगत्‌ मे जो सुख-दु खादि की विचित्रता देखी जाती है, खेती, नौकरी ग्रादि के समान होने पर भी 
किसी को लाभ होता है मौर किसी को हानि उठानी पड़ती है, किसी को ग्रच्ानक सम्पत्ति मिल जाती £ और किसी 
के ऊपर बिजली पड जाती है, कोई प्रयत्न नही करता, फिर भी उसे फल प्राप्त हो जाता है और काई प्रयत्न करने पर 
भी फल नही पाता। इससे दृष्ट कारण से श्रतिरिक्‍्त अदुप्ट कारण भी मानना पडता है प्रोर बह प्राणियों का अपना 
अपना अदृध्ट (धर्माधर्म ) कम है।' रामायण का यह वाक्य तो ञ्रति प्रसिद्ध है 

करम प्रधान विदव करि राला। 
जो जस करहि सो तस फल चाला । 

स्थूल रूप में यही कर्म-सिद्धान्त है श्रौर जिसे सामान्यतया प्राय सभी दर्जनों मं स्वीकार किया गया है। परन्तु 
जहाँ दूसरे दर्शानो मे क्रिया, प्रवृत्ति या तज्जन्य सस्कार रूप ही कर्म है, जा श्रनादि समार का कारण है और फलदान नक 
ही ठहरने वाला है, वहाँ जैन दर्शन मे राग-द्वेधमूलक क्रिया-प्रवृत्ति से आने वाल ( जीव के साथ सम्बन्ध को प्राप्न होने वाल ) 
पुद्गल द्रव्य को कर्म कहा गया है, जो वास्तविक है--काल्पनिक नही और यही द्रव्य कालान्तर मे श्रात्मा को घुभ प्रथवा 
अशुभ फल देता है। प्राचायं बुन्दनकुन्द ने 'प्रवचनसार' मे स्पष्ट कहा है--'जब राग प्रथवा द्वेष से युक्त होकर श्रात्मा 
अच्छे या बुरे कामो मे प्रवृत्त होता है तो उस समय कर्म-रूपी गज ज्ञानावरणादि रूप से श्राता है और यही पुद्गल द्रव्य- 


१ जगतो यच्छ दंचित्रयं सुखदु:खाविभेदत. । 
क्विसेवादिसास्येशप विलक्षणफलोदय ।॥ 
झकस्सास्मिघिलाभइच विधुत्पातश्च कस्यचित्‌ 
क्वचित्फलमप्त्नेषपि यत्नेध्प्यफलता क्वचित्‌ ॥ 
तदेतद्‌ दुघंट दुष्टात्कारणाद व्यभिचारिण । 
तेनादष्टमुपेतब्यमस्प किड्चन कारणम्‌ ॥ 

“थ्यायमज्जरो 


झ्रध्याय ] जेन दइशंन के मौलिक सिद्धाग्त [ १२४ 


रूप कम है । 

जब यह पुद्गल-द्रव्य कर्म फलोन्मुख होता है तो आ्रात्मा में राग-ठेष, क्रोध-मोह आदि विकार-भाव पैदा होते है 
झौर फिर उनसे पुन पुद्गल-द्रव्य कर्म श्रात्मा मं झ्राता है। इस तरह भाव और द्रव्य दोनों को ही जन दर्शन में कर्म 
स्वीकार किया गया है और दोनो को अनादि प्रवाह माना है ।* 

ईश्वरबादी कहते है कि जीव अपने अच्छे या बुरे कर्मो के कर्ता' तो स्वय है और उनका फल भी उन्हें ही भोगना 
पड़ता है, परन्तु उस फल की व्यवस्था ईश्वर ही करता है ।* परन्तु जैन दर्शन का मन्तव्य है कि कर्म स्वयं अपना फल देते 
है। उसकी व्यवस्था के लिए किसी दूसरे व्यवस्थापक की श्रपेक्षा नही होती । श्राप भूख से श्रधिक खा जाए तो उसका फल 
(अजीर्ण-प्रफरा ) आपको वह ज्यादा भोजन ही देगा। आप दस्तावर दवा खा ले तो उसका फल वह दवा ही झापको 
दस्तो के रूप में दे देगी । यदि हम आँख में सिर्च श्रॉज ले तो उसका पाल -- जलता, वह मिच हमे स्वय दे देगी । सब जानते 
है कि शराब नशा करती है भ्रौर दूध पुष्टि करता है। जो मनुष्य शराब पीता है, उसे बेहोशी होती है श्रौर जो दूध पीता 
है, उसके शरीर मे पुष्टता आती है । शराब या दूध पीने के बाद यह भ्रपेक्षा नही रहती कि उसका फल देने के लिए दूसरा 
नियामक शक्निमान हो । झ्तएव हमारे करे ही हमे फल देते है । हम पढ़ना सीखते हैं तो पढ़ जाते है, नही सीखते हैं तो 
अनपढ़ रह जाते है--झादि प्राकृतिक बातो से यही निश्चित होता हे कि जीवों को सुख-दु ख, उनके प्रपने कर्म हो स्वय देते 
7ै। जीव के साथ जो राग-द्वेंष के निमित्त से कर्म पुदगल बंधते है, उनमे ही अ्रच्छा या बुरा फल देने की शक्ति रहती है। 
यहाँ यह गड्ढा नही होनी चाहिए कि कर्म अचेतन है, वह बिना चेतन ईश्वर की सहायता के फल कसे दे सकता है ? यह 
किसी से छिपा हुआ नही है कि हमारे ग्राहार-विहार का प्रभाव हमारे मन प्रौर वाणी पर पड़ता है “जैसा खादे प्रश्न 
बसा हों मन्न, जैसा पीबे पानी वंसी होवे वाणी ।' सिनेमा, चित्र, शराब झ्रादि संकड़ो पदार्थ प्रचेतन होते हुए भी प्रपना 
प्रभाव या ग्रसर डालते हुए दबे जाते है। ग्रत कर्म ही स्वय जीवो को फलदाता है, ईश्वर नही । 

जगत्‌ की विषमता झादि को देखकर कितनेक दर्शन ईएवर को उसका कर्ता बतलाते हैं। परन्तु जब कर्म को 
मान लिया जाता है तो फिर ईश्वर उसका कर्ता नहीं ठहरता | झन्यथा जब ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ और बुद्धिमान है तो 
उसकी सृष्टि में विषमता, न्यूनताए, भ्रसगतता, असुन्दरता और भ्रव्यवस्था श्रादि बाते होनी ही नही चाहिए थी। सर्वत्र 
एकरूपता ही होनी चाहिए थी। झ्त जीव ओर झजीव के सम्बन्ध से ही जगत्‌ भनादिकाल से बना चला झा रहा है 
झौर नाना परिवर्तनों को प्राप्त करता प्रा रहा है ।* द्रब्य-समुदाय का नाम जगत्‌ झ्रथवा लोक है शोर सभी द्रव्य उत्पाद, 
व्यय तथा ध्रोज्य स्वरूप है। इसलिए यह जगत्‌ स्वयमेव इसी प्रकार से प्रवस्थित है भर भ्रनादि-निधन है। जैन शास्त्र 
में कर्म-सिद्धान्त भौर सृष्टि के प्रकतुत्थ पर बहुत ही विस्तृत भर युक्ष्मातिसूक्ष्म चिन्तन किया गया है। 


१ परिणमदि खदा भ्रप्पा सुहस्लि श्रसुहस्सि राय-दोसजरो। 
ते पक्िसष्टि कस्मरथं जायावरणादिभार्चेहि।! 
२ पंचास्तिकाय, गा० १२८, १२६, १३० 
३ प्रशों जस्तु रनोझोंड्यमात्मन: सुलडुःखयो:। 
ईइबरप्रेरितो गर्छेत्‌ स्वर्ग था भय अमेण था।। 
->अहाभारत 
४ पंथम कम प्रण, प्रस्ताजथना १० १५ 
४ झाप्ससीर्मासा, का० ६६ 
गीता (४-१४, १४,) में भी 'न क्ुत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रभु” कहकर ईपवर के कशंस्वादि का मिथेध किया 
गया है। 


स्वाथ, पराथ और परमार्थ 


डा० इन्द्रचन्द्र शास्त्री, एम० ए०, पी-एच० डो० 
दिल्‍लो-बविश्वविद्यालय 


अ्रठारह पुराणों का सार देते हुए कहा जाता है 'परोपकार करना पृष्य है श्र पर-पीडन पाप है ।'” किन्तु 
एक ही कार्य किसी अ्रपेक्षा से परोपकार सिद्ध होता है और दूसरी श्रपेक्षा से पर-पीड़न | इसी प्रकार कुछ कार्य ऐसे 
भी है जो न परोपकार है, न पर-पीडन । 

कठोपनिषद्‌ में नचिकेता का वत्तान्त आता है। उसके पिता धर्म का झथ केवल विधि-विधान समभले है और 
यह मानते हे कि बृढ्दी एव निकम्मी यौए देने पर भी दान का लक्ष्य पुरा हो सकता है। नचिकेता यह मानता हे कि धम 
में सत्य और प्रामाणिकता का होना आवश्यक है । वह पिता का विरोध करता है, किन्तु उसका लक्ष्य हैं, उन्हें सत्य के 
मार्ग पर लाना। नचिकेता के व्यवहार से पिता को कप्ट पहुंचता है, श्रत क्रिया की दप्टि से १२-पीडन होने पर उद्देध्य की 
दृष्टि से यह परोपकार ही हे । महाभारत में राजा शिवि की कथा ग्राती है जिसने झ्पनी शरण में आये हुए बबूतर की 
रक्षा के लिए भूखे बाज को भ्रपना मास काट कर द दिया । यही कया जन-साहित्य में मेघरथ राजा के नाम से आ्राती हे, जो 
कि सोलहवे तीथंकर शान्तिनाथ का पूर्व भव माना जाता है। बौद्ध साहित्य में भी इसी प्रकार की एक कथा नागाननद के 
नाम से आती है। यहां यह प्रश्न खड़ा होता है कि अपने मास के बलिदान देवर एक हिसक एवं जर प्राणी को रक्षा करना 
कहा तक पुण्य है ” जहाँ तक झरणागत की रक्षा का प्रश्न है, वह बाज का सार दने पर भी हो सकती थी । हिसक की रक्षा, 
बलिदान देने वाले के त्याग की दृष्टि स परोपकार होने पर भी, परिणाम की दृष्टि में परोपकार नही है। उससे भ्रग्य प्राणिया 
के प्रति भय एव अमगल का जन्म होता है। भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओओं को कहा था--है मिक्षझ्रों ! एसी चर्या का पालन करो, 
जो आदि में मगल हो, मध्य में मगल हों तथा अ्रन्त में भी मगल हो । है भिक्षगा ऐसे धर्म की देशना दो, जो आदि मे मगल 
हो, मध्य मे मगल हो और अस्त में भी मगत हो। हिंसक की रक्षा आदि में मगल होने पर भी अन्त में झगल नही है । 
इस प्रकार किसी कार्य को परोपकार या पर-पीडन की कोटि में रखने के लिए किन तत्त्वों को आवदयकता है, प्र स्तुत लेख 
में इसी पर विचार किया जायेगा । साथ में इस बाद वी भी चर्चा की जायेगी कि इन दोनों की क्‍या सीमाए है । भ्रन्त में 
इस बात पर विचार करगे कि परमाथ और परोपकार में क्या भेद है और जीवन का अन्तिम लक्ष्य परमार्थ है या परा्थ 
अर्थात्‌ परोपकार । 

भर्तृहरि ने मनष्यो को चार कोटियों में बाँटा है 

१ सत्पुरुष-वे लोग, जो स्वय हानि उठाकर भी दूसरे का हित-साधन करते है । 

२ सामान्य जन--वे जन, जो स्वार्थ को क्षति न पहुँचाते हुए परहित-साधन करते है। 

३े मानव राक्षस--जो स्वार्थ के लिए दूसरे को हानि पहुंचाते है। 


१ प्रष्टादशपुराणेदु, ध्यासस्थ बचनद्यम्‌ । 
परोपकार: पृष्याय, पापाय परपीडनम्‌ ।। 


झष्याप ] स्थार्य, पराण् शोर परमावय॑ [ १२३ 


४ पशुराक्षस--जों बिना ही स्वार्थ के दूसरे को हानि पहुँचाते है । 

भतृ हरि ने चोथी कोटि के लिए कोई नाम नहीं दिया। ऐसे व्यक्तियों के लिए ते के न जानीमहे कहकर 
छोड दिया है । 

उपर्युक्त चार काटियो में से प्रथम दो परार्थ मे आती है और प्रन्तिम दो स्वार्थ या पर-पीडन में । इनके साथ 
एक कोटि और जोडी जा सकती है श्रौर वह उन लोगों की है,जो स्वय हानि उठाकर भी दूसरों को हानि पहुँचाना चाहते 
है, उन्हें 'उन्‍्मत्त राक्षस कहा जायेगा ! 

स्वार्थ एवं परार्थ तथा उनकी तारतम्यता का निर्णय नीचे लिखे चार तत्त्वों से होता है 

£ क्षेत्र की व्यापकता, 

२ स्थाग-वृत्ति, 

३ उद्दृष्य की पवित्रता, 

४ परिणाम की मगलमयता । 


क्षेत्र फी व्यापकता 


पर-हिल का क्षेत्र जितना व्यापक होगा, परार्थ में उतनी हो उत्कृष्टता आरती जायेगी । जब वही क्षेत्र बढ़ते- 
बदले अ्रसिल विश्व लक पहुँच जाता हे, तो परमार्थ बन जाता है। इसका प्रारम्भ कुट म्ब से होता है, ग्र्थात्‌ व्यक्ति जब 
निजी युख-दु ख एवं इच्छाओं को भूल कर उन्ह श्रपने परिवार के सुख-दु ख के साथ मिला देता है, परिवार के सुख मे 
सुखी तथा उसके दुख में दु खी होने लगता है, यह परार्थ की ओर पहला कदम हे। मानवस्मास्त्रियों का कथन है कि 
मनष्य में इतनी भी पराब-बृत्ति न होती, तो वह कभी का नष्ट हो गया होता। उसने यह पाठ जीवन एक अस्तित्व के 
रक्षण के लिए संघर्ष करते हुए सीखा हे । शत उसमे त्यागवुत्ति के स्थान पर स्व्राथ की भावना ही झधिक है। मानव- 
शास्त्रियो का यह मत झ्रशत ठीक होने पर भी सब जगह लागू नहीं होता । 

परिवार से आगे बढकर मनुष्य वक्ष या कुल तक जाता है। पुरानी असभ्य जातियो में अपन बश या कुल तक 
तो परस्पर परोपकार एवं सहानुभूति को भावना रहती थी, परन्तु उस परिधि से बाहर उत्पीडन की । परिणामस्वरूप 
विभिन्‍न कुलो मे परस्पर युद्ध होते रहते थे प्लोर विजेता कुल विजित कुल को समाप्त कर देता था। इस प्रकार का परोप- 
कार कुल-धमम होने पर भी आध्यात्मिक धर्म या पुण्य की कोटि में नही भ्राता, क्योकि वह क्षेत्र की दृष्टि से सकुचित तथा 
परिणाम को दृष्टि से प्रमगल है । 

ऐसे कुलों से श्रागे बढकर मनृष्य ने जाति, धर्म, राष्ट्र या ऐसी भ्रन्य परिधियों तक परार्थी, किन्तु उनके बाहर 
स्वार्थी बन कर रहना सीखा । यहूदी धरम मे पाप और पृण्य को परिभाषा भी इसो प्रकार है। श्रर्थात, एक यहूदी यदि 
दूसरे यहूदी पर प्रत्याचार करता है, तो वह पाप है, किन्तु उस परिधि के बाहर किसी को लूटना-मारतना, स्त्रियो पर 
बलात्कार करना या अन्य किसी प्रकार भप्रत्याचार करना पाप नही है। ईसाई तथा मुसलमान धर्मो ने सिद्धान्त रूप मे तो 
विश्व-बन्धुवव को भ्रादर्श माना, किन्तु व्यवहार में प्रपने-अपने धर्म की परिधि से बाहर भ्रत्याचार करने मे कोई पाप नहां 
माना । भारयों ते भी प्रारम्भ मे भारत के प्रादिवासियों के साथ ऐसा ही व्यवहार किया। भारत मे धर्म की परिधि का 
प्रभाव अभी तक बिद्यमान है। राष्ट्रीय परिक्ियों का प्रभाव तो सारे विश्व को घेरे हुए है श्रौर वही विभिन्‍न राष्ट्रो मे 
गुटबन्दी, परस्पर भय एवं युद्ध की विभीषिका का कारण बना हुम्ना है । 

क्षेत्र की दृष्टि से परार्य का सर्वोत्कृष्ट रूप विदव-सत्री है। उपनिषदो ने समस्त चराचर-जगत्‌ का आधारभूत 
एक तत्व बताया और प्रत्येक व्यक्ति से कहा--तू वही महान्‌ तत्त्व है।* इस प्रकार सार्वभौम एकता का सन्देश दिया । 
बौद्ध एव जैन परम्परा ने उसी तत्व को विश्व-मैत्री के रूप मे उपस्थित किया | ईसामसीह का जो सन्देश पर्वतीय प्रवचन 


१ | तस्वससि । 
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श्२ढ ] झ्रायामंभो तुलसो धमिनखन प्र॒म्य | अलुष 


($6707707 ०॥ (॥० 770054) में मिलता है, बह भी इसी कोटि का है। बुद्ध, महावीर, ईमामसोह आदि कुछ बिरल 
पुरुषों ने उस महान्‌ झ्ादर्श को जीवन में उतार कर भी बताया है । 

जिस प्रकार क्षेत्र जितना विकसित होगा, परार्थ उतना ही श्रेष्ठ लथा उदान होता जायगा , उसी प्रकार केत- 
विकास के साथ-साथ स्वार्थ निम्न मे निम्नतर होता जाता है। प्राचीन समय में तैमूरलग, नादिरशाह ग्रादि बहुत से 
प्राततायियो ने व्यापक रूप से लटमार की और वे विश्व के लिए प्रमगल बने । जब व्यक्ति की पाशविक बृत्ति को धर्म 
का समर्थन मिल जाता है, तो वहऔर भी कर हो जाती है। धर्म-युद्ध के नाम से ससार में जो झत्याचार हुए है वे इसका 
उदाहरण है। भतृहूरि ने उन लोगो को निम्नतम कोटि में रखा है, जो बिना स्वार्थ के पर-पी इन करते है। स्वाथ का 
ग्रभिप्राय जानने की श्रावश्यकता हे । जहाँ तक भौतिक आवश्यवताओं या साधारण झ्ाकाक्षाओं की पूर्ति का प्रइन है, 
उन्हें स्वार्थ कहा जा सकता है। किन्तु जब व्यक्ति की उद्दाम लिप्सा सर सीमाओं को पार कर अनर्गल बन जाती है, जब 
वह केवल अपना आतक जमाने, दूसरो पर प्रभत्व स्थापित करने, दूस रो के न्‍्यायोचित भ्रश्चिकार को छीनने के लिए श्रत्या- 
चार करता है तो बह स्वार्थ की सौमा मे नही रहता और भहर्तरि द्वारा प्रतिपादित चौथी कोटि में आता है । प्रमेरिका 
ने हिरोशिमा तथा नागासाकी पर ग्रणु-बम गिराकर जो लाखों निर्दोष व्यक्तियों का भस्म कर डाला, उसे भी इसी कोर्टि 
में रखा जायेगा । 


स्थाग-वरत्ति 


परार्थ का दूसरा तत्व त्याग-व॒त्ति है। व्यक्ति में अपने सुख तथा स्वार्थ को छोड़ने बी भावना जितनी प्रशत 
होगी, उतना ही परार्थ उच्च कोटि का होगा । विभिन्‍न धर्मों में त्याग का उपदेश दिया गया है| साथ ही फल का प्रतोभन 
भी कहा गया है---इस जन्म मे दान देने से ग्रगले जन्म में सैकड़ों गना धस प्राप्त होगा उस जन्म में काम-भोगों वा त्याग 
करने से स्वर्ग मे अप्सराए मिलेगी। इस्लाम मे बताया गया (--इस जन्म में मदिरापान ने करने से धहिइल मिलेगा, 
जहाँ शराब की नदियाँ बह रही हैं । शकराचार्य ने इस प्रकार के त्याग को व्णिक्‌-वृत्ति कहा है। वास्तव में बह एक 
प्रकार का व्यापार है,जहाँ थोडी पूंजी लगा कर अधिक पूँजी त्राप्त करन की ग्राशा की जाती है । वस्तुत पराथ मे त्याग 
के लिए त्याग किया जाता है। वह अपने-आप में सूख है। उससे सान्विक आनन्द की वृद्धि हावी है। मनुष्य दूसरे के 
लिए परित्याय करते-करते जब उसकी चरम सीमा पर पहुंच जाता हैं, तब उसका “रव कुछ नहीं रहता, सब कुछ 'पर' 
ही जाता है। इसी को सूफी परम्परा में खाकपरस्ती', वेदान्त में अद्यालय', बीद्ध दर्शन में 'शुन्यविलय' तथा जैन दर्शन 
में 'मोहनाश' कहा गया है। 

इसके विपरीत स्वार्थ-सआाधन की भावना जितनी उम्र होगी, स्वार्थ उतना ही निम्नकोटि का होता जायेगा । एस 
उग्रता के कई मापदण्ड हैं । 

जो व्यक्ति सामाजिक, राजकीय तथा धामिक सभी प्रकार के प्रतिबन्धों को तोडकर स्वार्थ-साधन करता है, 
अर्थात्‌ जो सामाजिक दृष्टि मे दुराचारी, राजकीय विधि के श्रनुसार अपराधी तथा धर्मशास्त्र के श्रनसार थापी भी है, 
वह निम्नतम कोटि पर है। बहुत-से व्यक्ति राजकीय नियमों को तो नही तोडते, किन्तु सामाजिक एव धामिक कंब्यों 
का भग करते हैं। राजकीय कानून का समर्थन प्राप्त होने के कारण वे भ्रपने को प्रपराधी नहीं मानते, फिर भी दराचारी 
एव पापी तो हैं ही । दूसरी ओर कुछेक व्यक्ति भ्रपराधी होने पर भी प्रत्याचार एवं पाप की दृष्टि से प्रपेक्षाकृत उच्च- 
स्तर पर होते है। चरित्र की दृष्टि से राजकीय एव सामाजिक विधान की अऐशा धर्म का अधिक महत्व है, जो व्यक्ति 
धमं के शाश्वत नियमो का उल्लंघन करता है, वह निम्नतम कोटि पर है । किन्तु यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि धामिक 
तियमों का अर्थ साम्प्रदायिक नियम नही है साम्प्रदायिक नियमों का निर्माण मन॒ष्य श्रपने संगठन के लिए स्वय करता 
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य ४ ॥ कोटि में श्राती है । 
सामाजिक तथा राजकीय नियमों का उल्लघन भी चरित्र-विकास की दृष्टि से हेय है। किन्तु उससें निर्णायक 


झश्याय ] स्वार्थ, बराथ ओर परभाय [ शरर 


तस्व उहृध्य है। बहुत से सामाजिक नियम या हूढ़ियाँ झपने जन्म-काल मे उपयोगी होसे पर भी धीरे-धोरे निर्जोव हो 
जाती है धौर व्यक्ति के सच्चे विकास मे वाघाए उपस्थित करने लगती हैं। बहुत से राजकीय नियम भी इसी प्रकार के 
हों जाते हैं। ऐसे नियमों का उल्लंघन पाप के स्थान पर भी धर्म हो सकता है । श्रत सामाजिक या राजकीय नियमों का 
पासन सापेक्ष है। भ्र्थात्‌ उनका पालम करते समय उन्हें स्वमगल तथा परमगल की कसाटी पर परखने की ग्रावश्यकता 
है। यदि वे उसमे सहायक हो, तो स्वीकार करने योग्य हैं, प्रन्यथा हेय । इसके विपरीत धामिक नियम ज्ाइ्वत हैं। उन्हे 
सात्कालिक विकास की परसख पर नहीं उतारा जा सकता । 


लक्य-द॒द्धि 

परार्थ का तीसरा तस्व लक्ष्य-श॒द्धि है, अर्थात्‌ दूसरे की मलाई करते समय लक्ष्य जितना पवित्र भर प्राघ्या- 
स्थिक होगा, परार्थ उतना ही उच्च कोटि का होगा | धन-प्राप्ति, वासनापूर्ति या किसी भ्रन्य प्रकार की भौतिक कामना 
की पूति या किसी गश्रन्य प्रकार की मौतिक कामना के लिए दूसरे की सहायता करना परार्थ कोटि मे नही ग्राता | ये सब 
स्वार्थ के अन्सगेत हैं। उनमें भी लक्ष्य जितना हिसा, वासना या प्रन्य पापवृत्तियों वाला होगा, उतना ही स्वार्थ मिम्न- 
कोटि का होगा । व्यक्ति जब भोतिक कामनाभों से ऊपर उठकर व सास्विक इच्छाझो से प्रेरित होकर पर-हित फरता है 
तब बह से परार्थ प्रारम्भ होता है। 

विभिन्‍न धर्मों मे व्यक्ति को परार्थ एवं परमार्भ की शोर प्रेरित करने के लिए विविध प्रकार के प्रलोभन 
दिये गए हैं । इसी प्रकार स्वार्थवृत्ति को दूर करने के लिए भय बताये गए हैं। कहा गया है जो तपस्पा द्वारा काम-भोगों 
पर नियन्त्रण करता है, उसे चक्रवर्ती का राज्य या स्वर्ग का ऐश्वर्य प्राप्त होता है। इसी प्रकार दूसरे की हिसा करने, भूठ 
ब्रोलने, चोरी करने तथा दुराचार भ्रादि के कारण इस जन्म मे विविध प्रकार के रोग उत्पन्न होते हैं तथा दूसरे जन्म मे 
नरक तथः पशयोनि के कष्ट भोगने पड़ते है।इस प्रकार भय या कामनापूति के लक्ष्य से प्रेरित होकर जो पर-हित या 
धर्ममाधन किया जाता है, वह लक्ष्य-शुद्धि की दुष्टि से निम्न कोटि का ही माना जायेगा । 


परिणाम को मगलमयता 


परोपकार का चौथा तत्त्व १रिणाम की मगलमयता है । इस दृष्टि से सर्वोत्तम रूप वह होगा, जो सभी के लिए 
मगलमय है । जो भादि मे भी मगल है, मध्य मे भी मगल है और प्न्त मे भी मगल है---ऐसा परोषकार परार्थ की सीमा 
से बढकर परमार्थ बन जाता है। 

इस तच्य में क्षेत्र, भावना या लक्ष्य की अपेक्षा समझ या विवेक की भ्रधिक झ्रावश्यकता होती है । पिछली तीनो 
बालों के होने पर सी यदि करने वाले मे विवेक नहीं है,तो उसका कार्य परोपकार के रथान पर पर-पीडन बन जाता है। 
धामिक एवं सामाजिक सगठनों में इस प्रकार का भ्रविवेक पाया जाता है। धर्म के नाम पर विविध प्रकार के भ्राडम्बर 
किये जाते है श्र समझा जाता है कि उनसे धर्म का उत्कर्ष होता है। किन्तु उन्ही ग्राडम्बरों के कारण धर्म की ग्रात्मा घुट 
कर मर जाती है। उसके ध्न्दर रहा हुमा जिव' समाप्त हो जाता है भ्रौर केवल शव बाकी रहता है। प्रत इस बात की 
ग्रावष्यकता है कि हमारी दुष्टि इस लक्ष्य से न हटने पाये कि धर्म मगलमय है। हमारे पुराने सस्कार,अरहकार, प्रस्मिता, 
मोह ग्रादि विकारों के कारण वह दृष्टि से झोकल मे हो । 

महाकवि रवीघ्र ने गीताझजलि में प्रश्नोत्तर के रूप मे कहा है--- 

'दीपक क्यों बुक गया ? 

मैंने उसे प्रपणी चादर से ढक लिया झौर वह बुक गया।' 

वास्तव से हम धर्म के दीए पर भश्मिता की भ्ादर डाल देते हैं भौर जिससे हमे प्रकात प्राप्त करता चाहिए, 
बह बुझ जाता है। गीताञ्जलि मे दूसरा प्रश्न किया गया है--- 

'फूल क्यों मुरका गया ? 


१९६ ] शाचायंथी तुलसी क्‍ह्मिनस्दभ प्रत्थ [ चलु्य 


मैंने उसे तोडकर अपनी छाती से चिपका लिया, श्रत. फूल मुरका गया ।' 

अनेक महापुरुषों की तपस्या एवं साधना-रूपी खाद को प्राप्त करके यह धर्म-रूपी पुष्प खिलता है भ्रौर चारो 
श्रोर सुगन्ध फेलाने लगता है। भावश्यकता है इस बात की कि हम त्याग भौर तपस्या के बल से इस लता को सीचते रहे, 
फूल भ्पने-प्राप खिला रहेगा और नये-नये फूल भी प्रकट होते रहेगे। किन्तु अहकार के मिथ्या भ्रभिनिवेशों से प्रेरित 
होकर स्वार्थी मानव इसे तोडकर भ्रपनी छाती से चिपका लेता है। न स्वय सुगन्ध लेता है, न दूसरो को लेने देता है। 
दीपक के प्रकाश और फूल की सुगन्ध पर एकाधिपत्य की भावना लोक के लिए मगलमय सिद्ध नही हुई । यदि धार्मिक 
सगठनो का उद्ृष्य लता को सीचना है, तो उनकी उपय।गिता समभ मे श्रा सकती है, किन्तु यदि वे फूल को तोड़ने का 
प्रयत्न करते है, तो धर्म-रक्षक के स्थान पर धर्म-भक्षक बन जाते है । 

परिणाम की अमंगलमयता का एक भौर रूप भी धामिक इतिहास में देखा गया है । शताब्दियो एवं सहस्राब्दियों 
से एक सम्प्रदाय वाले दूसरे सम्प्रदाय वालो को अपना ग्रनुयायी बनाने के लिए प्रयत्त करते झा रहे है और इसके लिए 
घड्यरत्र, सैनिक आक्रमण आदि उपायो का आश्रय लेते आये है। ते यह दावा करते है कि हम मिश्यात्व के मार्ग पर 
चलने वालो की धर्म के मार्ग पर ला रहे हैं और इस प्रकार पर-कल्याण के मार्ग पर चल रहे है। किन्तु वास्तव मे दूसरे 
को धर्म-पथ पर लाना तो दूर रहा, स्वय पाप के मार्ग पर चल पडते है। बे दूसरो को मोज्ञ और स्वर्ग का सुख देना 
चाहते है, पर इसके लिए उन्हें इस लोक के सुखो से जबरदस्ती वचित कर देते है । वास्तव मे धर्म की श्राड लेकर उद्याम 
अहकार तथा क्रवृनियों की पुष्टि की जाती है। यह भ्रविवेक के कारण होता है श्रौर परिणाम मगलमय नही है । 

यहाँ एक प्रश्न उपस्थित होता है--क्या ऐसा कोई परिचित रूप है जो किसी के लिए ग्रमगल न हो ? व्यक्तियया 
एव प्राणियों के स्वार्थ परस्पर टकराते है। एक जीव दूसरे जीव का जीवन प्रथवा भोजन है। इसका अर्थ है, एक का 
पोषण दूसरे का शोषण किये बिना नहीं हो सकता । फिर परममगल क्या होगा ? वास्तव में यह विचारणीय प्रश्न है । 
इस दृष्टि से देखा जाये तो सर्वमगल का चरम रूप समस्त व्यवहार की निवृत्ति है । इसी को भारतीय दर्शनों में 'मोक्ष' 
कहा गया है। वह स्थिति ब्रह्मसमाप्ति है या शुन्य में विलय या सिद्धावस्था या श्रन्य कोई अ्वस्था-- हम इस दार्शनिव 
चर्चा मे नही जाना चाहते । परन्तु यह निश्चित है कि इस लक्ष्य की भोर बढते जाना विश्व के लिए मगलमय है। 


परमार्थ के दो रूप 


ऊपर मुख्य रूप से स्वार्थ एव परार्थ की चर्चा की गई है। यथास्थान यह भी बताया गया है कि परार्थ ही अपनी 
चरम सीमा को प्राप्त करने पर परमार्थ बन जाता है। उपनिषदो मे ईश्वर का विराट के रूप मे वर्णन किया गया है। 
विश्व की सेवा ही परमात्मा की सेवा है। बुद्ध ने कहा है---'माता जिस प्रकार अपने इकलौते पुत्र से प्रेम करती है, इसी 
प्रकार का उत्कट प्रेम समस्त विश्व मे फैला दो। जैन दर्शन में भी राग और द्वेष को जीतकर विश्वमैत्री पर बल दिया 
गया है। इस प्रकार हम देखते हैं कि सभी धर्मों मे परार्थ ही समस्त परिधियों को पार कर लेने पर परमार्थ बन 
जाता है। 

बौद्ों की महायान परम्परा मे साधना का लक्ष्य अछुभ वासना का क्षय भौर शुभवासना का विकास बताया 
गया है। परिणामस्वरूप प्रवृत्तिमात्र का निरोध नही होता। किन्तु अशुभ प्रवृत्ति रोककर शुभ प्रवृत्ति का विकास किया 
जाता है। विविध प्रवृत्तियो की पराकाष्ठा के रूप मे दस पारमिताए बतायी गई हैं, जिनका प्रम्यास बोधिसत्त्व करते है । 
वे दूसरो के लिए निर्वाण प्र्थात्‌ मोक्ष भी छोड देते हैं। ईसाई-परम्परा भी इसी मार्ग का समर्थन करली है। भगवदगीता 
मे निवृत्ति-मार्ग सार्य श्र्थात्‌ ज्ञान-योग की भ्रपेक्षा से है भौर प्रवृत्ति-मार्म कर्म-योग एवं भक्ति-योग की अपेक्षा से | दौनों 
मार्ग व्यक्ति की मनोवृत्ति पर अवलस्बित है। जिसकी जिधर प्रभिरुचि हो,वह उसे श्रपना सकता है | दोनों ही परम मंग- 
लमय माने गये हैं। वष्णव परम्परा में कहा गया है--वरमात्मा की भक्ति मुक्ति से भी बड़ी है।' 


जज लत ऑशनन्‍कआ+- + ० फतीओननि-जओल + 


१ भक्तिसुक्लेगरीयसी । 


ध्रध्याथ ] स्थाय, परायय झौर परमार [ १२७ 


बौद्धों के हीनयान तथा जैन परम्परा में वेयक्तिक मुक्ति को सर्वोच्च लक्ष्य माना गया है । इन दोनों परम्पराश्रो 
की मान्यता है कि शुभ एवं झग्रशुभ सभी प्रतृत्तियों का कारण वासना अथवा मोह है। जब तक इसका अस्तित्व रहेगा, 
परममगल की प्राप्ति नही हो सकती। झ्नल वासना-क्षय या मोहनाश ही परमसगल है। उस समय व्यक्ति किसी के लिए 
अ्रमगल नही रहता | इन दोनो के मत में पारमार्थिक दृष्टि से भ्रमगल का नाथ ही मगल है। अह्तवेदान्त तथा साख्य- 
दर्शन मे भी दु खाभाव को ही सुख बताया गया है। स्याय-दर्शन में मोक्ष का क्रम बताते हुए कहा है--तत्त्वज्ञान से मिथ्या- 
ज्ञान का नाथ होता है, मिथ्याज्ञान के नाथ से दोष का ताश, दोष के नाश से प्रवृत्ति का नाश, प्रवृत्ति के नाश से जन्म का 
नाथ झौर जन्म के नाश से दु ख का नाश झौर दू ख का नाश ही 'मोक्ष' है । 





व्रग्यप्रमाणानुगम 
श्री जबरमल भंडारो, एडवोकेट 


अध्यक्ष, जेन श्वेताम्बर तेरापंथी महासभा 


जीवो का परिमाण जानने के लिए जैनागमो में चार भ्रपेक्षाए बतलाई गई है--द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव" । 


द्रव्य प्रमाण 


द्रव्य प्रमाण के तीन भेद हैं--सख्यात, भ्रसख्यात और अनन्त । जो सख्या पाँच इरिदियों का विषय है, बह सस्यात 
है; उसके ऊपर जो सख्या अवधिज्ञान का विषय है वह श्रमख्यात है, और उसके ऊपर जो संख्या केवलज्ञान द्वारा ही विषय- 


भाव होती है, वह अनन्त है ।* 
संख्यात 

सख्यात के तीन भेद हैं--जधन्य, मध्यम श्र उत्कृष्ट । गणना की श्रादि “>' से मानी जाती है, बयो हि '?' 
सत्ता को सूचित करता है, भेद को सूचित नही करता ।* इस प्रकार जधन्य सख्यात “२! है और उत्कृष्ट सख्यात, 'जघन्य 
परीतासख्यात' (जिसकी परिभाषा झ्ागे बताई जामेगी) से एक कम होता है। जघन्य सख्यात और उत्कृष्ट सख्यात 
के बीच सब मध्यम सख्यात के भेद हैं। 
झ्रसंख्यात 

अमख्यात के तीन भेद हैं--परीत, युक्त और ग्रसख्यात, और इन तीनों मे से प्रत्येक के जधन्य, मध्पम गौर 
उत्कृष्ट--तीन-तीन भेद होने से सर्व नौ भेद होते हैं--जघन्य परीतासख्यात, मध्यम परीताशस्यात, उत्कष्ट परीता- 
सख्यात, जघन्य युक्तासख्यात, मध्यम यूक्तासश्यात, उत्कृष्ट युक्‍्तासख्यात, जघन्य भ्रसख्यातासख्यात, मध्यम 
प्रमख्यातासख्यात और उत्कृष्ट असख्यातासख्यात । 

जधन्य परीतासंख्यात--इसको समभने के लिए प्रसत्कत्पना के द्वारा चार पत्य जम्बूढ्ीप प्रमाण लम्बे-चौड़े और 
एक हजार योजन गहरे कल्पित किए जाए। उनको शलाका, प्रतिशलाका, महाशलाका और श्रनवस्थित नाम मे प्रकारा 
जाए। अनवस्थितपल्‍्य को सरसो के दानो से भर दिया जाए। अरब असत्कल्पना द्वारा एक सरसो का दाना एक्नाक्‌ दीप 
मे व एक-एक समुद्र में डाला जाए। जब एक सरसव बाकी रहे, तव उसे शलाकापल्य में डाला जाए । जिस क्षेत्र मे भ्रन्तिम 


१ कई झाखायों ने क्षेत्र के पहले काल रखा है भ्ौर उनका कहना है कि काल की श्रपेक्षा क्षेत्र प्रभाण सूक्ष्म होता है भ्रोर 
स्थूल व झल्व वर्णनीय का श्राख्यान पहले करने का नियम है । 

२ भहवा जें संल्लाण पंचिदिया विसश्रो त॑ं सखेज्जं णाम । 
तहदी उबवरि जमवहिणाणविसभ्रो तमसलेज्जं णाम !। 
तदो उबरि ज॑ केवलणाणस्सेव विमश्नो तमणतं णाम ॥ --घट्खण्डागस 

३ एको ग़णर्ण न उबेद् दृप्पसिति संखा । ---प्रनुयोगद्रार सत्र 


भ्रध्पाय ] ब्रध्यत्रभाजानग् [ १२६ 


सरसों का दाना डाला गया था, उसी क्षेत्र का एक झौर प्रनवस्थितपत्य कल्पित किया जाए और उसे सरसो से भरकर 
पूर्ववत्‌ भ्रन्य द्वीप-समुद्दों में प्रक्षिप्त किया जाये । जब एक दाना सरसों का रहे, तो उसे शलाकापलय मे प्रक्षिप्त किया जाए 
और इसी उपरोक्त क्रिया द्वारा शलाका को भर दिया जाए । फिर शलाकापल्य के सरसों को श्रन्य ठहीप-समुद्रो मे एक-एक 
डाला जाए और जब एक दाना बचे, तो उसे प्रतिशलाकापल्य भे डाला जाए। फिर ग्रनवस्थितपल्य के हारा शलाकापलल्‍्य 
को वापस भर, फिर शलाका को पूर्व रीति झ्रनुसार खाली करते हुए बचा एक सरसो प्रतिशलाकापल्य में डाले। इस प्रकार 
अनवस्थित से शलाका भर लिया जाए शलाका से प्रतिशलाका | फिर उपरोक्त क्रिया द्वारा ही प्रतिशलाका से महां- 
शलाकापन्य भरा जाए। जब चारो पत्य भर जाए, तब उन सरसों की एक राशि बना ली जाए । इस राशि को जघन्य 
परीतासख्यात कहते है और हस राशि में से एक सरसों कम करने से उत्कृष्ट सख्यात रह जाता है । 

जघन्य युक्‍तासंख्यात का प्रमाण, जो झागे बताया जाएगा, उससे एक कम करने पर उत्कृष्ट परीतासख्यात का 
प्रमाण मिलेगा । जधन्य परीतासख्यात और उत्कृष्ट परीतासख्यात के बीच सब गणना मध्यम परीतासख्यात के भेद है। 

जघन्य परीतासख्यात के वरगित सव्गित” करने से जघन्य युक्‍तासख्यात परिमाण प्राप्त होता है' और उत्कृष्ट 
बततासस्यात का प्रमाण, जधन्य अ्रमस्यातासस्यात ( जिसको आगे समझाया गया है) से एक कम है। जघन्य यकक्‍्तासख्यात 
भर उत्कृष्ट यक्तासख्यात के बीच की प्रत्येक गणना मध्यम युक्‍्तासख्यात का भेद है। जधन्य युक्तासख्यात से आरवलिका 
को परस्पर गणा कर उससे एक न्यून उत्कृष्ट यकक्‍्तासख्याल होता है प्रथवा जधघन्य अ्मसख्यातासख्यात का एक न्यून उन्कृष्ट 
युक्तासख्यात होता है । 

जघन्य युक्तासख्यात का वर्ग (से अथवा ये 2८ य) प्रथवा जधन्य युक्तासख्यात के साथ भ्रावलिका की राशि को 
परस्पर गणा करने से जघन्य अमसख्येयासख्येयक प्राप्त होता है अथवा उत्कृष्ट युकतासख्याल से एक जोड़ने से जघन्य 
ग्रससू्येथ्ासख्येयक होता है। झागे निसको बताया जायेगा उस जघन्य परीतानन्त से एक न्‍्यून को उत्कृष्ट असख्यातासख्यात 
कहते है और जधन्य प्रसख्यातासख्यात श्रौर उत्कृष्ट अ्रुख्यातासख्यात के बीच की गणना मध्यम प्रसख्यातासख्यात के 
भद है । जघन्य ग्रसख्यातासख्यात की राशि का वर्ग करने से ग्रर्थात्‌ उस राशि को उसी के साथ परस्पर गणा करने से 
जबरस्य परीवास्तक झा है या एक रूग कम करने से उत्क्रेष्ट असरपातासख्यात आता है । 


अनन्त 


जधन्य परीतानन्तक राक्षि को परस्पर गूणत करके गुृगनफल में से एक न्यून करने से उत्कृष्ट परीतानस्तक 
होता है। जघन्य परीतानन्तक और उत्कृष्ट परीतानन्तक के बीच की गणना मध्यम परीतानन्तक के भेद हैं । 

जघन्य परीतानन्तक राशि को परस्पर गणा करने से जघन्य युक्तानन्तक होता है झथवा उत्कृष्ट परीतानन्तक 
में एक श्रौर जोड़ देने मे भी जघन्य यृक्‍तानन्तक ही होता है। प्रभव्य जीवों की राशि जघन्य युवतानन्तक प्रमाण है । 
तत्पश्चात जहाँ तक उत्कृष्ट थुक्तानन्तक नहीं होता, वहाँ सक सब गणना मध्यम युकतानल्तक के भेद है । 

यदि जबन्य युकतानस्पक की राशि को उसके साथ गणा कर या जघन्य युक्तानस्तक को राशि वो अभव्यो वी 


१ बरतित-संबर्धित का प्रयोग किसो संख्या का संख्या तुल्य घात करने के भर्थ मे किया गया है, जंसे न... 'त' का प्रथम बपित- 


(०९४) तृतीपष बगित- 
सबगित है। (जग) ह्ितोय बर्गित संबर्गित; (7) | 


संब्भित है । 
२ अपधरय यक्‍्तासंल्यात प्रभाण के जितने सरसों हों उतने ही! प्रावलिका के समय होते है । 


१३० | ब्राचायंत्री तुलसी प्रभिनग्वन प्रश्य [ चतुर्थ 


राधि के साथ गुणा करे तो जधन्य प्रनन्‍्तानन्तक की राशि प्राप्त होती है, उसमे से एक न्‍्यून कर दें तो उष्कृष्ट युक्‍्ता- 
नन्‍्तक होता है। प्रथवा यदि उत्कृष्ट युकतानस्तक फी राशि में एक रूप झौर प्रक्षेप कर दे तो भी जधन्य प्रनस्तानस्तक 
होता है। इसके पदचात्‌ प्रजधन्योत्कृष्ट मव्यम ग्रनस्तानन्त ही होता है। उन्कृष्ट श्रनन्तानन्‍्तक नहीं होता ।' 


क्षेत्र प्रमाण 


पुदगल द्रव्य के उस सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग को परमाणु कहते है जिसका पुन विभाग न हो सके भर जो स्वतन्त्र हो | 
परमाणु इच्द्रियों द्वारा ग्राह्म नही है । वह श्रप्रदेशी है, इसका भ्रादि, श्रन्त, मध्य नही है। परमाणु भ्रग्निकाय में प्रवेश कर 
सकता है, परन्तु जलता नहीं, पृष्कल सवर्त नामक महामेघ मे प्रवेश कर सकता है परन्तु पानी से आाद नहीं होता । ऐसा 
ग्रविभागी परमाणु जितने आकाश को अवगाह करता है, उस क्षेत्र को एक प्रदेश कहते है। 'धेत्र प्रमाण दो प्रकार के है--- 
प्रदेश-निष्पन्न और विभाग-निष्पन्न । 

प्ररेश-निष्पत्न---प्रदेश निविभाग है, उसमे द्रव्य यावन्मात्र प्रदेशों पर ठहरता है, उस प्रपेक्षा से प्रदेश-निष्णस्त 

क्षेत्र प्रमाण होता है, जैते कि एक प्रदेशावगाही, द्विप्रदेशावगाही, सख्यात प्रदेशाबगाढ़ी, झससख्यात प्रदेशावगाही पुदंगल । 

विभाग-निष्पस्न--जो क्षेत्र विभाग से निष्पन्न हो, उसे विभाग-रूप क्षेत्र कहते है। उदाहरणार्थ-- झरदगल, 
वितस्ति, हस्त, कुक्षि, धनुष, कोश श्रादि । 


विभाग-निष्पक्ष क्षेत्र प्रभाण के मान 


श्रदगुल तीन प्रकार के है---प्रात्माइगल, उत्सेधाइगल और प्रमाणादुगल। जिस काल में जो मनत्य उत्पन्न हो 
उस काल में उसका अड्गूल प्रात्मादगल कहा जाता है। प्रामाणिक पुरुषा का शरीर अपने अट्‌गल (श्रात्माटगल ) के मा 
से एक सो श्राठ भ्रदूगल और मुख द्रादश अद्गुल प्रमाण होता है। झ्ात्मादगल के तीन भेद है--सुच्यट््‌गन (] शध्या ), 
प्रतराइगल ($५४७6) घनाटूगल ((४७०) । परमाण से लेकर उत्मेघाइगल तक के मान उस प्रकार है 


प्रनन्त परमाणु चल १ उच्छलक्षणइलक्षिणवा 
८ उच्छलक्षणइलक्षिणका के १ इलक्षिणका 
८ इनक्षिणका पे ?  ऊध्वरेण 
८ ऊध्वरेण जि १ बअ्सरेण। 
८ अमरेणु १ रथरेण 
८ ग्थरेणु नर १ देवकुर उन्‍्तरकुर के मनुष्य का बालाग्र 
८ दें० ३० बालाग्र -च १ हेस्विर्ष,रस्थकवर्ष ,, ,, ,, ,, 
८ हु० र० बालाग्र डे १ हैमवय एरपण्यवय ,, ,, ,, ,, 
८ हेम० ए० बालाग्र न १ महाविदेह 
८ महाविदेह-बालाग्र न्न्य 2 भरत, एरावत हे हि हु शा 
८ भरते, एरावत बालाग्र न १ चिक्षा 
८ लिक्षा स्- १ यूका 
८ यूका च< १ यव-भध्य भाग 
८ यव-मध्य भाग हक ? उसत्मेषाइगुल 
१००० उत्मेघाइगल नल १ प्रमाणाइगल 


ड 


१ किसी किसी प्राचायं ते भ्रमन्‍त के नव भेद भी किये है, किन्तु वे इजेतास्वर प्रागमों में विहित नहों हैं । प्रनयोगवार 
प्रागम में उत्हृष्ट भ्रनन्‍्तानस्तक् का प्रतिपादन नहीं किया है, मध्यम ग्रनस्तानत्तक पर्यम्त ही गणना संख्या सम्पूर्ण कर 
दी है। विगम्बर परम्परा के पट्ल॑ंडागम में भतस्तास्तक के तीन भेद किये हैं धर्यात्‌ उत्कृष्ट प्रनम्ताम्तक भेद भी किया है। 


ध्रध्याव | इध्यप्रमाणानुगम [ १३११ 


प्रदगुल के भ्रागे के प्रमाण प्रात्म, उत्सेध व प्रमाण अऋदगुल के प्रनसार तीन-तीन प्रकार के होते है। 


६ भ्रड्गूल ल्् १ पाद 

२ पाद सम १ विहस्लि (वितस्ति) 

२ विहस्ति स् १ हाथ 

२ हाथ स्द १ किष्कु (कुक्षि) 

२ किष्कु म्स्ः १ धनष (दष्ड, युग, तालिक ) 
२००० धनुष म्स्ट १ कीस 

४ कोस ड्ड १ योजन 


उत्मेवाइगूल से नरक,तिर्यक योनि के जीवों के तथा मनुष्य और देवो के शरीरो की भ्रवग्नाहना मापी जाती है । 
उत्मेधाइगुल के भी तीत प्रकार है--सूच्यडगुल, प्रतराइगुल, भौर घनागुल । जो लोक मे शाब्वत है--जैसे रत्नप्रमादि 
प्रध्यियो, देवलोको, विमानों, वर्षधरो, द्वीपो, समुद्रो पग्रादि, उन की लम्बाई, चौडाई, गहराई झ्ादि प्रमाणाइगुल के माप से 
निष्पन्न कोस, योजन आादि द्वारा मापी जाती हैं । सर्व लौकिक व्यवहार के दशक प्रमाण-भूत तथा इस ग्वसपिणी काल में 
प्रथम युगादिदेव श्री ऋषभदेव के अइगुल को एवं उनके पुत्र भरत चक्री के प्रदगुल की 'प्रमाण-अ्रद्गुल' कहते हैं। प्रमाणा- 
डगल के भी श्रेणी झदगुल, प्रतराइगुल और घनाइ गुल, तीन प्रकार हैं । उत्सेघाइगुल भगवान्‌ महावीर की आधी अ्रदुगुल 
के बराबर होता है। उदाहरणार्थ---भगवान्‌ महावीर सात हाथ ऊँचे थे; एकहाथ चौबीस झ्दुग॒ल का होता है,इसलिए भगवान्‌ 
मड़ावीर १६६८ उत्मेध प्रदुगुल प्रमाण ऊँचे हुए । मतान्‍्तर की श्रपैक्षा मनुष्य अपने हाथ से ३३ हाथ (भरात्माइगल ) ऊँचा 
होता है, श्रत भगवान्‌ महावीर चौरासी भ्रड्गुल ऊँचे हुए। इस तरह भगवान्‌ महावीर की एक श्रडगल दो उत्से- 
धाइगल प्रमाण हुई । एक उत्सैधाइगुल को सहल्नषगुणा करने से एक प्रमागाइगल होता है। 


काल प्रमाण 


जीवों का परिमाण जानने के लिए तीसरा माप काल का बताया गया है। "काल प्रमाण' के दो भेद हैं--..प्रदेश- 
निष्पन्न और विभाग निष्पत्त ।' 


समय 


एक परमाणु को एक प्राकाश प्रदेश से दूसरे प्राकाश-प्रदेश पहुँचने मे जो काल लगता है, उसे 'समय' कहते है । 
यह काल का सबसे छोटा झविभागी परिमाण है। इसको समकने के लिए आगमो में 'कमलपत्रभेद! एवं जी 
वल्त्रकर्तन' के उदाहरण दिये गए हैं। चतुर युवा पुरुष के द्वारा कमल के पत्तों की जुड़ो को सूक्ष्म काल (निर्मेष मात्र) 
में तीकषण लम्बी सुई द्वारा छेद दिया जाता है भ्ौर कपड़े को भी निर्मेष मात्र मे ही फाड़ दिया जाता है, परन्तु 'समय' इस 
सूक्ष्म काल में भी बहुत छोटा है। यदि कमल के पत्तो की जुडी मे २०० पत्ते है तो यह मानना ही पड़ेगा कि पहला, दूसरा 
यावत्‌ दो सौवाँ पत्ते के छेदे जाने का काल प्रथकू-पृथक है, क्योकि पहला पत्ता छेश् गया तब दूसरा छेंदा नहीं गया 
था| इस तरह निमेष के २०० भाग तो हम ने बुद्धि गम्य कर दिये । समय, तिमेष के दो सौवाँ भाग से बहुत छोटा है। इसी 
तरह कपड़े को फाड़ने से निमेष मात्र लगा, उस सूक्ष्म काल के भी अनेफझ विभाग बुद्धिगम्य होते हैं, क्योकि कपडा सख्यात 
तन्तुझों के समुदाय से बनता है; इसलिए ऊपर का तस्तु टूटने के पश्चात्‌ ही दूसरा फिर तीसरा यावत्‌ अन्तिम तन्‍्तु 
टूटता है। इससे स्पष्ट है कि प्रत्येक तन्‍्तु के टूटने का काल मिन्‍्न-भिन्‍न है। तो प्रइन उठता है कि क्या जितने काल में ऊपर 
का तन्तु टूटा, उसे समय कहें ? नहीं, समय इससे भी छोटा है। क्योकि प्रत्येक तन्‍्तु सख्यात पक्ष्मणों (70275$) का बना 
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३१ से कि त॑ कालप्पसाणे ? 
दृबिहे पष्णसे, संजहा पएस-निप्फण्णे य विभाग निष्फष्णे य'' 
“अगुवोगहार सूच 


१३२ ] धरायायंश्रो तुलसी प्रभिनस्दम प्रस्थ [ चअहुर्य 


हुआ होता है, ऊपर के तस्तु के ऊपर के पश्मण के टूटे बिना नीचे का पद्षमग नहीं टूटता। झ्त एक तस्तु के सख्यात 
पक्ष्मणों के टूटने का काल भी भिन्न-भिन्न है। समय हससे भी छोटा है। उपरोक्त दोनों स्थल दृष्टान्त है, परन्तु जिज्ञायु 


के लिए पर्याप्त है । 
एक समय की स्थिति वाले परमाण या स्कन्‍्च, दो समय की स्थिति वाले परमाण या रतन्‍्ध यावत ग्रसस्यात 


समय की स्थिति वाले परमाणु-स्कन्धों को 'प्रदेश-निष्पन्त' काल प्रमाण कहते है । 


विभाग-निष्पन्त काल प्रमाण 


समय, भ्रावलिका, महर्तत आदि विभाग-निष्पन्त' काल प्रमाण है । 
समयावलिश्र मुहत्ता, दिवस झहोरत पक्‍ल मासाय । 
सबच्छर जुग पलिया, सागर श्रोसप्पि परियद्ठा ॥!' 
काल का सबसे छोटा विभाग समय है। जैसा ऊपर बताया जा चुका हैं, जघन्य-युक्स-प्रसख्यात समयों की 
एक ग्रावलिका होती है और सख्यात झ्रावलिकागों का एक र्वासोच्छवास या प्राण होता है। नीचे दी गई तालिका में 
शास्त्रोक्त काल-मान झ्राधुनिक काल-मानो के साथ दिये गए है । 


४४ ४६३5६ आवलिका ज्ू ? प्राण “+ १३६१९ मेकेएट 

७ प्राण --". ? म्योक “. ४३४7 | मेकेए१ 

3 स्‍तोक जन. ? लग >>. ३७३० सेकेए्ट 
७३ लव न5 १ महस्त +- २ नाली -- ८5 मिनिट 
३० मह॒त्ते 5. ? गहोरात्र ०४ घण्टे 

2५ अहोरात्र -. १2 पक्ष 

२ पक्ष ः £ मास 

१२ मास “ १ मसंबत्सर (वर्ष) 

४ सतत्मर ४ गरग 

एक महत्तं म २६७३ (७७),७ &-7३००३) प्राण हाते है । एफ़अहोराज मे ३५७३ ३७ १०६३०६७ 


व्वासोच्छूवास (प्राण ) होते है एक महू के मिनिट ४८ होते है। अत एक मिनिट में १६"? 5६ ६ ब्वासोच/वास प्राते 
है, जो झ्राधुनिक मान्यतानुसार ही है । 

८८ लाख वर्षों का 'पू्वाग' और ८४ लाख 'पूर्वांग' का एक 'पूर्व होता है| इसके झआ्रागे ख्वेत्सम्बर और दिगम्बर 
परम्परा में नामो का भेद है, जो निम्नाकित तालिका में दिये जाते है -- 

इवेतास्थर दिगस्‍्वर 

८८ लाख पूव॑ 5 ? बदिताग ८४ लाख पूर्व. - नयूनाग 
इसी प्रकार आगे भी ८४ लाख से गंगा करने रहने इसी प्रकार आागेन्राग ८८ लाख से गणा करने से 
से तरटित, झ्डड़ाग, ग्रडड, अवबाग, ग्रवव, हुहुआग, जो सख्याए झ्राती है, उनके नाम, नयूते, कमदाग कमद 
हुहुय, उप्पलाग, उप्पत, पद्माग, पद्म, नलिणाग, नलिण, प्माग, प्न, नलिताग, नलिन, कमलाग, बमल, श्रटिनाग, 
प्रच्छेतिक राग, प्रच्छनिकर, प्रयुताग, अयुत, प्रयुताग, . अ्रटित, बटटाग अटट, ग्रममाग, अमम, हाह़ाग हाहाः 
प्रयुत, नथुवाग, सयुत, खलिकाग, बलिका, वीर्षप्रहेलि-. हद्माग, हट, लताग गीव कण्प 
काग ग्रीर जीर्बप्रह्रेलिका । निया थी दि 2220 05% 


१ परनवणा सत्र, पद १३ 
२ दो मास-- एक ऋतु धर तोव ऋतु -- १ भ्रयत, दो प्रयत -- ! वर्ष 
३ तिलोध पर्णसि के धतुसार ग्रचलप का प्रमाण तब्जे प्रंश बाली संख्यात 
४ ब्षों 
ते ८० प्रंक प्रमाण संश्या प्राती है। 850 0022440% 
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झागमो में उपरोक्त ब्रकनाणना बताई गई है। ऐसी बड़ी सख्याश्रो का विवरण ग्रन्य ग्रन्थों मे देखने को नहीं 
मिलता । 

जैन ग्रस्थों मे एव श्रागमों में इसके झागे भी गणना बताई है, परन्तु इसके आगे की गणना असख्य होने से उसका 
स्वरूप उपमाग्ों द्वारा बताया गया है। ग्रौपमिक विवरण दो प्रकार से प्रतिपादित है--पत्योपम श्र सागरोपम | पल्य 
का उपमा देकर पदार्थों का विवरण करने को पब्योपम कहते हैं और 'पत्योपम' से ही 'सागरोपम' प्राप्त होता है। पत्यो- 
पम तीन प्रकार के है--उद्धार पत्योपम, अद्धा पल्योपम और क्षेत्र पत्योपम | प्रत्येक के दो-दो भेद है--व्यावह्वारिक 
और सूक्ष्म । 

व्यावहारिक उद्धार पल्योपप्न---एक पल्य की कल्पना कर, जिसकी लम्बाई-चौडाई एक योजन हो और 
गहराई भी एक योजन हो ।" उस पल्‍्य को एक से लेकर सात दिन तक के शिक्षुओओ के बालाग्रों से भरा जाये ग्रौर इतना 
सघन भरा जाये कि झग्नि से, वायु से, एवं वर्षा-जल से खण्डित न हो, फिर एकेक बालाग्न को एकेंक समथ' से निकाला 
जाये । जितने काल में वह पल्य नि.शेष हो जाये, उस काल को व्यावहारिक उद्धार पल्योपस' कहते है । ऐसे पत्यो को त्श 
कोडाकोटि से गुणन करने से जो गृूणनफल हो, उसे व्यावहारिक उद्धार सागरोपम' कहते है। व्यावहारिक पस्योपम का 
कथन, केवल ग्ागे वर्णन किये जाने वाले सूक्ष्म उद्धार पल्योपम व सागरोपम को समभने के लिए ही किया गया है। 

सक्म उद्धार पल्‍्योपभ---ऊपर बताये हुए पत्य को बालाग्रों से परिपूर्ण करने के बाद एक-?क बालाग्रके अ्रसख्यात- 
प्रसख्यात खण्ड किये जाय और उन खण्डो से पलल्‍्य को परिपूर्ण सघनता से भरा जाये। बालाग्री के जो खण्ट किये जाए,वे खण्ड 
द्रव्य मे दष्टिगत पदार्थों से प्रसख्यात भाग प्रमाण न्‍यून हो व क्षेत्र से नियोद (पनक) के जीव के शरीर की अ्वगाहना 
से ग्रसख्यात गुणाधिक हो । एक-रक बालाग्र-खण्डो को यदि प्रति समय निकाला जाये, तो जितने काल में पलय बिल्कुल 
रिफत हो जाये, उस काल को सूक्ष्म उद्धार पल्योपम कहते है । दश कोटाकोटि ऐसे पल्‍यो का एक 'सूक्ष्म उद्धार सागर! 
वा परिमाण होता है । इन यृद्षम उद्धार पत्यो एवं सागरों द्वारा द्वीप-समुद्रादि का परिमाण किया जाता हे । 
उदाहरणा4--ढ़ाई उद्धार सूक्ष्म सागरो के या पच्चीस कोटाकोरटि उद्धार पल्यो के तुल्य द्वीप-समुद्र है । 

व्यावहारिक प्रद्धा पल्थोसम--ऊपर बताये हुए बालाग्रो से परिपूर्ण व्यावहारिक उद्धार पल्य के बालाग्रो को 
सौ-सी वर्षों से एक-एक बालाग्र निकालकर पल्य को निरज करने मे जितना काल लगता है उसे व्यावहारिक श्रद्धा पल्य' 
कहते है झौर ऐसे दश कोटाकोटि पत्यों को खाली करने में जितना समय लगेगा, उस काल को व्यावहारिक श्रद्धा 
सागर' कहते है । 

सुदप प्रद्धा पल्पोपत--उन्ही बालाग्रो के असख्यात-प्रसख्यात खण्ड कर पत्य भर और एक-एक खण्ड को सौ-सौ 
वर्षों से निकाल । जितने काल में पल्य निःशेष हो, उस काल को सूक्ष्म अद्धा पल्योपम' कहते है श्र एसे दश कोटाकोटि 
पन्‍्यो का एक अद्धा सागर' होता है। ऐसे दश कोटाकोटि सूद्ष्म अद्धा सागरो की एक 'उत्पपिणी' और इनने ही काल की 
एक 'अवसपिशी होती है। दोतो मिलने से एक'कालचक्र या कल्प होता है। सूक्ष्म अद्धा पलल्‍्य एवं सागर का कथन इस- 
लिए किया है कि इनसे नरक, तिर्यच्न, मनुष्य और देवों को आ्रायु का परिमाण बताया है । 

क्षेत्र पल्योपम---यह भी दो प्रकार का है--ब्यावहारिक झौर सूक्ष्म । पूर्व--कथित बालाग्रो से परिपूर्ण पल्य के 
उन झ्ाकाश-प्रदेशों को, जो बालाओों से स्पलित हुए हो, एकेक समय में एकेक निकाले | जितने काल में वह पल्य ऐसे 
प्राकाग-प्रदेशों से क्षीण हो, उस काल को व्यावहारिक क्षेत्र पल्योपम' कहते है और ऐसे दश कोटाकोटि पल्यो का एक 
सागर होता है। यदि एक-एक बालाग्र के भ्रसस्य-प्रसख्य खण्ड कर उनसे पत्य को सघन परिपूर्ण भरे,तो भी उन खण्डो को 


पल्य के कई ध्राकादा-प्रदेश स्पर्श करते हैं भ्ौर कई स्पर्ण नही भी करते है। उन दोनो प्रकार के स्व प्राकाश-प्रदेशो को एकेक कर 


दिगम्बर मास्मता के भवुस्तार पह्य का बिस्तार प्रमाणाइगुल से तिव्वस्त योजन का है भोर इवेताम्दर माम्पतानुसार 
उत्सेधाइगुल से विध्पस्त पोअन का है । 
२ दिगमआर प्रस्षों में एक-एक बालाप्र को सौ-सौ ब्ों से निकालने का उल्लेख है। 


है 


१९४ |] झाजायंश्रों तुंससी प्रभिनरदन प्रन्थ॑ | चरतर्थ 


एक-एक समय से निकालें, तो जितने काल में पत्य प्रदेशों से खाली हो जाये, उस काल को  'सूक्ष्म क्षेत्र पल्योपम” कहते है 
और ऐसे दश कोटाकोटि पल्यो का 'सुक्ष्म क्षेत्र सागर' होता है । सूक्ष्म क्षेत्र पल्य एवं सागर से दृष्टिवाद के द्रव्य-मान किये 
जाते है 


माव-प्रमाण 


जिसके द्वारा पदार्थों का भली प्रकार ज्ञान हो उसे 'भाव-प्रमाण' कहते है । यह तीन प्रकार का है--गुण प्रमाण, 
नय प्रमाण और सख्या प्रमाण । गणो से द्रव्य का बोध होना गुण प्रमाण' और अन्त धर्मात्मक वस्तुओं का एक श्रशद्वारा 
ज्ञान करने वाला एवं निर्णय करने वाला तथा भन्‍्य भ्रशो का खण्डन नही करने वाला “नय प्रमाण है ।* 


गुण प्रमाण 


भेदानुभेद करने से 'गुण प्रमाण' के दो भेद--जीव गुण प्रमाण भौर झजीव गण प्रमाण होते है | पाँच वर्ण हे, 
गध पाँच रस-स्पर्श शौर पाँच सस्थान ये पच्चीस 'अजीव गुण प्रमाण' के उपभेद है। ज्ञान ग॒ग प्रमाण, दर्शन गण प्रमाण 
और चारित्र गुण प्रमाण ये तीन 'जीव गण प्रमाण के भेद है । 

ज्ञान गुण प्रमाण दो प्रकार का है--प्रत्यक्ष और परोक्ष | ग्रनुमान, उपमा, झ्रागम झ्रादि परोक्ष में समाविष्ट है 
जाते है। निम्नाकित कोष्टक में ज्ञान प्रमाण' के भेदानुभेद स्पप्ट किये गये है-- 








ज्ञान प्रमाण 
| । 
प्रत्यक्ष परोक्ष 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष 7] इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
(साव्यवहारिक ) (पारमाथिक ) 
कककाक हजार आकर आकर | | | 
श्रोतेन्द्रिय.. चक्ष ० प्राण० रस ० स्पर्श ० 
अवग्रहँ -+ ++३ -> >> >> 
इ्हा न हल 
अवाय -+ -> 
घारणा -+ णे 
स्मृति प्रत्वभिज्ञा तक प्रमुमान झ्रागम 

१ अ्निराकतेतरांशो वस्तभंशप्राही शातुश्भिप्रायो तय: । क् 


--जन सिद्धान्त दीपिका, ६। २७ 
३ प्रबप्रह के दो प्रकार है--भ्यंजनावग्रह भोर ध्थविग्नह । 
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प्रत्यक्ष प्रमाण रपष्टतया निर्णय करता है' और परोक्ष प्रमाण अस्पष्टतया निर्णय करता है।* 'ग्रक्ष' शब्द को 
भिन्‍न प्रकार से सिद्ध करने से इसके भिन्न-भिन्न ग्रर्थ आचारयों ने किये है। इसी कारण भिन्न-भिन्न प्रकार से प्रतिपादन 
किया हुझ्मा मिलता है ।* परोक्ष के पाँच भेद है ! 

स्मृति-प्रनुभूत विषय का स्मरण करना है । 

प्रत्याभिश्ञा--सकलनात्मक जाने है भर्थात्‌ भूवकाल में जो झनुभूत है शौर वर्तमान में जो भ्रमुभव कर रहे, है इन 
दोनों का सयुकत ज्ञान है । 

व्याप्ति--साध्य और साधन का नित्य सम्बन्ध है; श्रौर जिस ज्ञान से साध्य भ्रौर साधन का निश्चय होता है 
उसे शर्क कहते है । 

झनमान--साधन से साध्य का ज्ञान होना झनुमान है । 

प्रागम--आप्त-वचन को भ्रागम कहते है । 

दर्शन गुण प्रमाण के चक्ष दर्शन, प्रचक्ष दर्शन, भ्रवधि दशन और केवल दर्शन-- ये चार भेद है श्र चारित्र गुण 
प्रमाण के पाँच भेद है--सामायिक चारित्र गुण प्रमाण, छेदोपस्थापनीय चारित्र गुण प्रमाण, परिहार विश्युद्धि चारित्र 
गण प्रमाण, सूक्म सस्पराय चरित्र गण प्रभाण और यथार्यात चारित्र गण प्रमाण । 


नय प्रमाण 


नय प्रमाण सात प्रकार का है--नंगम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूतच, शब्द, समभिरूढ और एवम्भूत। पहले के 
तीन नय द्रव्याथिक है और शेष चार पर्यायाथिक है। निश्चय झौर व्यवहार इन दो भेदों मे भी सातो नयो का समा- 
बच हो जाता है। सातो नयो में उत्तरोत्तर नय का क्षेत्र सामान्य से विशेष की ओर होता गया है। नय एक स्व॒तन्त्र 
विषय है, इसलिए इस लेख में इनका केवल साधारण रूप से कथन किया है। ज्ञाता के सकल्पग्राही ग्रभिप्राय को सेगससय 
कहा है। जिसने सम्बक्‌ प्रकार से एक जाति रूप श्रर्थ को ग्रहण किया है, उसे संग्रह नय कहते है। इसमे केवल सामान्य 
स्वरूप ही माना जाता हे । जो द्वव्यों मे सबंदा विशेष भाव हो ग्रर्थात्‌ सामान्य स्वरूप का झ्रभाव सिद्ध करने वाला है, 
वह व्यवहार नय है। वर्तमान काल को ही ग्रहण करने वाला ऋखजुसूत्र नय है। यह भूत व भविष्य को असत्‌ इस दुष्टि 
से मानता है कि भूतकाल में उत्पन्न वस्तु बर्लमान में अ्रबस्तु है और भविष्यत्काल की वस्तु वर्तमान मे अनुत्पन्त होने से 


१ स्पष्ट प्रस्यक्षम । 
--भ्री लेनसिद्धास्तदीपिका ६।३ 
२ प्रस्पष्ट परोक्षम । 
--ञ्रो जेनसिद्धान्तदीपिका ६४ 
३ (क) कश्चिदाहु--भक्ष नाम चक्षुरादिकानिस्रियं, तत्प्रतोत्य गव॒त्पद्यते तदेव प्रत्यक्षमुचित मान्यत्‌ । 
---+्यायदी पिका 

(क्ष) 'परीक्षामुल' में मतति, शत को परोक्ष 'प्ा् परोक्षे' एवं भग्य हामों को प्रत्यक्ष 'प्र्पक्षमन्पत' कह कर लिखा 

है, जो 'एवंभूतनय' से ठीक भी है। 

(ग) नन्दी सूच में इस्हिप जमित ज्ञान को प्रस्पक्ष कहा है । 

(घ) प्रवप्रह प्रादि का ज्ञान बास्तव में प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु ध्स्य ज्ञानों को ध्रपेक्षा कुछ स्पष्ट होने से लोक-व्यवहार 
में उन्हें प्रत्यक्ष माना है। इस दृष्टि से धातार्य तुलसो ने पारमाधिक झोर सांव्यवहारिक भत्यक्ष के दो भेर कर 
जटिलता को सुलकाया है। स्मृति, शात भारण को, प्रत्यभित्ञा, प्रनुभव धोौर स्मृति को, तक व्याप्ति की, 
प्रमुमान हेतू की झोर प्रागम शब्द-संकेत की भ्रपेक्षा रखता है। इसलिए ये सब प्रस्पष्ट हैं भ्रोर परोक्ष में रखे 
गये हैं। 


१३६ | भ्राचार्यक्षो तुलसी प्रभिसम्दन प्रनंध [ चतुर्य 


अवस्तु ही है। शब्द लय में शब्द प्रधान है, ऋजुमूत्र मे लिग-भेद होने पर भी अभेद-रूप माना जाता है, किन्तु दब्द नय 
में लिग-भेद के साथ अर्थ-भेद गौण रूप होता है। समभिरूढ़ नय मे वस्तु स्व गुण मे प्रवेश करती है । इस नय की दृष्टि 
मे यदि एक शब्द से अ्रत्य शब्द का एकत्व किया जाये, तो वह वस्तु अवस्तु हो जाती है। इस प्रवार इन्द्र शब्द से झत्र 
शब्द उतना ही भिन्‍न है जितना घट से पट । इस नय को एक वस्तु के अनेक नाम मान्य नहीं है। बढते-बढते यहाँतक 
कि एबम्मूत नय मे केवल वतंमान में पूर्ण गण प्राप्त को ही वस्तु माना है, शेष सब झवस्तु । 


संख्या प्रमाण 


जिसके द्वारा सख्या-गणना की जाये, उसे सख्या प्रमाण कहते है, जो प्राठ प्रकार की है--£ नाम संख्या, 


२ स्थापना सख्या, ३ द्रव्य सख्या, ४ भाव सख्या, ५ उपमान सख्या, ६ परिमाण सख्या, ७ ज्ञानसख्या और, ८ गणना 


६ 


सख्या । 
१. सास संख्या--किसी जीव या भ्जीव एक या ग्ननेक का, शब्द के अर्थ की अ्रपेक्षा न रखते हुए, नाम 'सख्या' 


दिया जाए, उसे कहते है नाम सख्या । 

२ स्थापना सख्या--मूल ग्रर्थ से रहित वस्तु की 'सख्या' के ग्रभिप्राय से स्थापना करना । 

३ द्रव्य संह्या--उपयोग-शून्य को द्रव्य सख्या' कहते है। वर्तमान मं गण-रहित, एवं अनुप्रेक्षा-रहित उसके 
लक्षण है । 

४ भाव संख्या--विविक्षित अर्थ की क्रिया मे परिणत आर उपयक्स को भाव सख्या कहते ह । अथवा सख्या के 
स्वरूप को जो उपयोग पूर्वक जानता है, उसका नाम भाव सख्या है। 3परोक्‍त चारो के भेदानु भेद निम्न कोप्टक में दिये गए है 





| 
खाक बाजक बहन ७ | कक । | | 














जाति द्रव्य गुण क्रिया सदभाव| झसदभाव झागम नो आगम ओआगम नो आगम 
बे ता कक 
गण 
जा वत्तमान भ्रतीत छः है 
पाया: जज] 
च्युत च्यावित हे 2 लोकोत्तर 


४. उपमाम संख्या प्रभाश--इसके चार भेद है--१. विद्यमान पदार्थ को विद्यमान पदार्थ की उपमा देना 

२ विद्यमान पदार्थ को ग्रविद्यमान पदार्थ की उपमा देना, ३ अविद्यमान पदार्थ को विद्यमान पदार्थ की उपमा देना. ट 
४ अ्रविश्वमान पदार्थ को श्रविद्यमान पदार्थ को उपमा देना । | 
ेु ६- परिमाण सलया प्रमाण--जिसकी गणना की जाये, उसे सख्या कहते है । जिसमे पर्यवादि का परिमाण हो 
उसे परिमाण सख्या' कहते है, जो दो प्रकार की है १ कालिक भुत परिमाण संख्या, २ दृष्टिवाद श्रुत परिमाण सख्या । 


श 


अध्याय ] दश्य प्रभाणाभुगस [ १३७ 


जिन-जिन सूत्रों की प्रथम या दूसरे प्रहर में बाचना दी जाये और उनका जिसमे परिमाण हो, उसे कालिक श्रुत परिमाण 
संख्या कहते है, उदाह रणार्थ--गाथा सख्या, घतक सख्या, श्रुत स्कल्ध सख्या झ्रादि। इसी प्रकार ही दृष्टिवाद श्रुत परिमाण 
स्ख्या है। 

७ ज्ञान संहया प्रमा ग---जिसके द्वारा पदार्थों का स्वरूप जाना जाता है, उसे ज्ञान कहते है, और जिसमे उसकी 
संख्या का परिमाण हो, उसे "ज्ञान सख्या' कहते हैं । 

८. गणना संख्या प्रमाण--जिसके द्वारा गणना की जाएं, उसे गणना सख्या कहते है । जिसके तीन भेद है--- 
सम्येयक, असस्येयक ओर ग्रनस्ततक । इनकी चर्चा लेख की झादि में हो चुकी है । 





भगवान्‌ महावीर और उनका सत्य-दर्डान 
साध्वी श्री राजिमतीजी 


दर्शन सत्य का सौन्दर्य है और सत्य 'दर्शन' का जीवन । दर्शन वा इतिहास सत्य का इनिहास है। दर्शन की 
झालोचना तत्त्वत सत्य की ग्रालोचना है। भारतीय दाशंनिकों ने सत्य को जीवन का माधुय माना और दशेन को उस 
सत्य का हलका-सा भ्रनभव । सत्य स्वय मे पूर्ण हे, दर्शन के हरा उसकी अभिव्यक्ति का क्रम बनता है। दर्शन स्वय में 
कुछ नही, सत्य के द्वारा उसकी पृष्ठ-भूमि बनती है, फलत दर्शन का विषय सत्य है। 

प्रश्न इतना-सा रहता है--स्वय में पूर्ण श्रपरिवर्तनशील सत्य, परिवर्तनशील दशन का विषय कैसे बना ” सत्य 
की अनन्तता ग्राज भी सारे ब्रह्माण्ड को अपने गर्भ में समाये हुए है। दर्शन, पृण सत्य का प्रयोग है । एक उपयोगिता है । 
दर्शन का विषय सत्य की खोज करना है, पर पूर्ण सत्य खोज का विषय नहीं । सत्य ग्रनभवगम्य है औौर अनुभव के द्वारा 
ही साध्य है। फिर पूर्ण सत्य, ग्रपूर्ण सत्य (दर्शन) का विषय कंसे ? 


दर्शन का विधय-- सत्य 


सत्य एक गुण है। यह स्वतन्त्र द्रव्य नही है। गुण का आधार द्रव्य होता है। सत्य गण का झाधार चित्त या चेतन 
है। प्रत्येक आत्मा पूर्ण सत्य की एकान्तत श्राराधक और अना राधक नहीं होती । किसी-स-किसी सीमा तक वह प्राणी- 
मात्र मे रहता है। यही भ्राशिक सत्य स्थल दर्शनों का विषय बनता है शोर हमार सव्यवहार की सम्पूरति करता हैं। 
दा्निक किसी नये सत्य का झस्वेषण नही करता, वह तो उसी श्रादर्श सत्य (पूर्ण) के हेलु-गम्य सात्र को छता है, गह- 
राई से उसका प्रनुशीलन करता है। दाशंनिक का परीक्षित सत्य न्यायाधीश झौर वैज्ञानिक के सत्य से कुछ भिन्न होता 
है। एक न्यायाधीश यह कह सकता है--“मैं कहता हूँ वही ठीक है।” पर दार्शनिक की दृष्टि में पक्ष के ग्रनेक स्वभाव 
रहेंगे । वह कहेगा--मैं कहता हूँ वह मेरी दृष्टि से सत्य है। श्रन्य विरोधी दृष्टियों से वह विवाद का हेतु भी हो सबत्ता 
है। मेरी दृष्टि ही सत्य है, भ्रन्य नहीं, यह ग्राग्रह सापेक्षवादी दार्शनिक नहीं कर सकता पश्रपेक्षा का भाव एक में नही 
बनता । इसीलिए सापेक्ष में स्व श्रौर पर का दंध दाशनिको ने माना है । 

एक समय था, जब दर्शन का प्र्थ ग्रध्यात्म की पर्यालोचना मात्र किया जाता था | आज वही दर्शन शब्द भ्नेक 
दब्दो मे प्रयुक्त होता है। पर प्राज उन सब दर्शन वाच्य के प्रथों का ग्राधार सत्य और प्रध्यात्म ही है, यह कहना कठिन 
है। ऐसी स्थिति में श्रावश्यकता हुई कि दर्शन की पृष्ठ-भूमि को सुदृढ़ किया जाये शौर सत्य-विषयक विशेषण जोड़ दिए 
जायें। भ्रध्यात्म-दर्शन के चिन्तको ने यही सोचा झौर दर्शन के पीछे एक विशेषण जोडा--सत्य । समस्या झौर पझागे बढ़ी । 
कौन कहेगा कि मेरा दर्शन सत्य नहीं ” इस प्रइन के समाधान में इतना-सा सशोधन झ्ौर हुआ--भगवान्‌ महावीर का 
सत्य-द्दोन अथवा झात्म-दरशंन | 

भगवान्‌ महावीर सत्य के उद्गाता थे। वे जितने ग्ादर्श पक्ष के समर्थक भौर प्रचारक थे, उससे कम व्यवहार 
पक्ष के नही थे। वे यह मानते थे कि व्यक्ति के प्रत्येक भौतिक भर प्रभोतिक ग्रवयव से सत्य का सम्बन्ध है भौर बह 
(सत्पर सोधक्ष है। भर्धा हमारे हृदय का धर्म है परौर दर्शन (नरक) हमारी बुद्धि का फल है। दोनों मे से किसी एक को 
कक पर जा भागा न से इन नै एन पके गदर का घाव है भाग 

ल्‍ युग में प्राचीन युग का मामशेष होना सर्वथा प्रसम्भव है । 


भ्रेध्याय ] भगवान भरह्वाजोर और उनका सह्य-बर्शन [ १३१६ 


झागम-युग श्रद्धा-प्रधान था भौर दर्शन-युग तक-प्रधान । युग व्यक्ति की रुचि शौर जिज्ञासा के बल पर बदलते है । विस्तार- 
#ूचि वालों के लिए स्‍्रागम-युग में भी दर्शन-युग (तर्क ) था। संक्षेप-हचि और झाजश्ञा-हखि वालो के लिए भ्राज भी झआगम- 
युग है। भगवान्‌ महावीर ने दोनों के उचित सहावस्थान में ही दृष्टि की पूर्णता स्वीकार की । भ्राचाराग सूत्र इसका साक्षी 
है। एक जगह भगवान्‌ महावीर कहते है---मिरा धर्म ग्राज्ञा मे है ।/' दूसरी जगह इससे सर्वेथा विरुद्ध पक्ष मे कहते है--' तू देख 
कि तेरा हित किस बात मे है ? ** ऐसे अनेक स्थान है जो श्रद्धा भ्रौर युक्ति की सहज सगति सिद्ध करते है। भगवान्‌ का 
एक वाक्य है, वही सत्य झभ्ौर निविवाद है, जो सर्वश-कथित है।” यह विश्वास की पराकाष्ठा और चरमवेदी है। 'सशय 
को जानने वाला ससार को जानता है।'* यहाँ सशय का श्र है---त्क और जिज्ञासा । यह वाक्य तर्क का प्रबल समर्थक 
है। ऐसा एक श्रौर स्थल है जो दोनो की एक विषयक उपयोगिता सिद्ध करता है। गति झ्ौर प्रगति-ज्ञान के हेतुपो का 
उल्लख करते हुए कहा गया है--स्वसम्मति, परव्याकरण भौर विशिष्ट ज्ञानी मुनिजन--ये तीन हेतु है ।* कितनेक लोग स्व- 
बद्धि से तत्व को पहचानते है, कितनेक तीर्थकरों की सदेशना से और कितनेक प्रत्यक्षदर्शी और पूर्वधरों से सुन कर अपने 
गमनागमन की दिशा को जानते है । इसमे प्रथम हेतु युक्तिपरक झौर दर्शन- (तर्क ) प्रधान है, बाद के दो श्रद्धा परक है। 
इन भ्रागमिक स्थलों से यह भली-भाँति समझा जा सकता है कि सम्यग्‌ दर्शन का और सम्यग्‌ ज्ञान का झ्राधार सापेक्ष 
सम्य है। दर्शनों की झनेकता और विभिन्‍नता में वही दाशेनिक स्वय को सुरक्षित रख सकता है, जो सापेक्षवाद को लेकर 
चलता है। 

सफल जीवन के दो पक्ष होते है--आचार और विचार । भगवान्‌ महावीर ने आचार मे अभ्रहिसा-दर्शन दिया झौर 
विचार मे स्थाद्राद-दर्शन | केवल विचारगत सत्य व्यवहार को पवित्र नहीं बना सकता। अत भगवान्‌ महावीर ने 
क्रिया और चिन्तन के बीच होने वाले ग्रन्तर को क्रिया सिद्धि मे बाधक माना श्र सक्रिय सत्य को जीवन का ग्राधार 
तथा सौन्दर्य माना । उन्होंन कहा--“भ्रपनी सुनियत्रित वुलियों से सत्य की खोज करो झौर फिर उसका ग्राचरण करो ।' 
यह समस्त शास्त्रों का नवनीत है। 


सत्य का उत्स 


आत्मा अमर है, पर उसके धर्म परिवतंनशील है । सत्य हमारी परिवर्तनशील आश्रात्मा है अथवा ग्रमर आत्मा 
की एक पर्याय है। विष्व के महान्‌ दाशनिक इस बात को स्वीकार कर चके है कि सत्य का जन्म जिज्ञासामयी, प्रयो जनमयी 
और प्रानन्दमयी अ्रात्म-प्रवृत्तियों से होता है। जिज्ञासा से दर्शन का जन्म हुआ, प्रयोजन से विज्ञान का और प्रानन्द से साहित्य 
का जन्म हुझा। दर्दान से विचारों का परिष्कार होता है, विज्ञान से दुष्य जगत के साथ सम्बन्ध जुड़ता है भौर 
साहित्य से कल्पना-शक्ति तथा बुद्धि का विकास होता है। सापेक्ष सत्य का उपादान दर्शन है, प्रायोगिक सत्य का उपादान 
विज्ञान और प्रादर्श-सत्य का उपादान साहित्य है। जिज्ञासा से सत्य पाने वाला दाशंनिक कहलाता है, प्रयोजन से सत्य 
पाने वाला वैज्ञानिक झौर प्रानन्दात्मक प्रवृत्तियो से सत्य पाने वाला साहित्यकार कहलाता है। इन तीनो से हमारा दर्शन 
ब्यापक और व्यवहाय बनता है ! 


१ झाणाएं मासभं धस्स | 
२ भइस॑ पास । 
ह ततेद सच्चे निरंक जं जिणेह पयेहयं । 
४ जो संसयं जाणइ सो संसारे जागइ। 
॥ सहुतस्मइयाएं, परवागरजण॑, ध्रम्तेसि वा भ्रस्तिए सोचला । 
--प्राचारांग सत्र, १११ 

६ प्रप्षणा सच्च मेसेज्जा मेत्ति भूएसु कप्पए । 

--उत्तराध्ययन सूत्र 


१४० ] प्राचामओरो तुलसी ध्भिनस्दत प्रस्‍्थ | चतुर्थ 


भगवान्‌ महावीर का युग झागम-युग कहलाता था। उस समय वही सत्य माना जाता था, जो भगवान्‌ कहते थे, 
क्योकि बीतराग का वाक्य स्वत प्रमाण होता है। यह क्रम श्रद्धालु लोगो का रहा । न्‍्याय-युग मे झास्त्रो पर व्याख्या-प्रन्थ 
लिखे गए । तायक की भिन्‍नता से न्‍्यायोचित अर्थ का मापदण्ड एक नही रहा । श्रनेक मान्यताए बनी । विभिन्‍न सम्प्रदाय 
जन्म । अब केवल 'आ्राज्ञा ग्राह्म भाव' कहकर अपने तत्त्व को बनाए रखना कठिन हो गया । ऐसी स्थिति में जैन मनीषियों 
ने शास्त्रों (आगमो) का यौक्तिक परीक्षण किया शौर कहा --भ्रामम और युक्ति की सहज सगति मे ही दृष्टि ज्ञेय को 
यथार्थतया सम सकती है। भगवान्‌ ने दो प्रकार के पदार्थ बतलाए--हेतु-ग्राह्म भौर अह्ेतु-प्राह्म | फिर भी किसी एक 
से हम पदार्थ-समूह को नही समझ सकते । जब ग्रधिकाश पदार्थों का स्वभाव ही हेतु भौर अहेतु-ग्राह्म है, तब किसी एक 
से यथार्थता को पाना महा कठिन है। इसलिए हमे यह मानकर चलना होगा कि दृष्टि तर्क और श्रद्धा, दोनो से पूर्ण बनती 
है । अध्यात्मोपनिषद्‌ मे आचाय यशोविजयजी कहते है 
“प्रत्येक धर्म के आागम-प्र न्‍्थ सुनने चाहिए | विश्वास युक्ति-परीक्षा के बाद होना जाहिए। श्रवण श्लौर मनन 
जैसे भिन्‍न-भिन्‍न दो क्रियाए है, बसे इनका व्यापार भी भिन्‍न है। श्रवण श्रद्धा का विषय है भर मान्यता उपपत्ति 
(युक्ति ) और श्रद्धा दोनो का विषय है।'' 


बिभज्यवाद 


भगवान्‌ महावीर का युग विभाजन की दृष्टि से श्रागम-युग था और प्रवचन की दृष्टि से दर्शन-युग । तत्कालीन 
पर्यनुयोग-परम्परा दार्शनिक होते हुए भी अधिक स्पष्ट और सुश्लिप्ट नही थी। महात्मा बुद्ध विभज्यवाद (प्रतिपदावाद ) 
के द्वारा तत्व का प्रतिपादन करते थे और भगवान्‌ महावीर भी विभज्यवाद (स्याद्माद) में बोलते थे ।' शब्द साम्य 
टोने हुए भी दोनो में लम्बी भेद-रेखा थी। प्रसिद्ध विद्वान्‌ डा० देवराज ने इस विषय की समालोचना करते हुए लिखा 
है--“वास्तव में जैनियो को भगवान्‌ बुद्ध की तरह तत्त्व-दशन सम्बन्धी प्रदनो पर मौन धारण करना चाहिए था। जिस- 
के प्रात्मा, परमात्मा, पुनजन्म श्रादि पर निश्चित सिद्धान्त हो. उसके मुख से स्याद्वाद की दृष्टाई शोभा नही देसी ।'? पर 
तत्त्व यह नही है। महात्मा बुद्ध का विभज्यवाद अनिदचायक था । भगवान्‌ महावीर का स्याद्वाद (विभज्यवाद) उससे 
सर्वधा भिन्‍न और निशवायक था। तत्त्व-व्याख्या मे उन्होंने “यह हो सवता है और यह भी' इस लचीली वाक्य पद्धति को 
स्थान नही दिया। उन्होने निश्चय की भाषा में बोलते हुए कहा--अ्रमुक पदार्थ श्रमुक उपेक्षा से ऐसा ही है। जैन मनीषी 
शीलाकाचार्य (वि० झ्राठवी शताब्दी ) विभज्यवाद की विभद विवेचना करने हुए दार्शनिक कृति सूत्रकृताग की टीका में 
लिखते है -- वस्तु में झनल्त स्वधर्म श्रोर प्रनन्त पर धर्म होते है । उनका (प्रत्येक का ) ग्रहण अपेक्षा-भेद से होता है, भ्रपेक्षा के 
बिना अनेकान्त-दृष्टि ( चिन्तन-शैली ) प्रतिपादन योग्य अर्थात्‌ स्याह्मद का विषय नही बन सकती । प्रतिपादन सत्य का होता 
है। सत्य प्रतिपादित होकर व्यवहाय बनता है। व्यवहाय, अस्ललित, प्रविसवादी सत्य ही सवब्यापी ग्योर अखण्ड सत्य 
की सन्निधि पा सकता है। हमारे प्रतिपादन का आधार द्रव्य और पर्याय ये दो तत्त्व हैं। विभिन्‍न अ्रवस्थाओ मे परिवर्तित 
होने पर भी किसी द्रव्य का द्रव्यत्व नप्ट नही होता, इस दृष्टि से प्रत्येक वस्तु नित्य (भाश्वत ) है। भ्रवस्थाओं के द्वारा होने 
वाला परिवर्तन द्रव्यगत (वस्तुगत) होता है, इस दृष्टि मे समस्त पदार्थ भ्रनित्य है । यद्याप वस्तु में नित्यत्व और अ्रनि- 
त्यत्व दोनो युगपत्‌ रहते हैं तथा स्वधर्म की दृष्टि से दोनों का प्रकटन भी एक साथ होता है, परन्तु प्रतिपादक की प्रवक्ति 


१ झागसइजोपतिश्शल सम्पूर्ण वृष्टिलक्षणम। 
झतीरिद्ियाणामर्थाता सद॒भावप्रतिपसये ॥ 
श्रोतष्य: भरुतिबाक्येभ्यो मम्तव्यक्णोपपत्तिभि: । 
मत्वा स॒॑ सतत॑ ध्येयं एते दर्शन-हेतव:॥ 

२ विभज्जवायं च॒ वियागरेज्जा 

३ दहांग शास्त्र का इतिहास, पृ० १३५ 


प्रध्याव | भगवान्‌ महावीर झौर उनका सत्य-दर्शन [ १४१ 


के प्रनुसार उसमे मुख्य और गौण का झारोप होता है |" 
ग्राचार भर विचार दोनो भ्रन्योन्यादित हैं। भगवान्‌ महावीर के सत्य-दर्शन की सर्वांगीणता का प्रमुख हेतु यही 
अ्रन्योन्याश्रय है। उन्होने प्राचार-विशुद्धि के लिए श्रहिसा-दर्शन दिया शौर विचार-विशुद्धि के लिए स्याद्वाद-दर्शन । 
भगवान महावीर के ये दोनो सिद्धान्त जीवन के ऊध्वंगत तथा ग्रधोगत बरणों के समतल है । भगवान्‌ ते कहा- 
“मानवीय वृत्तियों का प्रारोहण तथा झवरोहस चलता झाया है ग्रौर चलता रहेगा। झावश्यकता केवल इतनी ही है कि 
हम प्रत्येक पदार्थ को अ्रनेकात्त की दृष्टि से देखे भर उसका स्थाद्वाद की पद्धति से प्रतिपादन करे । 





जे भा» >3कलिलतनलत िनानक सकणन। 2 जनन्‍लध्कारी नभ ने. + 


१ सर्वत्र अस्खलित लोकसंव्यवहार भ्रविसंबादितया सर्वव्यापितं स्वानुभवसिद्ध बदेत्‌। श्रथवा सम्यग प्र्थातविभज्य 
पृथक्हर्वा छृत्या तदबाद धवेतू। नित्यबादं द्रव्यानतया पर्यायार्थतया त्वनित्यवाद वर्देत । 


भौतिक मनोविज्ञान बनाम आध्यात्मिक मनोविज्ञान 


कनंल सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार, 
उपकुलपसि, गुरुकुल कांगडो विद विद्यालय 


सत्य एक है। जहाँ सत्य में ग्रनेकता दिखाई देती है, वहाँ विविधता होती है, विरोध नहीं होता, एक ही सन्‍्य 
के अनेक पक्ष होते हैं। सत्य की खोज के लिए मनुष्य हर देश मे भ्ौर हर काल मे प्रवत्त रहा है। इसका कारण यह है कि 
मनुष्य की वात्त्विक रचना में बुद्धि का निवास है, मनुष्य बुद्धिरूप है । 


मानस-तत्त्व 


साख्य दर्शन ने ससार की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए कहा है--'प्रकृति का जब विकास झुक हुआ तथ पहले- 
पहल महत्‌ तत्त्व उतनन्‍्न हुआ, महत्‌ तत्त्व से प्रहकार पैदा हुआ ।'! एक दूसरे स्थल पर साख्यकार ने अन्त करण चतुप्ट्य 
का वर्णन करते हुए मत-बुद्धि-चित्त-प्रहकार---ये चार प्रन्त करण गिनाये है। भ्रहकार अन्त करण चतुप्टय का एक अंग 
है श्लौर अ्रहकार महत्‌ से उत्पन्न हुआ है। महत्‌ महान्‌ को कहते है, परन्तु प्रकृति से जो महान्‌ मानस-तत्त्व है, यह मानस- 
तत्त्व ही प्रकृति से उत्पन्न होकर भ्रगली सृष्टि का विकास करता है। जो सत्य भारत मे प्रकट हुआ वही जर्मनी के दाणे- 
निक हेगल के दर्शन मे प्रकट हुप्ना । उसने कहा कि सृष्टि का प्रारम्भ तर्क ( १८85०0॥ ) से हुप्रा, बुद्धि से हुआ । 

मसार की रचना में जो 'मानस-तन्व, 'बुद्धि या 'रीज़न' काम कर रहा है, उसे जानने के यत्म से ही सब ज्ञान- 
विज्ञान उत्पन्न हुआ है । हम ससार-समद्र के प्रथाह 'म/नस-सत्त्व' मे से जो कुछ इने-गिने नियम, सिद्धान्त या कायदे खोज 
निकालते है, उन्ही को हमने गणित, भौतिकी, रसायन, यांजिकी या दर्शन का नाम दिया है । 

यदि ससार की रचना का झ्राधार-भूत तत्त्व 'मानस-तत्त्व' है, तो उसको खोजना मनुष्य के लिए स्वाभाविक है । 
यूरोप में ई० पू० चोथी-पाँचवी शताब्दी मे हुए यूनान के प्रसिद्ध दाशंनिक सुकरात ने कहा--'अपने को जानों।' लोग 
ममभते थे कि वे अपने को जानते हैं, परन्तु सुकरात जब उनसे बहस करता था तब वह उन्हे यह विश्वास करा देता था फ्लि 
वे और तो बहुत कुछ जानते है, किन्तु अपने को नहीं जानते । उसका कहना था कि दूमरे लोग यह भी नही जानते कि वे 
अपने को नहीं जानते, मैं इतना तो जानता हूं कि मैं अपने को नहीं जानता। सृष्टि के झ्राधारभूत इस 'मानस-तत्त्व' को 
भारत के ऋषियों ने भी खोजने का प्रयत्त किया । उनका कहना था कि जो समभते है कि थे उसे नही जानते, वे ही उमे 
जानते है, जो समभते हैं कि वे उसे जानते है, वे उसे नहीं जानते । 

प्रश्न खड़ा हो जाता है कि कथा हम ससार के आधारभूत 'मामस-तस्व' को नहीं जान सकते ? इस बिन्दु पर 
ग्राकर पाश्चात्य तथा भारतीय विचारधारा भिन्‍न-भिन्‍न दिश्ञा्रों की का 
कथन है कि हमे इन्द्रियो से परे की सत्ताओं का ज्ञान नहीं हो सकता हे कप कप मे हक हे 
बाँटा है-- अश्ेय' तथा 'जेय । उसका कहना है कि झ्राधारभूत सत्ता प्रादि तत्त्व ऐसे जो ' जप जे मे अक 
हमे प्रपने को 'प्रज्ञेय' के साथ निरथ्थंक टकराने की अपेक्षा 'जेय' के क्षेत्र मे सीमित 5 5४% हे ह 

| अपेक ते रखना चाहिए । भारतीय दर्शन भी 
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इस बाल को स्वीकार करते हैं कि सृष्टि का झाधारभूत 'मानस-तत्त्व' एक दृष्टि से अ्रशेय है, सर्वेथा भ्रशेय नहीं। इसकी 
भझाँकी हमे मिल सकती है। इस 'प्रशेय' की कांकी ही 'शेय' के साक्षास्कार से भी कही ज्यादा महस्व की है । 


भौतिक मनो विज्ञान 


पाश्वात्य बिचारक 'जेय' के पीछे पड़े और उन्होने श्राज के युग के सब ज्ञान-विज्ञान पैदा कर दिये । इन विज्ञानो 
के दो रूप है, एक विजान तो वे हैं, जो स्वथा भौतिक हैं। भौतिकी, रसायन, यात्रिकी ग्रादि विज्ञानों को उन्होंने भौतिक 
रूप दे ही दिया है, सामाजिक विज्ञानो को भी पाष्वात्य विचारक भौतिक रूप देते जा रहे हैं। उदाहरणार्थ, राजनीति- 
शास्त्र, इतिहास, समाजशास्त्र आदि का प्रतिपादन भौतिक-पद्धति के अ्रनुसार किया जाने लगा है । भौतिक-पद्धति से प्रभि- 
प्राय यह है कि जैसे भौतिकी, रसायन, यात्रिकी आदि मे निरीक्षण-परीक्षण-तुलना झ्ादि द्वारा तथ्यों का निर्धारण होता 
है, बसे ही राजनीति, इतिहास, सम।जशास्त्र मे भी यही पद्धतियाँ काम में लाई जाने लगी हैं। इसके ग्रतिरिक्त वे मानस 
तत्व, जो अशेय' के क्षत्र मे है, उस पर भी भौतिक-पद्धति का, निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का प्रयोग करते हैं। सानस- 
तन्‍्ब ही को वे उस क्षेत्र में खीच लाते है, जिस क्षेत्र में निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का प्रयोग किया जा सकता है। इस बात 
को ग्रधिक स्पष्ट करने की आवश्यकता है । 

मानस-तत्व' का प्रर्य है--'प्रात्म-पक्त”। पाइचात्य विचारकों का कहना है कि आ्रात्मा क्या है--हम नही 
जानते । आत्मा पर निरीक्षण-परीक्षण-तुलना नहीं हो सकती, इसलिए वह हमारे अध्ययन का विषय नहीं हो सकता । 
'मन' पर भी हम निरीक्षण-परीक्षण-तुलता नही कर सकते। “मन' कहाँ है, कैसे है, है या नही, क्या इसकी सत्ता स्नायु- 
मण्डल से अतिरिक्त स्वनन्ध रूप से है था नहीं, इन प्रश्नों का उत्तर जब तक हम यह सव नहीं जान सकते तब तक मन 
हमारे झष्ययत का विषय नहीं बन सकता है। तो क्‍या स्नायु-मण्डल हमारे अध्ययन वा विषय है ? स्तायु-मण्डल के 
झभ्यपन भे भी यह मानना पडता है कि जो ज्ञान अन्त वाही तन्तुओं से मरितिप्क लक पहुँचता है, उसे कोई भ्रशेय शक्ति 
पहले समभे; और समझकर फिर तन्तुओं द्वारा अपना भ्रादेश आगे भेजे। इन सब कारणों से पाश्चात्य विचारको ने अशेय 
क्षत्र के इस ज्ञान को जिसे 'मनोंविज्ञन' बहा जाता है, भेय क्षेत्र मे लाने का यत्न किया। पहले मनोविज्ञान ग्रात्म गूणो को 
जानने वाला ज्ञान था, फिर इसका काम मन के गुण जानना हो गया । अब मनोविज्ञान व काम स्नायु-मण्डल का भ्रध्ययन 
करना हो गया, इसलिए सनोविज्ञान का वर्तमान रूप सिर्फ भौतिक रूप हो गया। वह झ्रात्मा, मन, चेतना ग्रादि के 
क्षेत्र मे बाहर निकल आया है झ्यौर अन्य भौतिक विज्ञानो के साथ कन्ये से कन्धा सिलाकर खडा हो गया है। 

पाण्चात्य मनोविज्ञान भौतिक मनोविज्ञान है, क्योकि पाठवात्य मनोविज्ञान ने ग्रपने को झात्मा, सन, चेतना, 
मस्तिप्क से अलग करके एक नया रूप धारण कर लिया है। श्राज के मनोविज्ञान का रूप है 'व्यवहारवाद'। इसके 
प्रनुसार--हम आत्मा,मन,म स्तिष्क के विषय मे कुछ नहीं जानते । हम व्यक्ति के विषय मे केवल यह जानते है कि वह कैसा 
व्यवहार करता है। किसी विशेष परिस्थिति के उत्पन्न होने पर मनुष्य कया प्रतिक्रिया करता है, क्या व्यवहार करता है--- 
बस, इसका अ्रध्ययन मनोविज्ञान का काम है। यह व्यवहार क्योंकि भौतिक है, देखा जा सकता है, इसे नापा-तोला जा 
सकता है, इस पर परीक्षण किये जा सकते है, यह निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का विषय हो सकता है; इसलिए भ्राज का 
मनोविज्ञान व्यवहार को प्रपने भ्रध्ययत का विषय बनाता जा रहा है। इसी दिशा पर चलते हुए श्राज मनोविज्ञान मे 
परीक्षणात्मक मनोविशान के नाम से भनेक परीक्षण किये जा रहे है, जिनके लिए प्रयोगशालाओ का निर्माण हो रहा है ! 

“मनोविज्ञान का काम मन की चेतना का प्रध्ययनल करना नही, प्राणी के व्यवहार' का ग्रध्ययन करना है --- 
यह विचार उल्तीसवी सदी में बाटसन के मनोविज्ञान की देन थी। इस विचार को आधार बना कर थोनहाइक, पवलख 
भ्रादि मनोवेज्ञानिकों ने पशुप्रो पर अनेक परीक्षण किये, जो शिक्षा-मनोविज्ञान की नीव हैं। यद्यपि फ्रायड के 'मनोविष्लेषण- 
बाद' तथा व्यवहारघाद' दोनों मनोविज्ञान के भ्रलग-प्लग सम्प्रदाय है, तो भी दोनों के भाधार में यूरोप की भौतिक- 
पद़ति काम कर रही है। वाटसन, थोनेहाइक तथा पवलख ने पश्ुमों के व्यवहार पर निरीक्षण-परीक्षण-तुलना करके 
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मनोविज्ञान के नियमों का प्रतिपादन किया है। फ्रायड ने प्रस्वस्थ मनृष्यो पर निरीक्षण-परीक्षण-तुलना करके मनोविज्ञान 
के निथमो का प्रतिपादन किया है| 

फ्रायड के मनोविश्लेषणवाद के विषय में कहा जा सकता है कि उसने मन के अजेय-द्षेत्र मे भी प्रवेश करने का 
प्रयत्त किया है। परन्तु फायड भी मन को मनुष्य के व्यवहार से ही पक्डने का प्रयत्न करता है। जिस बालक में भावता- 
ग्रन्थि पड जाती है, उसका व्यवहार बदल जाता है। हीनता-पग्रन्थि श्रादि सब ग्रन्थियाँ, जिनकी मनोविश्लेषणयाद में 
जगह-जगह चर्चा पाई जाती है, मनुष्य के व्यवहार को ही अपने प्रध्ययन का विषय बनाते है। इस दृष्दि से देखा जाए, तो 
यह कहने में संकोच नहीं हो सकता कि यूरोप के वर्तमान मनोविज्ञान वा आधार भौतिकवाद है, भौतिक पद्धति है, 
निरीक्षण-परीक्षण-तुलना है, प्रयोगशाला है। 

'मानस-तत्त्व' झजशेय कोटि मे है, इसलिए उसके प्रात्मा, मन, मस्तिष्क आदि के विषय में पाग्चात्य मनोविज्ञान 
वटस्थ हो जाता है। बह तो केवल उसके व्यवहार में झाने वाले भौतिक रूप पर विवार करता है और इसीलिए उसे 
भमौतिक-मनोविज्ञान' कहा जा सकता है। इस 'भौतिक-मनोविज्ञान' ने ज्ञान के जगत्‌ को बहुत-सी नवीन बाते दी है और 
इनसे मनृष्य के मातसिक-विकास मे पर्याप्त प्रगित हुई है--इससे इन्कार तहीं किया जा सकता । 


झाध्यात्मिक मनोविज्ञान 


पाच्चात्य 'मौतिक-मनोविज्ञान' के मुकाबले मे भारतीय मनोविज्ञान को आध्यात्मिक मनोविज्ञान कहा जा सकता 
है। इसे आध्यात्मिक मनोविज्ञान कहने का कारण यह है कि भारतीय मनोविज्ञान ने साख्य के'महत्‌ को या 'मानस-नतत्त्व' 
को, या हीगल की परिभाषा में रीजन' को, या स्पेसर की परिभाषा मे ्रज्ञेय' को अज्ञेय कहा, अनिर्वचनीय कहा, यह 
कहा कि जो उसे जानने का दावा करता है, वह उसे नहीं जानता, जो उसके विषय में यह कहता है लि वह उसे नहीं जानता, 
बही जानता है, यह सब कहते हुए भी भारतीय मनोविज्ञान ने उस अजेय को जानने का प्रयत्न किय्रा। भ्जेय को जानने 
के प्रयत्न को हो गाध्यात्मिक कहा जा सकता है भ्रौर इसी लिए भारतीय मनोविज्ञान भौतिक नहाकर्आध्यात्मिक है । 

'भमानस-तत्व' का क्या रूप है ? इसमे जानने से पहले भारतीय मनोवैज्ञानिकों के सामन सबसे पहला प्रद्न यह 
भा कि 'मानस-तच्व' की सत्ता है या नहीं । 'मानस-तक्त्य' है--इसका प्रतिषादन करते हुए माण्डकोपनिपद में मत की 
तीन झवस्थाओं का वर्णन पाता जाता है। ये अवस्थाए है--जागूत, स्वप्न तथा सुपुष्ति | जाभूत पब्रवस्था में मनुष्य की 
बृत्ति चारो तरफ फंली हुई होनी है, बिखरी हुई होती है। वह देखता है, सुनता है, संघता है, चलता है, फिरता है । स्वप्न 
अवस्था में मनृष्य के श्रग निब्चल हो जाने है । उसकी प्राँले बन्द हो जाती है, कान-नाक की इच्द्रियों काम नहीं करती, 
शब्द को वह सुन नहीं सकता, गन्ध को सूंघ नही सकता, हाथ-पैर शिथिल पड़ जाते है। स्वप्नावस्था में श्रॉखे बन्द होने 
पर भी वह देखता है--टीक बसे ही देखता है, ज॑से खली आँखों से देखना हीता है, बन्द कानो से वह सुनता है--ठीक वैसे 
ही खुनता है, जैसे खुले कानों से जागृतावस्था में सुने करता है, शिथिल हाथो से वह पकहइता है तथा निशचल पैरो से 
चलता-भागता है--ठीक वैसे ही पकड़ता, चलता, भागता है, जेंसे जागृतावस्था में ये सब काम करता है । यदि कोई जागत 
हो झौर आँखे बन्द कर ले शौर बन्द आ्राँखों से देखने की कल्पना करना चाहे, तो बैसी कल्पना नहीं कर सकता, जैसे मनष्य 
सोता हुमा देखता है। सोता हुप्ना मनुष्य जब देखता, मुनता, सूंघता, चलता, फिरता है, तब उसे यह प्रमुभव ही नही होता कि 
वह जाय नहीं रहा | उपनिषद के ऋषि का कहना है कि जागुतावस्था मे तो मनुष्य का शरीर तथा मन दोनो दूध-पानी 
की तरह घुले-मिले रहते हैं, इन दोनो को पृथक्‌ ही नही किया जा सकता, परन्तु स्व"यवस्था मे शरीर तथा मन ये दोनो 
स्पष्टतया प्रथक्‌-पृथक्‌ जान पडते है। तमी तो सब इन्द्रियाँ सोई पडी हैं, फिर भी जागी इन्द्रियो का-सा प्रनुभव होता है। 
यह प्रनुभव झनुमान का विषय नही है, भ्रपितु प्रत्यक्ष का है, सबके निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का विषय है। हम सबको 
हर रात यह झअनुमव प्राप्त होता है। इस भ्रनुमव का इसके सिवाय क्या प्र्थ हो सकता है कि शरीर से भिन्‍न कोई 'मानस- 
तस्व' है, वह तत्त्व, जो बिना प्राँखो से देख सकता है, बिना कानो के सुन सकता है, बिना हाथो के पकड़ सकता हैं भौर बिना 
पैरो के चल सकता है। उपनिषद्कार स्वप्तावस्था का दृष्टास्त देकर यह सिद्ध करने का यत्म करते हैं कि शरीर से भिन्‍न 
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चितना' कौ--मानस-तत्त्व' की एक स्थतन्त्र सत्ता है, स्वतन्त्र इसलिए कि जागृतावस्था में तो यह शरीर से मिली-जुली रहती 
है, परन्तु स्वृप्मावस्था में यह शरीर से प्रलग होवर अपनी स्वतन्त्र सत्ता दिखला देती है। फिर चाहे हम इस चेतना को 
ज्रात्मा कहे, मन कहे या प्रन्य किसी नाम से ख्यापित करें। इतना तो स्पष्ट है कि शरीर से भिन्‍न कोई सत्ता प्रवण्य है, 
ऐसी सत्ता, जो गरीर के बिना रह सकती है, जिसके बिना शरीर नही रह सकता , जो शरीर के बिना क्रियाशील है, जिसके 
बिना शरीर क़ियाशील नही रह सकता । 

भारत के भ्राध्यात्मिक मनोविज्ञान' की दूसरी समस्या यह थी कि यदि शरीर से भिन्‍न कोई 'मानस-तत्त्व' हे 
गौर यदि भौतिक-रीर की अपेक्षा वही सत्य है, तो उसका स्वरूप क्‍या है ? उसके स्वरूप का वर्णन करने के लिए 
माण्डूकोपनिपद्‌ ने फिर जागृत, स्वप्न, सुधुप्ति इन अ्रवस्थाओं का वर्णन किया है। इन अवस्था का वर्णन उपनिषत्कार 
इसलिए करने हैं कि ये तीनो अ्रवस्थाए प्रत्येक के अ्रनुभव से श्राती है। इनके विषय मे कुछ भी कहना वल्पना की बाल 
कहता नहीं, अपितु भ्रनुभव की वात कहना है । जागृत के बाद स्वप्नावस्था और स्वप्नावस्था के बाद सुषुप्ति की अवस्था 
झाती है। स्वप्नावस्था में तो मनुष्य बिना जिषयो के सब-कुछ देखता-सुनता है । यह देखता-सनना सिर्फ स्मृति नही होती। 
स्मृति से देखे-सने की वह ग्रनुभूति नहीं होती, जो स्वप्न मे होती है। स्मृति मे सचमुच का देखना-सुनना नहीं होता, 
स्वप्न में सचमुच का-सा देखना-सुनना होता है । एक चीनी विचारक च्यागसे ने अपने लेखो मे लिखा था कि मुझे; तितली 
होने का स्वप्न आया । प्रइन यह है कि क्‍या मैं वास्तव में च्यागसे हूँ प्र मुझे तितली होने का स्वप्न आ रहा है, या में 
वास्तव में तितली ह# श्ौर मुभे, स्यागसे होने का स्वप्न श्रा रहा है। स्वप्न तथा जागृत भे इतनी समानता पाई जाती है । 
खप्तावरथा के बाद सृषृष्ति की अवस्था झाती है। सुपुप्ति में सब ज्ञान लुप्त हो जाता है। मनुष्य छ -सात घण्टे की सुषुष्ति 
के बाद जब जागता है, तव क्या कहता है ”? बह कहता है--सुलमहसस्वाप्सम---मैं वडे आनन्द में सोया, ऐसा सोया 
कि कुछ भी पता नहीं रहा, कोई स्वप्न तक नहीं श्राया । उपनिषत्कार का बहना है कि सुपुप्ति के बाद मनष्य यो कहता 
है कि मै ग्रालन्द में रहा। वस्तुत 'मानस-तत््य' का यथार्थ रूप आनन्द का रूप है। जब वह जागृत श्रवस्था से स्वप्न मे 
जाता है, तब शरीर तथा मन का सम्बन्ध टूट जाता है, मन अपने स्वरूप मे आने लगता है, उस समय मल में सकत्प- 
विहण्प बने रहते है। जब वह स्वप्न से सुषुष्ति में जाता है, तव उसका सकल्प-विकन्प से भी सम्बन्ध टट जाता है, 'मानस- 
तन्‍्व' अपने शुद्ध रूप मे श्रा जाता है। 'मानस-तच्व' का शुद्ध रूप---वह रूप, जिसमे वह शरीर से जुदा होता है, ग्रानन्द- 
मय रूप है श्र इसीलिए स॒षुष्ति से फिर जागूत में लौट श्राने पर मनुष्य कहता है कि मै बडे आनन्द मे रहा। सपष्ति 
अवस्था वह है जिसमे शरीर तथा भन का सम्बन्ध सर्वथा जुदा हो जाता है, जिसमे शरीर मानो भर जाता है, मन | श्रान्मा ) 
अपने शुद्ध रूप में भ्रा जाता है। उस झ्वस्था में जो अनुभूति होती है उसी प्रनभूति का वर्णन वरते हुए मनुष्य कहता है कि 
मुभे ऐसा आनन्द झाया जैसा कभी श्रनुभव नहीं किया । 

दो शब्दों मे भारत के ग्राष्यात्मिक-मनोविज्ञान' का सार शरीर तथा आत्मा के, शरीर तथा मन के भेद को 
प्रनभव कर लेना है। भ्राज के बीसवी सदी के झाधिमौतिक युग में मनोविज्ञान ने भौतिक रूप घारण करके ग्राग्मा, मन, 
बेनना--इन सब ग्रजेय तत्त्तों को छोड कर व्यवहार को, जो जेय तत्त्व है, पकड लिया है, परन्तु भारत के मनोविज्ञान का 
रूप सदा आध्यात्मिक बना रहा है। वेदो मे, उपनिषदो मे, गीता में, रामायण मे, महाभारत मे, आगमो में और जविपि- 
टको में निरस्तर एक ही खोज दिखाई पड़ती है--उस खोज का लक्ष्य शरीर से भिन्‍न मन तथा झात्मा को पकडना है । 


जेन दर्शन में धर्मास्तिकाय-अधर्मास्तिकाय 
डॉ० लड़ो रोखेर 
प्राध्यापक, ब्रतेल्स-विशवविद्यालय 


भारतीय दर्शनों मे धर्मशास्त्र श्रादि के द्वारा धर्म' का विक्लेषण किया गया है। वहाँ धर्म झल्द तीति-शास्त्र 
प्रथवा झआचार-शास्त्र (॥05) से सम्बन्धित है। जैन दर्शन टी तत्व-मीमासा (!रश8 500५) में भी धर्म शब्द 
प्रयुक्त हुआ है । भ्राचार शास्त्र में प्रयुक्त धर्म शब्द इसमे सर्वथा भिन्‍न अर्थ रखता है। 'धर्म का सिद्धान्त जैन दर्शन मे 
जिस विलक्षगता के साथ देखने को मिलता है, वैसा पाइचात्य दर्शनों में हमे कही दर्टिगोनर नहीं हाता । 'सर्म' णब्द जैन 
दर्शन का एक पारिभाषिक झब्द है। सरेस्द्रनाथ दासगप्ता की इस विषय मे प्रति प्रसिद्ध 3किति है. "जैत तत्वन्मीमासा 
मे धर्म और 'अधर्म' शब्द ग्न्य भारतीय दर्शनों से नितान्त मिन्‍न रुप से भी व्यवहृत हुए है। ' जेन दर्शन ने पर्म' घौर 
अधर्म' क्या है ” इसकी एक सक्षित्त चर्चा यही की गई है । 

आ्राचायंश्री तुलसी ने “धर्म, प्रधर्म' वी व्याख्या इस प्रवार को हे-- 

'पानि मे भ्रसाधारण रूप से सहाय करने वाला धर्म है। 

“स्थिति में श्रसाधारण-रूप से सहास करने वाला अपर्म ह। 7 

जैन-दर्शन से अनभिन् व्यक्तित के लिए इन शब्दों वा ग्रर्थ स्पप्ट करता स्रावदपक है। जन दर्शन के अनसार एस 
विश्व में छ प्रकार के द्रव्य है--धर्म, ग्रधर्म, ग्राकाश, काल, पृदगल श्रौर जीय । यूराप के विद्वान इस दठ्य मीसासा से 
१८६९४ ई७ में परिचित हो चुके थे, जबकि सप्रसिद्ध विद्वान टॉ5 हर्मन जेकोबी ने उस राध्यमन सूत्र के अनुवाद भें »मका 
उल्लेख क्या था---/धर्म, अधम, भझ्राकाश, काल, पुदूगल और जीव प छ प्रकार के द्रव्य उस विध्व को बनाने है, ऐसा 
उनत आनवान जिन (प्ररिहन्त) के निरूपण है। € उनत्तरात्ययन सत्र मे दी गई धम-ग्रधर्म की परिभाषा का पग्रनवाद 
जकोबी ने इस प्रकार किया है-- 5 

“धर्म का लक्षण गति है, ग्रधम का स्थिति । ४ 

जकोबी के इन सूत्रों के अनुवाद से गति और धर्म के गाग्वन्ध तवा स्थिति और शर्म के सम्ब््ध के विधय मे 
पाह्चात्य भारतीय विद्याविदों और विचारकों मे एक नया आकर्षण उत्तन्‍्न हो गया है। उन्होने जैन दर्शन ते इनसे लाश- 
शिक सिद्धान्तों के विषय में स्पष्ट ज्ञान प्राप्त करने का प्रयत्न किया है और मनप्य-विस्तन के विकास-क्रम सम्बन्धी अपने 
विचारों के श्रालोक में इन्हे समझाने का प्रयास भी किया है । 


है & ॥507) ० [॥0॥शी ?॥॥0509#9, ४०. ।, 9 97, (80097466 (00५६४४४ 77९६५, ।922, 
२ गत्यमाधारणसहायों धर्म: । 

“भरी जैन सिद्धान्त दोपिका, १(४ 
३ स्वित्यसाधारणसहायोपधर्म : । 

“भरी जैन सिद्धान्त दोपिका, १५ 


४ उत्तराध्ययन सूत्र, २८७ का हमन झेकोबी दारा किया गया झग्रनवाद --_ 
भी) $ध६४7३४$, २४77 |), 5५3८/९0 800:5 ०6 ६६ पर 


६४5६, 45, 9 ॥53, 0:0706 (.।९76॥4०॥ 7८९५३, ।895 
४ बहा, २८९ 
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डा० हम॑न जैकोबी ने स्वय जैन दर्शन के धर्म-अधर्म-सिद्धान्त के विषय में प्रसगानुस।र यत्र-तत्र चर्चा की है। 
जकोबी द्वारा किये गए उमास्वाति कृत तत्त्वार्थ सूत्र के अनुवाद" के ह्लाधार पर इन तत्त्वों ( धर्म-प्रधर्म ) के लक्षणों की 
चर्चा यहाँ की जा रही है, जिससे दनके विषय में हमारा ज्ञान स्पष्ट हो सके । 

१ प्रन्य द्रव्यों मे जीव को छोड़ कर शेष धर्म, अ्रधर्म आदि द्रव्य भ्रजीव काया प्रर्थात्‌ निर्जीव हैं। यह ध्यान 
देने योग्य बात है कि काल को यहाँ पर न गिन कर, उसके विषय में अन्‍्यत्र सूत्र दिया गया है--काल भी कुछ एक लोगो 
के श्रनुसार द्रव्य है ।* 

२ धर्म और भ्रधम मे द्रव्य के सामान्य गूण पाये जांते है, जिनमे नित्यत्व भी है भ्र्थात्‌ धर्म श्रौर प्रधर्म द्रव्य 
नित्य है।* 

३ धर्म भौौर अधर्म श्ररूपी है, भ्र्थात्‌ वर्ण ग्रादि गुणो से रहित हैं । इस दृष्टि से वे पुदूगल को छोड कर भ्रन्य 
द्रब्यों के साथ समानता रखते है, क्योंकि बेवल पुदगल-द्रव्य रूपी है ।* 

८ धर्म और प्रधम्ं ग्राकाश के साथ इस श्रपेक्षा से सादुश्य रखते हैं कि वे एक-द्रव्य हैं, प्र्थात्‌ ये एक अ्रर्तण्ड 
द्रव्य है ।! इसी सत्र से यह निष्वर्ष निकलता है कि पुदगल और जीव भ्नेक द्रव्य हैं । 

५ इसी सरझ धर्म अधर्म और प्राकाश मे यह समानता भी है कि वे तीनो ही निष्करिय हैं । इसका भ्र्थ होता है 
वि एदगल और जीव-ये दो द्रव्य क्रियाशील है ।” 

६ धर्म और अभमं द्रव्यों के प्रदेश---प्रविभागी अभ्रवयव, जीव की तरह असमख्येय है, जब कि आकाश के प्रदेशों 
थी सस्पा अनन्त हे और पृदगल के प्रदेशों की सख्या भ्रनन्त, प्रसख्येय श्रथवा सख्येय भी हो सकती है, जिसमे भी परमाण 
तो झपदेशी ही है ।* 

« झवगाह के वियय मे--समस्त लोझाकाण ( ९४/००0|५ 598८८) मे व्याप्त केवल दो द्रव्य--धर्म और ग्रधरमम 
ही है । पदगल और जीव विविध प्रकार से प्राकाश का अवगाहन बरते है ।£ 

इस प्रकार धर्म हर अधर्म परस्पर सर्वथा समान गुण वाले होते हुए भी--जिनमे से कुछ एवं गुण तो सभी 
दव्यों में सामान्य है, कुछ एक द्रव्य विशेष में ही है ग्रौर कुछ एक श्रन्य द्रव्यो में है ही नहीं--केवल एक ही बात के द्वारा 
हनमें भेद किया जा सकता है। वह है उनका उपकार--घधर्म द्रब्य का गति-सहायता-रूप और अधर्म द्रव्य का स्थिति- 
सेशायता-रूप । 

जैन परम्परा मे धर्म द्रव्य की गति-सहायता को समभाने के लिए सामान्यतया जल और मत्स्य का दृष्टान्त दिया 
जाता है। जिस प्रकार जल मत्स्य वी गति का माध्यम है, उसी प्रकार धर्म द्रव्य सभी गतिशील द्रव्यो की गति का माध्यम 
है । क्योंकि जैसे जल के माध्यम से मत्स्य की गति सम्भव हो सकती है, वैसे ही धम्मे-द्रव्य के विषय में भी है। पन प्रसिद्ध 
विद्वान श्री सुरेद्रनाथ दासगुप्ता के शब्दों मे---/इस गति-तत्व के निमिल से ही, जो कि सर्वत्र व्याप्त है, पदार्थों की गति 
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श्श्द ] श्राचारयभो तलसी गमिनतदन प्रश्य [ अतुर्ष 


सम्भव हो सकती है, जैसे जल से मत्स्य की गति । भत्स्य की गति के लिए पानी एक निष्क्रिय नि्मित्त या माध्यम है ग्र्थात्‌ 
पानी प्रेरक निरम्मित्त न होकर उदासीन निभित्त होता है। पानी कभी स्थित मीन को गति करने के लिए बाध्य नही करता, 
किनत यदि मत्स्य गति करता चाहता है, तो पानी उसकी गति के लिए ग्रावश्यक हो जाता है। इसी तरह धर्म द्रब्य कदापि 
आत्मा या पुद्गल (भौतिक पदार्थों) को चला नहीं सकता, किन्‍त उसके प्रस्तित्व के अभाव में वे गति कर का हे 
दूसरी ओर प्रथर्म द्रव्य भी ऐसा ही उदासीन तत्त्व है, जो जीव-पदगल को स्थिर रहने में सहायक होता है ४ दे धर्म न हो, 
तो कोई भी द्रव्य गति नही कर सकता श्रौर यदि अधर्म न हो, तो कोई भी द्रव्य स्थिर नही रह सकता । | 

पाइचात्य विद्वानों के सामने जब धर्म-अ्रधर्म के जैन-सिद्धान्त श्राये, तब वे केवल जेस रचयिताझों ढ्वारा की गई 
इनकी व्याख्याओ को समभ लेने मात्र से सन्तृष्ट नहीं हुए श्रपित॒ इन्होंने ते मिनी की गवेषणाय्रों से यह आतते को 
प्रयत्न भी किया कि किस कारण से जैन शास्त्रकारों ने इन दो शब्दों (धम्-अ्रधमं ) का प्रयोग प्रपने यहाँ विशेष श्रर्थ मे 
किया, जब कि भारतीय दर्णनों में ये शब्द नितान्त भिन्‍न अर्थ के सूचक थे । रा 

पाव्वात्य गवेषको के प्रतिनिधि के रुप में सर्वप्रथम हम प्रो० जन गोण्डा, यूट्रेस्ट विध्व वद्यालय [ ल्ष्ह ) को 
उद्धन करेगे। प्रो० गोण्डा के अभिमतानसार-- जैन दर्शन के विकास-काल में भारत मे ये दो शब्द धर्म और ग्रधर्म इसने 
प्रचलिन थे कि जैन दर्शन अपने सिद्धान्तों में इन्हे स्थान दिये बिना नहीं रह सवा । सासान्यतया टनके द्वारा प्रतिपादित 
अर्थ जैन दर्शन को मान्य नहीं था, अत ज॑न दर्शन ने इन शब्दों को बिल्कग नवीन प्रर्थ में की प्रयुक्त किया, जो कि प्रन्य 
भारतीय दर्शनकारों को ज्ञात नही थ । हा ््ि 

धर्म-भ्धर्म की आधुनिक व्याख्या का दसरा उदाहरण सरेस्द्रनाथ दासगप्ता के शब्दों मे मिलता है -- “जैन दार्श- 
निको ने इन दो द्रब्यों को सम्भवत इसरिए झावस्यक माना को कि उनकी विचारधारा में जीव ग्रथवा परमाण (प्रदगल ) 
की झ्रान्तरिक प्रवत्ति के बाह्य प्रवटन के लिए कोर्ट बाह्य निमिच होना चाहिए, जिसके बिना उसकी परिणति बाह्य गति 
के रूप में होनी प्रसम्भव है। ' इस प्रकार यह चिन्तन किया गया होगा कि गति की परिणति या निष्पन्ति के लिए किसी 
बाह्य तक््च की सहायता अपेक्षित होनी चाहिए, जिसके अभाव में मुक्त आत्मा की गति भी असम्भव हो जाती है ।'* 

अन्त म॑ हम जेकोबी को उद्धत करगे, जिन्होंने जैन दर्शन की इस विचारधारा के मल उद्गम के विषय मे 
चिस्तन किया है । जेकोबी के प्रनुसा र--' 'यह स्पप्ट देखा जा सकता है कि ग्रावाश (58००) के सामान्यतया प्रकस्पित 
उपयारों को जन दर्शन तीन तच्वों में विभाजित बर देता है--ग्रावाद्य, धर्म ग्रौर अधर्म । यह ग्रस्यस्त ही अल्पना-प्रधान 
तथा भ्रति ताकिक-सा प्रतीत होता है । किल्‍्तु धर्म झौर भ्रवम अब्द का परिभाषिक ग्र्थ में आगमों में जो प्रयोग हुआ है, 
बढ़ तो धर्म-अश्रर्म की प्राथमिक | ?।00!8ए6 ) कतपना पर आधारित है , ऐसा प्रतीत होता है. चौकि ' घर्म , 'ग्रधर्म' के 
विषय में सम्मवत प्राथमिक बल्पना तों यही रही होगी कि धर्म-अधर्म वे झदेश्य तरल तरत 2. जिनके सम्पर्क से पंच 
और पाप लगता है।” 

व्यक्तिंगत-रूप से मै जग दर्शन के 'बर्म-प्धरम' बब्द-प्रयाग के सखबन्ध से उपस्थित समस्याग्रो का थोदे-से भिन्न 
न्‍प में रखना चाहता हैं। ऊपर दिये गए उद्धरणों से कुछ एक श्रम लेकर, श्रागे का विचार-विमर्श मै अदरक मे 
करूँगा । मेरे विचार में ता इस विषय में सबसे मौलिक बात यही है कि जैन विच्वारकों ने इस स्पष्ट तथ्य को जाने लिया 
था क्रि पदार्थ स्थिति अवस्था से गति-अवस्था में और गति-पवस्था से स्थिति-प्रवस्था मे लाये जा सकते है 
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अध्याय ] जन दर्शन में धर्मास्तिकाय-पपर्मात्तिकाय [ १४६ 


इन गति-स्थिति तत्वों का नाम ज॑न दाशंनिकों ने धर्म-प्रध्म दिया है, यह कोई झ्राइचर्य की बात नहीं लगती, 
यद्यपि हम इस सत्य की उपेक्षा नहीं करता चाहते कि भारत मे धर्म-अधम्म झब्दों का प्रयोग सामान्यतया इनसे भिन्‍न ग्रर्थों मे 
ही हुआ है। इस शब्द-प्रयोग की विस्तृत चर्चा मे न जाकर केवल इतना ही कहना होगा कि धर्म-अ्रधर्म शब्दों का व्यापक 
द्रर्थों मे जो प्रयोग हुआ है, वह प्राचीन हिन्दू दर्शन की देन है । तान्पर्य यह हुझा कि धर्म-अधर्म शब्दों का व्यापक अर्य मे 
प्रयोग, जिसका सामास्यतया हम जानते है, जैन दर्शन के ताक्ष्विक प्रयोग स पूववर्ती है, यहाँ तक कि जेनो के प्राचीनतम 
आगम से भी पूव॑वर्ती है। प्राचीनसम बेदिक और बौद्ध शास्त्रों से धर्म-अधम शब्दों के व्यापक श्रर्थ-प्रयोग के उदाहरण यदि 
यहाँ उद्धत किये जाय, तो उनसे सहसा यह स्पष्ट हो सकता है कि इन दो शब्दों का चयन जैन दर्शनकारों ने अपने विशिप्ट 
तास्विक विचार के प्रतिपादन के लिए क्यो किया । 

दूसरी चर्चनीय बात यह है कि प्रथम म्वलोकन में का भी ध्यवित धर्म-अधर्म कोई गण-वाचक शब्द मान सवता 
है और जनों के इन शब्दों के द्रव्यवाचक प्रयोगों के विषय में भ्राइचर्य व्यक्त कर सक्रता हैं। फिर भी जेनों की 
द्रब्य-मीमासा की साधारण रूपरेखा के प्रन्तगंत हनका समावेश होने का कारण यही एकमात्र हल था | प्रथम तो यह 
बात है कि भण सदा द्रव्याश्वित होते है, भ्रव यदि धर्म-प्रधम भी द्रब्यो के गण ही होते तो एक ही द्वब्य भे दोनो विराधी 
धर्मों का युगपस आश्रय हो जाता। इसके भ्रतिरिकत रवय गुण हाने के कारण, इनमे गणों का अभाव हो जाला, जब कि, 
जँसा हम ऊपर देख चुके है, धर्म-प्रधमं मे भ्रन्य द्रव्यो की तरह वास्तविक गण होते है । 

इस सक्षिप्त टिप्पणी की समाप्ति में एक बात की और ध्यान दिलाना झावध्यक है कि हम यहा यह चर्चा 
करना नहीं चाहते कि जैनो की धर्म-प्रधर्म को विचारधारा णोई जादुई तरल पदार्थ की प्रार्थमक कल्पना पर आधारित 
है या नहीं। वस्तुत तो वर्तमान समाजशास्त्र शोर मानव शास्त्र मे प्राथमिक झब्द का महत्त्व जो किसी युग में यूरोप मे 
विशेध रूप में था, कम हो गया है। फिर भी इसके विषय मे विशेष चर्चा करने का हमारा उद्देदय नहीं है। हम तो इस 
तथ्य को पश्रागे लाना चाहते है कि जैन दाशंनिको ने ऐसे दो तल्वो के अस्तित्व को जाना, पहिचाना- चाहे हम इसे द्रव्य 
कहे या और कुछ--जो भौतिक विज्ञान के क्षेत्र मे प्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण है, एक तो वह तत्व, जिसकी सहायता से स्थिर 
पदार्थ गति कर सकते है और दूसरा वह तत्त्व, जिसके माध्यम से गतिमान्‌ पदार्थ स्थिर हो सकते है। तदुपरान्त यद्यपि मै 
व्यक्तिगत रूप से प्राच्य आाविष्कारों की पाउचात्य आविष्कारों के साथ तुलना करने के पक्ष में प्रधिक विश्वास नहीं 
रखता हूं, फिर भी जेन दर्शन की धर्म-अधर्म की विचारबारा वा चिन्तन करते समय हम अवध्य आधुनिक पाइचात्य 
भौतिक विज्ञान की ऊर्जा (था०थ8५) और जडत्व (१0८70॥8) की विचारधारा को भूल नहीं सकते। यद्यपि दोनों 
विचा रधाराओ में पूणंत, सामजस्य नही है, फिर भी यह लगता है कि 'ऊर्जा' और “जडत्व' के सदर्भ भे जेन दर्शन के धर्म- 
अ्रधर्म को समभा जाये, तो इनके विषय में भ्रधिक स्पष्ट जानकारी प्राप्त हो सकती है । 


मानव-संस्कृति का उद्गम और आदि विकास 


मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजो 'प्रथम' 
ऋम-हासवाद श्र क्रम-विकासवाद 


इतिहास का सबसे महत्त्वपूर्ण और रोचक स्थल सस्कृति का उद्गम ओर आदि विकास ही हुआ करता है। 
जैन दर्शन के अनुसार सृष्टि का कभी ग्रात्यन्तिक नाथ नही होगा, भत उसके रचना काल का प्रश्न भी नहीं उठता, वह 
शाशवत है। क्रम-छासवाद व क्रम-विकासवाद के आधार पर समय व्यतीत होता है, युग बनते है श्रौर उनसे इस विदव मे 
ऋमश ग्रवसर्पण और उत्सर्पण होता है। जन धारणा के अनुसार हवापर, जेता, सतयुग और कलियुग की तरह सामूहिक 
परिवर्तन को कालचक' के नाम से अभिहित किया गया है। कालचक्र के मुख्यत दो विभाग है--अवसपिणी और 
उत्सपिणी । दोनों ही विभाग फिर छ -छ भागों में विभकत किये गए है। अवसपिणी के छ विभागों के नाम है-- १ एकास्त 
सुषमा, २ सुषमा, ३ सुषम-दु पमा, ४ दु पम-सुधमा, ५ दृ षमा और ६ दू पम-दु बमा। उत्सपिणी में इनका व्यति- 
क्रम होता है । इन छ विभागों को 'श्ररा' भी कहा जाता हे । अवसपिणी मे वर्ण, गन्ध रस, स्पर्श, सहनन, सस्थान, आायुष्य, 
शरीर, सुख झ्रादि की क्रमश अ्वनति होती है और उत्सपिणी में उन्‍्तति । जब उन्नति चरम सीमा पर पहुच जानी है, तब 
अवनति भारम्भ होती है भौर जब ग्रवनति चरम सीमा पर पहुँच जाती है, तब उन्नति ग्रारम्म होती है। अ्रवसधिणी और 
उत्सपिणी के आरम्भ से एक तरह की नई सृष्टि का आरम्भ होता है और समार्ति होने पर समाप्ति । 


झ्रवसपंण की ब्रादि सम्पता 


प्रथम विभाग एकान्‍्त सुषमा में मनुष्यो का आयुष्य तीन पल्य का होता था और उनका शरीर सीन कोध- 
परिमाण । उनका समचतुरख सस्थान होता था और वद्ध ऋषभना राच सहनन । वे भ्रपक्रोध, निरभिमान, निइछ्य वे प्रवि- 
तृष्ण, विनीत, भद्र, भोज्य व भक्ष्य पदार्थों का संग्रह ने करने वाले, सन्तुप्ट, औत्युक्य-रहित और सर्वदा-धर्मपरायण होते 
थे। उस समय भूमि अत्यन्त स्तिग्ध थी और मिट्टी चीनी की तरह अतिशय मिप्ट, अन नदियों में पानी भी मधुर व निर्मल 
ही होता था। पदार्थ अ्रति स्निग्ध थे, प्रत बुभुक्षा भी अल्प थी । चोथ दिन केवल तुभर की दाल के प्रमाण थोड़ा-सा भोजन 
करते थे। यौगलिक व्यवस्था थी। माता-पिता की मृत्यु के छ मास पूवर एक युस्म पंदा हाता था और बही आगे चल कर 
पति-पत्नी के रूप मे परिवर्तित हों जाता था। विवाह, पूजन, प्रेतकाय आदि नही थे, श्रत व्यग्नता भी नही थी। पति- 
पत्नी के अतिरिक्त कोई सम्बन्ध नहीं था। किसी भी प्रकार की सामाजिक स्थिति भी नही थी | मनुष्य केवल युगल रूप 
में व्यप्टि ही था। कम-युग था, पर क्म-युग का प्रवर्तन नही हुआ था । 

विकार अत्यल्प थे । जीवन की झावश्यकताए बहुत सीमित थी । क्षत्ती, सेवा व्यापार के भ्राधार पर प्रामीविका 
चलाने की कोई आवश्यकता न थी। उनकी झावदयकताए दक्ष प्रकार के कल्पवृक्षो से पूर्ण होती थी । 

१ मद्याजू वक्ष-शारीरिक पौष्टिक पदार्थ, 

२ भताडु वृक्ष भाजन, 


१ झसंख्य दर्थो' का एक काल-मान 


झंध्याय ] भानव-संस्कृति का उद्गम झौर झ्रादि बिकास [ १४१ 


३ तर्वाड्भ वुक्ष--विविध वाद्य, 

४ दीपाजडु बुक्ष--दीपक का प्रकाश, 

५ ज्योतिष्क बुक्ष--यूर्य या भगिन का कार्य, 

६ बित्राज़ु वृक्ष--पुष्प, 

3 चित्ररस वृक्ष--विविध भोजन, 

८ मण्यज व॒क्ष--प्राभूषण, 

& गेहकार वृक्ष--मकान की तरह पग्राभश्रय, भौर 

१० अनग्न वृक्ष--वस्त्र की पूर्ति। 

इन दक्ष प्रकार के वृक्षों द्वारा ही बुभुक्षा और प्यास की शान्ति, वस्त्र, मकान व पात्र की पूर्ति, प्रकाश व झग्नि 
के प्रभाव की पूलि, मनोर जन व झ्रामोद-प्रमोद के साधनों की उपलब्धि होती थी । 

जन-सख्या बहुत कम थी और जीवन-यापन के साधन प्रचुर मात्रा मे थे, भ्रत कलह, वैमनस्य या स्पर्धा नही होती 
थी । किसी के परस्पर स्वार्थ नहीं टकराते थे, अत कुल, जाति या वर्ग भी नही बने । ग्राम या राज्य की तो कोई श्रावश्य- 
बाता भी न थी। सभी स्वेच्छाचारी या वनवासी थे। कोई शासक या शासित नही था और न कोई भी शोषक या शोषित । 
दास, प्रेप्य, कर्मचारी क भागीदार भी नही होते थे । 

ग्रमत्याचरण, लुट-खसोट, लडता-भगशइना व मार-काट नहीं थे। भ्रब्रह्मचये सीमित था। नेसगिक आनन्द भ्ौर 
शान्ति थी। धर्म झ्ौर उसके प्रचारक भी न थे । जीवन सहज धामिक होता था। विश्वासघात, प्रतिशोध, पिशुनता या 
आक्षप ग्रादि न थ। हीनला और उच्चता के भावों का भी अभाव था । सफाई करने वाला वर्ग भी नही था । 

हाथी, घोटे, बल, ऊंट आ्रादि सभी प्रकार के पथु होते थे, पर मनुप्य उन्हें वाहन के रूप में प्रयुक्त नहीं करता 
था । गाय, भंस, बकरी ग्रादि दुधारू पशु भी होते थे, पर न कभी उनका दूध निकाला जाता था और न कभी किसी ने दूध 
का रवाद भी चखा था । गेहूँ, चावल झादि धान्य बिना बोये ही उगते थे, पर उन्हें उपयोग में नहीं लाया जाता था। 
सिह, व्याप्न म्रादि हिसक प्राणी भी किसी पर हमला नही करते थे। किसी प्रकार के झस्त्र भी नही थे। जीवन बहुत लम्ते 
हाते 4 । असामधिक मृत्यु नहीं होती थी । ध्वास, ज्वर व महामारी भ्रादि छोटी व बड़ी किसी प्रकार की भी व्याधि नही 
होती थी । इस प्रकार चार कोटाकोटि सागर' का एकान्त सुपमा नामक प्रथम विभाग समाप्त हुआ | 


सभ्यता सें परिवर्तेल 


प्रवसपिणी कालचक्र का दूसरा प्रौर लगभग तीसरा विभाग भी क्रमश बीत गया। सभी बाते ह्वासोन्‍्मुख होने 
लगी । पृथ्वी का स्वभाव, पानी का स्वाद, पदार्थों की यथेच्छ उपलब्धि क्रश कम होती गई। आायुष्य भी तीन पल्य के 
स्थान पर दो पव्य व एक पल्य का हो गया। भोजन की आवश्यकता भी तीसरे व दूसरे दिन होने लगी। शरीर का 
परिमाण भी घटने लगा । कस्पब॒क्षों ने भी श्रावश्यकताए पूर्ण करना कुछ कम कर दिया । 

तृतीय विभाग लगभग समाप्त हो रहा था। एक पल्य का केवल श्राठवाँ भाग प्रविशिष्ट था। यौगलिक 
व्यवस्था डोलने लगी । सरलता, निरभिमान व निशछद्य के स्थान पर जीवन में कुटिलता, श्रह व छद्य प्रविष्ट होने लगे । 
कत्पवुक्षों के द्वारा अरभीष्सित मिलना अल्प हो यया। भूमि की सहज स्निग्धता और मधुरता मे भी और भ्रस्तर झा गया। 
प्रावश्यकताए बढ़ने लगी भौर उससे सम्रहवृत्ति भी । जब प्रनिवाय ग्रावश्यकताए पूर्ण न हुईं, तो वाद-विवाद, लूट-खसोट 
व छीना-कपटी भी बढ़ी । सहज रूप मे उगने वाले धान्य का भोजन के रूप मे उपयोग होसे लगा। क्षमा, शान्ति व सौहार्द 
भ्रादि सहज गूण बदल गये । अपराधी मनोभावना के बीज भ्रकुरित होने लगे। झसख्य वर्षों के बाद ऐसी परिस्थिति 
हुई थी । 


१ बस कोटाशोडि पहय का एक सागर होता है । 


१४२ |] झ्रायायंत्री तुलसो ध्नितन्दन प्रस्ष [ चर्र्थ 


समष्टि जीवन के ध्रारम्भ के निमित्त 


अव्यवस्था व अपराध न हो, इसके लिए मार्ग खोजे जाने लगे। प्रपनी-अपनी सुरक्षा के लिए प्पने से समर्थ 
का आश्रय लिया जाने लगा। एक-दूसरे की निकटता बढी और उसने सामूहिक जीवन जीने के लिए विवश कर दिया । 
उस सामूहिक व्यवस्था को 'कुल' के नाम से कहा गया । 

मनुष्यों में अरहवृत्ति जागृत होने लगी थी, झ्रत उस 'कुल' का मुखिया कौन हो, यह प्रश्न भी सामने प्राया। 
पद-लिप्सा भडकने लगी थी । परन्तु उसके लिए किसी प्रकार का विग्रह उचित नहीं समझा जाता था । किसी मध्यम मार्स 
की गवेषणा की जा रही थी | एक दिन एक विशेष घटना घटी । एक युगल स्वेच्छुया वन में अमण कर रहा था। सामने 
से एक उज्ज्वल व बलिप्ठ हाथी आ रहा था । दोनो की आँख मिली। हाथी के हृदय में युगल के प्रति सहज स्नेह जागृत 
हुआ | उसे अपने गत भव की स्मृति हुई, जिससे उसने जाना, हम दोनों ही पश्चिम महाविदेह क्षेत्र में वणिक्‌ पुत्र थे 
और दोनों में घनिष्ठ मैत्री थी। यह सरल था, ग्रत यहाँ मतुष्य रूप मे उत्पन्न हुआ है और मै धूर्त मायाचारी था, अत 
इस पशु-योनि में आया हूँ । उसने अपने मित्र को, उसके न चाहने पर भी, अपनी पीठ पर बैठा लिया। भ्रन्‍्य युगलो ने 
जब इस घटना को देखा तो उन्हे बहुत आदचय हुआ । क्योकि इस अवसर्पण काल में यह युगल ही सर्वप्रथम वाहनारूढ 
हुआ था । हाथी बहुत विमल था, अत उस युगल का नाम भी विमलवाहन कर दिया गया तथा उसे ही प्रथम कुलकर के 
पद पर झ्रासीन किया गया। इस प्रकार कुलकर की नियुक्ति हो जाने से सभी युगल विमलवाहन के झ्ादेश को मानते 
और वह सबको व्यवस्था देता । 


दण्डनीति की झ्रावश्यकता 


अ्रपराधी मनोवृ त्ति बढती हुई कुछ रुकी । किन्तु व्यवस्था देने मात्र से ही स्थिति नियन्त्रित न हुई। कुछ दण्ड- 
नीति की भी ग्रावश्यकता अनुभव की गई। इससे पूर्व कोई दण्ड-ब्यवस्था नहीं थी। उस स्थिनि को निम्न ब्लोक से अभि- 
व्यक्स किया जा सकता है 
नव राज्य, न राजासीत्‌, न दष्डो, न च दाण्डिक: । 
धर्मेणेब प्रजा: सर्वा, रक्षस्तस्स परस्परम्‌ ॥ 
विमलवाहन के समय यह स्थिति बदल गई । कत्पवृक्षों ने अभीष्सित प्रदान करना वुछ कम कर दिया, ग्रत' 
युगलो का उन पर ममत्व होने लगा एक युगल द्वारा प्धिक्ृत कब्पवृक्ष का दूसरा युगल उपयोग करने लगा और इस 
प्रकार वे प्रम्पर लडने लगे। विमलवाहन ने सबको एकत्रित किया और झपने ज्ञान वेजिष्टूय से ऋगडा टालने की दृष्टि 
मे, कुटुम्बियों मे जिस तरह सम्पत्ति बॉटी जाती है, कल्पव॒क्षों को परस्पर बॉट दिया । 


हाकार नीति 


। कुछ दिन तक व्यवस्था ठीक चलती रही, पर इसका भी अतिक्रमण होने लगा विमलवाहन ने इसके प्रतिकार 
के लिए दण्ड-व्यवस्था का भ्रारम्भ किया । सर्वप्रथम हाकार नीति का प्रचलन हुआ प्रपराधी को इतना ही कहा जाता--- 
हा हु तुमने यह किया ?* झपराधी पानी-पानी हो जाता । उस समय इतना कथन ही मृत्यु-दण्ड का फाम करता था। कुछ 
द्विनों तक यह्‌ व्यवस्था चलती रही । श्रपराध भी कम होते, व्यवस्था भी बनी रहती। किन्तु प्रावश्यकताभों की पूर्ति के 
अभाव में वेमनस्य बढ़ने लगा और प्रचलित दण्ड-ब्यवस्था भी लोगो के लिए सहज बन गई | 


माकार नीति 


विमलवाहन के बाद उसका ही पुत्र चक्षुप्मान्‌ दूसरा कुलकर हुआ । वह भी अ्रपने पिता की तरह ही व्यवस्थाएं 
देता रहा । कभी श्रपराध बढते श्ौर कभी कम होते । 'हाकार' दण्ड से सब कुछ ठीक हो जाता । अक्षष्मान्‌ के बाद जब 
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उसका पुत्र यशस्वी तृतीय कुलकर बना, तब वैमनस्थ, प्रतिशोध व अन्य अपराध भी बढते ही गये । यशस्वी ने यह सोचकर 
कि एक झौषधि से यदि रोगोपशान्ति न होती हो तो दूसरी श्रौषधि का प्रयोग करना चाहिए, 'माकार नीति' का प्रचलन 
किया। झपराधी से कहा जाता--और कभी ऐसा अपराध मत करना । प्रल्प अपराधी को 'हाकार' और भारी झ्रपराधी 
को 'माकार' का दण्ड दिया जाता । 


घिक्‍कार तोति 


यशस्वी शौर चतुर्थ कुलकर प्ृभिचन्द्र के समय तक उक्त दो दण्ड-व्यवस्थाओं से ही काम चलता रहा । पांचवे 
कुलकर प्रसेनुजित्‌ को भी फिर इसमें परिवर्तन करना पड़ा । अपराधों की गरुता बढ़ती जा रही थी। प्रारम्भ मे जिसे 
महान अपराध कहा जाता, इस समय तक वह तो सामास्य कोटि में आर चुका था। युगल कामात्ते, लज्जा व मर्यादा- 
विडीन होते लगे, इसलिए प्रसेनजित्‌ ने हाकार भौर माकार के साथ 'धिक्‍्कार नीति' का भी प्रवलन किया। अझपराध- 
वद्धि के साथ दण्ड-बरद्धि भी हुई। इस दण्ड-व्यवस्था के भ्रनुसार अपराधी को इतना और कहा जाता---तुझें धिक्‍कार है, 
जो इस तरह के काम करता है| इस दण्ड-व्यवस्था से पुन मर्यादाए स्थापित हुई । युगल भी*६ रहते झ्लौर भ्रपराध करते 
टैए सवुचाने । छठे मस्देव और सातव नाभि कुलकर तक यह व्यवस्था चलती रही। साोशि कुलकर की पत्नी का नाम 
मस्देवा था । 


कुलकरों को संख्या 


दिगम्बर परम्परा के अनुसार कुलकरों की सख्या चौदह है और प्रथम, षष्ठ व एकादशम कुलकर के समय 
क्रमश एफनाक नीलि का प्रवर्तन हुमा । कुछ एक परम्पराए अन्तिम कलकर नाभि के पत्र ऋषभदेव को भी कुलकर 
मानती है । किन्तु वे कुलकर नहीं थे। क्योकि उस समय कुलकर व्यवस्था से झागे समाज-ब्यवस्था व राज्य-व्यवस्था का 
प्रवर्तन हो चका था। व्यप्टि सर्माष्ट मे परिवर्तित होने लगी थी। उस समय नाना प्रकार के सामाजिक नियमन 
भी बन चुके थे श्लौर कुलकर व्यवस्था में जहाँ कल्पवक्षों द्वारा प्रावश्यकताए पूर्ण होती थी, वहाँ ऋषभदेव के समय से 
ऐसा होना समाप्त हो गया था। क्रमश झसि, मषि, कृषि का विकास हो गया था श्र उसके झ्राधार पर ग्राम-निर्माण, 
दासन-प्र णाली, वैवाहिक सम्बन्ध वे उग्र, भोग, राजस्य, क्षत्रियो के कार्यो का विभाजन भी हो चुका था। इन विभिस्न 
भ्रधारों मे सहज निष्कर्ष निकलता है कि नाभि अन्तिम कुलकर थे और श्री ऋषभदेव मानवीय सम्यता के आदि सूत्रधार । 
चौदह कुलकरों का जहां उल्लेख मिलता है, वहाँ प्रथम छ सर्वथा नये हैं। इनके नाम भी भिन्‍न है। सातवे से चौदहवे 
कुलकर तक के नाम दोनो परम्पराओं में एक ही है । केवल ग्यारहव कूलकर चन्द्राभ को ध्वेताम्बर परम्पराए नही मानती 
है। इस तरह दिगम्बर परम्परा के ग्यारहवे कलकर को छोड कर पग्रन्तिम सात कुलकर, उनकी पत्नियाँ व उसके हाथी 
आ्रादि वे ही है, जिन्हे हवेताम्बर परम्परा मे माना गया है। कुलकरो को मनु ' भी कहा जाता है । 


कर्मपुग का प्रारम्भ 


झस्तिम कुलकर नाभि के समय यौगलिक सभ्यता क्षीण होने लगी। यह समय बौगलिक सम्यता व मानवीय 
सम्यता का ससम्धिकाल था। भायु, संहनन, सस्थान व शरीर-परिमाण झादि घटने लगे थे । तृतीय विभाग सुधम-दुःबमा 
समाप्त होने में चौरासी हजार बर्ष प्रवह्षिष्ट थे। नाभि कूलकर के धर पृत्ररत्त की प्राप्ति हुई । माता ने चौदह स्वप्न 
देखें । उनमे प्रथम स्वप्स वृषभ का था। शिक्षु के वक्षःस्थल पर वृषभ का लाछन भी था, परत. उतका नाम वृषभनाथ-- 
अषभदेव रखा गया। पश्ागे चलकर समाज-्यवस्था व धर्म-व्यकस्या के ध्रादि प्रबतेक होसे से वे श्रादिनाथ के नाम से भी 
विश्वुत हुए । सहजात क्या का ताम सुमजुला रला गया। 
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श्श्ढ ] झायायंत्री तलसो प्रभिनस्दन गम्व [ चत॒र्थ 


बदा-उत्पति व उनके नामकरण 


जब ऋषभदेव कछ कम एक वर्ष के हुए, वश का नामकरण क्रिया गया । इन्द्र स्वय इस कार्य के लिए प्राया । 
उसके हाथ में गन्ना था। उस समय ऋषभदेव नाभि राजा की गाद मे बैठे थे। इन्द्र के ग्रभिप्राय को जान कर उन्होंने उसे लेने 
के लिए हाथ बढाया, भ्रत इक्ष+आाजु (भक्षणाथ ) 55 इक्ष्वाकु वश के नाम से वह प्रसिद्ध हुआ । पहला बश इक्ष्वाजु बना, 
ऐसा इस आधार से कहा जा सकता है। इसी तरह एक-एक घटना विशेष को लेकर पृथक्‌-पृथक्‌ समूहों के पृथकू-पृथक्‌ 
वश बनते गये। 


प्रकाल मृत्य 


श्री ऋषभदेव का बाल्य-जीवन बहुत ही ग्रानन्द से बीता। धीरे धीरे बड़े होने लगे। एक झदभत घटना घटी । 
एक युगल अपने पत्र व पृत्री को एक ताड वृक्ष के नीचे बैठा कर स्वय कदलीवन में क्रीडा के लिए चला गया। देवयोग से 
एक बडा फल टूटा और किसलय के समान कोमल उस पत्र पर पडा । उसकी भ्रकाल ही मृत्यु हो गई। यह पहली भ्रकाल 
मृत्यु थी । यौगलिक माता-पिता ने अपनी उस लाडली कन्या का लालन-पालन किया । वह बहुन सुरूपा थी । उसके प्रत्येक 
अवयव से लावण्य टपकता था । कुछ महीनों बाद उसके माता-पिता का भी देहान्त हो गया । वह भ्रकेली रह गई । उसका 
नाम सुनन्दा था | वह एकाकिनी यथ श्र प्ट हरिणी की तरह इधर-उधर भटकने लगी। कछ युगलों ने ब.लकर श्री नाभि 
के समक्ष यह सारा उदन्त कहा। श्री नाभि ने सुनन्दा को यह कह कर कि यह ऋषभ की पत्नी होगी, अपने पास रख 
लिया । 


विवाह-परम्परा 


यौवन प्रवेश पर ऋषभदेव का सहजात सुमज़जू ला और सुनन्‍्दा के साथ पाणि-पग्रहण हुग्ा | अपनी बहिन के 
श्रतिरिक्त दूसरी कन्या के साथ भी विवाह-सम्बन्ध हो सकता है, हसका यह पहला प्रयोग था । सम ज्ञला ने चवदह स्व्वप्न- 
पूर्वक भरत व ब्राह्मी को जन्म दिया और सनन्‍दा ने बाहुबलि व सुन्दरी को । इसके बाद क्रमण समजूला के अद्वानते 
पत्र श्रीर हुए । ह 


राज्य-व्यवस्था का प्रारम्भ 


प्राचीन मर्यादाए विच्छिन्न होती जा रही थी। तीनों ही दण्ड-व्यवस्थाञ्रों की उपेक्षा होने लगी, श्रत कसी 
भी प्रकार का नया विधान झावव्यक हों गया था। कल्पवृक्षों से प्रकृति सिद्ध जो ईप्सित मिलता था, वह अ्रपर्याप्त होने 
लगा | तृष्णा बढ़ने लगी, आवेश उभरने लगा, भ्रह जागृत होने लगा श्रौर छक्न खलकर सामने झ्ाने लगा। शाम्ति भग 
होने लगी। जिन युगलो ने कभी अपने जीवन में लड़ना, कगडना या वेमनस्थ नही देखा था, उन्हे यह बहुन ही बुरा 
लगा । वे इन स्थितियों से प्वरा गये । एक दिन वे ऋषभदेव के पास पहुँचे भशौर सारी स्थिति उनसे निवेदित की । 
ऋषभदेव ने कहा--जों लोग मर्यादाओं का झतिक्रमण करते है, उन्हें दण्ड मिलना चाहिए। पहले भी ऐसा हुआ था और 
उसके प्रतिकार स्वरूप ही तीन प्रकार की दण्ड-व्यवस्थाओं का प्रचलन हुआ था। श्रव अपराध झौर बढ़ गा हैं धंते' 
'उनके शमन व गर्यादाप्रो की रक्षा के निभित्त ग्रन्य दण्ड-व्यवस्था का भी आविर्भाव होना चाहिए। यह सब कुछ नो राजा 
ही कर सकता है ! न्‍ ह 

युगलो ने पूछा--राजा कौन होता है श्रौर उसके कार्य कया होते है ? 

ऋषभदेव ने कहा--राजा के पास चार प्रकार की सेना होती है। उच्च सिहासन पर बैठा कर सर्वप्रथम उसका 
्रभिषेक किया जाता है। वह झ्रन्याय का परिहार और न्याय का प्रवर्तन अपने बुद्धिकौणल से करता है| शक्ति के सारे 
स्रोत उसमे केन्द्रित होते है, झत. वहाँ कोई मनमानी नहीं कर सकता । | 
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हमारे में तो झ्राप ही सर्वाधिक बुद्धिशाली व समर्थ है, अत आप ही हमारे राजा बने । आपको हमारी उपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, युगलों ने कहा । 

यह माँग झ्राप कुलकर श्री नाभि के समक्ष प्रस्तुत करे। वे भ्रापको राजा देंगे, श्री ऋषभदेव ने युगलों से कहा । 

युगल मिल-जुल कर नाभि के पास पहुँचे। उन्होंने आ्रत्म-निवेदन किया। नाभि ने ऋषभदेव को उनका राजा 
घोषित किया। युगलो ने उन्हें सहर्ष स्वीकार किया और ऋषभदेव के सम्मुख ग्राकर कहने लगे नाभि कुलकर ने आपको 
ही हमारा राजा बनाया है! 

युगलो ने ऋषभदेव का राज्याभिषेक अपूर्व आह्वलाद के साथ किया। ऋषभदेव राजा बने श्रौर शेष जनता 
प्रजा। उन्होंन श्रपने पुत्र की तरह प्रजा का पालन ग्लारम्भ किया । राजा बनने के बाद ऋषभनाथ पर व्यवस्था-सचालन का 
सारा भार आ गया । सारी परम्पराए जजंरित हो चुकी थी । श्रावास, भूख, शीत, ताप झादि की समस्याएं सताने लगी 
थी। श्रराजकता भी बढ़ रही थी । जनता श्रतिभद्र थी। वह कसी भी प्रकार का कर्म नही जानती थी। ऋषभदेव के 
सम्मुख यह एक जटिल पहेली थी, पर उन्होंने श्रपने ज्ञान-चातुर्य से सवका समाधान प्रस्तुत किया। ग्रावास-समस्या के 
समाधान हेतु उस समय नगर व ग्राम बसाये गये । पहले-पहल अयोध्या का निर्माण हुआ श्रौ" उसके पझ्रनन्तर श्रन्य नगरो 
व ग्रामों का। सज्जनों की सुरक्षा और दुजना के परिहार के निभित्त उन्होंने अपने सजा-मण्डल का निर्माण किया। 
चारी, लूट-खसोट व दूसरे के भ्रधिकारों का ग्रपहरण न हो, इसके लिए आरक्षक बग की स्थापना की। राज्य-शक्ति 
को कोई चुनौती न दे, हसके लिए, गज, अशथ्य, रथ और पादातिक, चार प्रकार की सेना एकत्रित को और सेनापति 
की नियुर्वित भी । गो, बलीवर्द, भेसे, खच्चर, ऊंट आदि पशुओं को भी उपयोगी समझ कर एकत्र किया गया । 


खाद्य-समस्या 


हुस समय तक यूगलो का भोजन कल्पवृक्षा के अ्रभाव में कन्द, मूल, फल, पन्न, पृष्प आदि हो गया था। तृण की 
तरह स्वय उगने वाले चावल, गेहँ, चने, मूँग आदि भी उनके भोजन मे सम्मिलित हो चुके थे। वनवास से गृहवास की भोर 
जब जनता का क्रम चला, कन्द, मूल, फल का भोजन ग्रपर्याप्त व चावल, चने व गेहूँ का भोजन स्वास्थ्य के लिए अ्रहित- 
कर अनुभव होने लगा । सहज उत्पन्न अन्न को पकाना भी वे नही जानते थे झौर न पकाने के साधन भी उनके पास थे । 
अपक्य अन्न-ग्रहण से भ्रजी्ण का रोग सताने लगा। युगल ऋषभदेव के पास श्रपनी व्यथा लेकर पहुँचे । उन्होंने कहा-- 
ब्रनाज को श्रव हाथ भे मलकर, उसके छिलके निकाल डालो और फिर खाश्रो। यह व्याधि दूर हो जायेगी । लोगो ने बैसा 
ही किया। कुछ दिन बीते किन्लु कडा होने से वेसा भ्रनाज भी दुष्पाच्य रहा और वही व्याधि पुन सताने लगी। 
ऋषभदेव के पास फिर वही समस्या उपस्थित हुई। उन्होंने समाधान दिया--हाथो से मलकर, प।नी मे भिगोकर व पत्तो 
के दोनो मे रखकर खाो । इससे तुम व्याधि से बच सकोगे। लोगों की ऋषभदेव पर पूरी श्रद्धा थी, झ्रत उन्होंने वसा 
ही किया । कुछ दिन उस उपक्रम से काम चल गया, किन्तु स्थायी समाधान नही मिला । फिर ऋषभदेव के सम्मुख ही 
वे झाये भर भ्रपनी चिम्सा सुनाने लगे । कुछ चिन्तन के बाद उन्होने उत्तर दिया--पूर्व विधि से श्रन्न तैयार कर कुछ देर 
मुद्दी में शा बनल में इस तरह रखो कि उससे श्रन्न कुछ गर्म हो जाये। फिर खाश्ों। सभी ऐसा करने लगे। ऐसा करने 
पर भी उनका भ्जीर्ण नहीं मिटा और वे कमजोर होते गये । 


झरित और पाज- निर्माण का झ्ारस्भ 


कुछ दिन बीते । एक दिन एक नई घटना घटी। वृक्षों के परस्पर टकराने से अग्नि प्रकट होने लगी। उसने 
भयकर रूप धारण कर लिया | तृण, काष्ठ व प्रन्य वस्तुएँ जलने लगी । ऐसा किसी ने कभी नहीं देखा था। लोगो ने उसे 
रत्म-राशि समझा भौर उसे लेने के लिए हाथ फलाये । उनके हाथ जलने लगे। सारे ही भयभीत होकर अपने राजा के 
पास पहुँचे । ऋषभदेव बोले--पब स्निग्परूक्ष काल प्रा गया है, प्तः प्रस्ति प्रकट हुई है। एकान्त रूक्ष व एकान्त स्निग्ध 
समय में प्रस्नि पैदा नहीं होती । इतने दिन पउ्रत्यन्त स्निग्ध समय था, भ्रत. भन्‍न की पाचन-क्रिया मे भी दुविधा होती थी 


१४६ ] झाच्ार्यक्ो हुलसी त्िमम्दन प्रस्य | चाह 


और उससे भ्जीर्ण होता था | श्रब यह समस्या नही रहेगी । तुम लोग सब जाझो और पूर्व विधि से तैयार किये हुए प्रन्न 
को उसमे पका कर खाद्मों । उसके ग्रास-पास जो भी घास-फूस व अन्य सामग्री है, उसे हटा दो। 

सरलाशय मनुष्य दौडे शौर उन्होने पकाने के लिए भग्नि मे अन्न रखा । किन्तु भ्रन्त तो सारा ही उसमे जल कर 
भस्म हो गया | बैचारे दौडे-दौडे फिर वही पाये श्रौर कहने लगे--स्वामिन्‌ ! वह तो बिल्कुल भूखा राक्षस है। हमने 
उसके समीप जितना भी भ्रन्न रखा, कुक्षिमरी की तरह ग्रकेला ही सब कुछ खा गया। हमे तो उसने कुछ भी वापस नहीं 
किया । 

ऋषभदेव ने उत्तर दिया--इस तरह नही । पहले तुम पात्र बनाओ, फिर उसमे अन्न पकाञ्नो और खाप्मो । 

जनता ने पूछा--स्वामिन्‌ ! ये पात्र कंसे बनाये जायगे ? 

ऋषमदेव उस समय हाथी पर सवार थे । उन्होंने ग्राद्े मृत्तिका-पिण्ड मगवाया | हाथी के सर पर उसे रखा, 
हाथ से थपथपाया और उसका पात्र बना कर सबको दिखलाया तथा साथ में शिक्षा भी दी कि इस प्रकार तरह-तरह के 
पात्र बनाझो और उनमे भ्न्‍न पका कर खाझो । इस प्रकार पाक-विद्या के साथ-ही-साथ पहला शिल्प कुम्भकार का भी समाज 


में प्रजनलिन हुआ | 


अ्ध्ययत व कला-विकास 


जीवन की भ्रावश्यकताओं के भरने के निमित्त विविध शिल्प व अग्नि का झाविष्कार हुआ । भ्रपराध न बढ़ , 
और जीवन सुखमय हो, इसके लिए राज्य-व्यवस्था का प्रचलन हुआ । जीवन और अधिक सरस व भिष्ट हो शोर व्यवहार 
प्रधिक सुगमता से चल सके, इसके लिए ऋषभदेव ने कला, लिपि व गणित का ज्ञान भी दिया। उन्होंने अपन ज्येट्ठ पृञ्र 
श्री भरत को बहुत्तर कलाओ का व परमतत्त्व का ज्ञान दिया। बाहुबली को प्राणी-लक्षण ज्ञान, श्राह्मी वा अशारह 
लिपियो का ज्ञान व सुन्दरी को गणित का ज्ञान प्रदान किया। व्यवहार साधन के लिए मान (माप ), उन्‍्मान (सोला, 
मासा झादि वजन), भ्रवमान (गज, फुट, इच भझ्रादि) व प्रतिमान (छटाँक, सेर, मन भ्रादि) बताये। मणि श्रादि 
पिरोने की कला भी सिखाई । 


व्यष्टि से समष्टि को श्रोर 


विसवाद--कलह उत्पन्न होने पर न्याय-प्राप्लि के लिए राज्याध्यक्ष के समक्ष जाने का विधार दिया। वस्तशों 
के क्रय-विक्रय के लिए एक प्रकार के व्यवहार की स्थापना की | साम आ्रादि नीति, बाहु ग्रादि अनेक प्रकार की गुद्ध- 
प्रक्रिया, धनुर्वेद, राजा की सेवा करने के प्रकार, चिकित्सा झ्ास्त्र, अर्थ-शास्त्र, रस्सी प्रादि से बांधना, गोप्ठादिक का 
मिलना, ग्राम-तगर झादि का प्रधिग्रहण, किसी प्रयोजन विशेष से ग्रामवासियों का एकत्रित होना श्रादि बाते भी ऋषभदेव 
ने हो सिलाईं। यहाँ झाकर व्यष्टि एकदम टूट गई झौर समष्टि काफी सात्रा मे बिकसित हो गई। कुलकर व्यवस्था मे 
व्यष्टि श्रधिक थी और समष्टि का भ्रारम्भ था। कुल, जातियाँ व समाज भी पृथक्‌-पृथक बन गये । इस प्रणाली से जहाँ 
मनुष्य का जीवन कुछ सुखमय बना, बढते हुए विकार रुके , वहाँ ममत्व, स्वार्थ व उनसे प्रतिस्पर्धा प्रादि विकार बढ़ने लगे । 
पहले मनुष्य के समक्ष सारा प्राणी-जगन्‌ ही झपना बन्धु था, सबके प्रति मैत्री भाव थे, वहाँ ममत्व की यह कल्पना अल पकडने 
लगी--यह मेरा पिता है, भाई है, पुत्र है, माता है, पत्नी है। इस प्रकार के कोटुम्बिक ममत्व के भ्रनन्‍्तर लोकैषणा व 
धनेषणा भी वृद्धिगत हुई । 


दृष्ड-व्यवस्थाप्ों का विकास 


समाज की धुरी सुस्थिर रखने के लिए साम, दाम, दण्ड व भेद का खुल कर प्रयोग होने सगा। सुख व समझि के 
स्थायित्व के लिए दण्ड-व्यवस्था का नाना रूपो मे विकास होने लगा । भ्रौषधि झौर दण्ड, रोग शौर पर के निरोधक 
होते है, मह उस समय की मान्यता बन गई । कड़ी-से-कड़ी दष्ड-नीति के श्राविर्भाव की अनुभूति होने लगी, क्योकि हाकार 


भ्रध्याय |] सानव-संसल्कृति का उद्यम ध्ोर ध्रादि विकास [ १५७ 


माकार और धिक्‍्कार नीतियाँ श्रसफल व शिथिल हो चुकी थीं। क्रश १ परिभाष, २ मण्डल बन्ध, ३ चारक झौर 
४ छविच्छेद श्रादि दण्ड भी चले ।* 

१ परिभाष--सीमित समय के लिए नजरबन्द करता। क्रोधपूर्ण शब्दों मे श्रपराधी को “यहाँ से मत जाओो' 

ऐसा प्रादेश देना । 

२ मण्डल बन्ध--नजरबन्द करना | सकेतित क्षेत्र से बाहर न जाने का भ्रादेश देना । 

३ चारक--जैल मे डालना । 

४ छविच्छेद--हाथ, पैर भ्रादि काटना । 

ये चार दण्ड-नीतियाँ कब चली, इसमे थोडा-सा मतभेद है | कुछ की कल्पना है कि प्रथम दी नीतियाँ ऋषभनाथ 
के समय में चली श्रौर दो भरत के समय | कुछ विद्वानों की मान्यता है ये चारो नीतियां भरत के समय चली। भ्रभयदेव 
सूरी के प्रनुसार भरत के समय मे ही इन चारों नीतियो का प्रचलन हुआ । किन्तु ऐसा लगता है, उनके समय में भी यह 
मतभेद चलता था, श्रत उन्होंने स्थानाग वृत्ति मे भ्रपर सिद्धान्त के रूप मे यह भी उल्लेख किया है कि चार प्रकारों मे 
से प्रथम दो प्रकार ऋषभनाथ के समय भे चले स्‍श्रौर शेष दो भरत के समय मे, ऐसा भी माना जाता है। झ्रावव्यक- 
निर्युक्तिकार' के ग्रभिमतानुसार बन्ध (बेडी का प्रयोग) भौर घात (डण्डे का प्रयोग) ऋष्मनाथ के समय प्रारम्भ हो 
गये थे और मत्यु-दण्ड का भ्ारम्भ भरत के समय हुभा । 

विभिन्‍न मतवादो के होते हुए भी यह तो स्वीकार करना ही पड़ेगा कि वह समय बहुत नाजुक हो गया था। उस 
समय तक प्रचलित धिक्‍्कार नीति श्रन्य दो नीतियो की तरह प्राचीन भौर सहज हो गई थी झोर सन्तुलन बिगड रहा 
था, प्रपशाध बढ़ने लगे थे, भ्रतएवं राजतत्र का उदय हुआ था और उस स्थिति मे किसी भी तरह की दण्ड-नीति का 
ग्रारम्भ न हुआ हो, यह गले उत्रता नहीं है। व्यवस्थित उल्लेख न मिलने से झ्नुमान के झाधार पर ही किसी निर्णय 
पर पहुँचा जा सकता है। प्रपना भ्रनुमान आवश्यकनिर्युक्तिकार की मान्यता के प्रधिक समीप पहुंचता है। 

दण्ड-व्यवस्थाप्ों की कठोरताओ्रों से स्थितियाँ सुलफरी झौर प्रन्य पद्धतियों से जीवन सुचारु रूप से चलने लगा । 


विवाह सम्बन्ध में नई परम्परा 


यौगलिक परम्परा मे भाई-बहिन हो पति-पत्नी के रूप में परिवर्तित हो जाया करते थे। ऋषभनाथ का सुनन्‍्दा 

के साथ पाणिग्रहण होने से यह परम्परा टूटी। इस नई परम्परा को सुदृढ़ रूप देने के लिए उन्होंने भरत का विवाह 
बाहुबली की बहिन सुन्दरी के साथ भ्रोर भरत की बहिन श्राह्मी का विवाह बाहुबली के साथ विधिपूर्वक व ठाट-बाट से 
किया । इन विवाहो का झ्रनुसरण कर जनता ने भिन्‍न गोज मे उत्पन्न कन्या का उसके माता-पिता द्वारा दान होने पर ही 
ग्रहण करना, यह नई परम्परा चल पडी ।* 
१ परिभाषणाउ पढ़मा, संडसबंघस्मि होइ बोयातु । 

खारग छविछेरावि, भरहस्स चउब्विहा नोई ॥ “स्थानांग बृत्ति, ७३।४५७ 
२ प्राशदयमुवभरुाले प्रम्पे तु भरतकाले इत्यस्थे--स्थानांग बलि, ७३५५७ 
३ गाया २१७, २१८ 
४ युग्मिघर्मतिषेधाय भरताय दंगों प्रभुः। 

शोदर्या बाहुबलिग: सुस्वरों गुणसुस्दरोम्‌ ॥ 

भरतस्यक्षतोदर्या ददी ब्राही शगरप्रभुः। 

भूषाय आहुबलिते._ तदादिजनताप्यथ ॥। 

भिम्मयोतादिक कप्यां बता पिज्ाविभिर्म॒दा । 

विधिनोपाणत प्रायः प्रायतेंल तथा ततः:॥|--भोकाललोशप्रशाह, सर्ग ३९ रोक ४७-४९ 


जैन पुराण-कथा : मनोविज्ञान के आलोक में 


श्री वीरेशाकुमार जेल 
सम्पादक--भा रतो 


पुराण-कथा का सनोवेज्ञानिक उद्गम 


मनुष्य कभी झपने वारतविक रूय से तुप्ट नही होता है। उसे श्रनादिकाल से उच्चतर और सम्पूर्णतर जीवन 
की खोज रही है। इस खोज ने इन्द्रियगम्य वस्तु-जगत की सीमा लाॉँघी है और मनृष्य ने लोकोत्तर श्ौर दिव्य सपने भी 
देखे है । सपने ही नही देखे, अपने उत सपनो को अपने रक्ताशों में जीवित कर, अपने ही माँस से से उसने प्रकाश की 
मूतियों को जीवन्त भी किया है । जब-जब मनुष्य के स्वप्न के उस परम सुन्दर' ने रूप ग्रहण किया, वह श्रपने सर्वांगीण 
ऐड्बर्य की झतेक ली वाझो को मानत्रीय्र मन पर बहुत गहरा अकित कर गया। उस परम पुरुष था परम नारी का जो स्थल 
व्यक्तीक रण होता है, वह अपने-आप में ही समाप्त नहीं है। उस लीला में एक ग्रधिक गहरा और सूक्ष्म सत्य होता है 
जो अखूप होता है। चर्म-चक्षओओ की पकड मे वह नही झाता, पर बोध के द्वारा बह उस काल के मनुष्यों की अनुभूति मे 
रम जाता है। यह अनुभूति मानवी रक्त में समाविष्ट होकर पीढी-दरपीड़ी संक्रमित होती रहती है। विकास के नव- 
नवीन उन्मेधो और सपनो से मनुष्य उस झनुभूति को सघततर और विपुलतर बनाता जाता है, नाना काण्यों और कला- 
कृतियों मे उसे सजोता है और झस्तत वही अनुभूति श्रेष्ठतर और उच्चतर मानवो के रूप में श्राविर्भत होकर हमे आगामी 
देवत्व का ग्राभास दे जाती है। हमारे वैज्ञानिक युग के 'सुपरमेन' की कल्पना के मल में भी उत्तरोन्र विकास वी यही 
अ्रजेश् चेतना काम कर रही है । 

मनुष्य के भीतर झपार ऐश्वर्य की सम्भावनाए दिन और रात हिलोरे ले रहो हैं। उन्हे बह एक वास्तविक 
झौर सीमित घटना के वर्णन के रूप में नही श्रॉक सकता, क्योकि वह देश-काल वी बाघा से मक्‍त प्रसीम भूमा का परिण- 
मन है। इसी से उस ग्रनन्त सौन्दर्य को व्यक्त होने के लिए कल्पना का सहारा लेना पड़ता है। सर्वकाल और सर्वदेश में 
उसी एक प्राण-पुरुष की सत्ता व्याप्त है। इसी से मनुष्य का सन सब जगह समान रूप से काम करता है ्ौर यही कारण 
है कि जहाँ भी और जब भी किसी लीकोन र, दिव्य सत्ता ने जन्म लिया है, तो उसने सर्वत्र सानवी मन पर अपनी भ्रमा- 
धारणता की प्राय एक-मी छाप डाली है। इस तरह मनुष्य के स्वप्न से विगत, श्रागत और अ्नागत ग्ाद्े पमंषों की कथाग्री 
को एक लाक्षणिक रूप-सा मिल गया है। हु 

कल्प-पुरुष के इसी लाक्षणिक रूप को भिन्‍न-मिन्‍न देश-काल के लोगों ने और उनके कवि-मनीधियों ने नाना 
रगो के प्रकाश-सूत्रों से बाँधा है। स्वप्न-पुरुष और स्वप्ल-ना री की इस कल्पना-प्राह्म कया को ही हम 'पुराण-कथा' कह 
सकते हैं । निरे वास्तव के तथ्य से ऊपर उठ कर कश्रा जब भी भाव-कल्पना के दिव्य लोक में चली गयी है, तभी वह पुराण- 
कथा बन गयी है। झपने मन की सारी उद्दीप्त राजा, काक्षा और कामना से प्रभिषिक्त कर मनुष्य की भ्रनेक पीढ़ियाँ 
उसी कन्प-पुरुष की कथा के नव-नबीन और महत्तर रूपो को दुहरानी गयी है। मनुष्य को कथा जब भी प्रकट सामात्य 
के धरातल में उठ कर सम्भाव्य अ्रवामान्य के स्वप्त-जगत्‌ में चली गयी है, तभी वह पुराण-कथा हो गयी है । इसी से प्राय 
ये कथाए रूपक, प्रतीक और दृष्टात के रूप मे ही पायी जाती हैं। वे मात्र वास्तविक घटना की कथा नहीं कहती, वे तो 
विना कहे ही जीवन के कई निगृढ सत्यों पर भ्रनेक रगो का प्रकाश डाल देती हैं। हु 


भ्रध्याय ] जेन पुराण-कथया : सनांधिशान के भ्रालोक में [ १५६ 


जैन-पुराण में शलाका पुरुष 


जैन-पुराणो मे भी इस कल्प-पुरुष यानी मनुष्य के परम काम्य श्रादर्श की कथा को ही लाक्षणिक रूप प्राप्त 
हम्मा है। जैनो के यहाँ इन परम पुरुषों को शलाका परुष' कहा गया है। उनके स्वरूप, सामथ्यें, लीला और चरम प्राप्ति 
की भिन्‍न-भिन्‍न कोटियो के श्रनुसार उनकी पृथक्‌-पृथक्‌ लाक्षणिक मर्यादाए कायम कर दी गयी हैं। प्रत्येक उत्सपंण व 
झ्रवसर्पण कालचकरार्धथ मे ६३ शलाका प्रुष होते है जिनमे २४ तीर्थंकर, १२ उऋवर्ती, € बलदेव, ६ वसुदेव और € प्रति- 
बासुदेव होते है । 
तीर्थंकर 

जैन कवि-मनीषियो ने अपने झादर्श की चूडा पर तीर्थकर की प्रनिष्ठा की है। तीर्थकर वह व्यक्तितमत्ता होती 
है, जिसमे सारे लौकिक और अलौकिक ऐश्वर्य एक साथ प्रकाशित होते है । देहिक दृष्टि से वे भ्रसामान्य बल, वीर्य, शौर्य, 
विक्रम-प्रताप और सौन्दर्य का स्वामी माने जाते है। उनकी श्रग रचना का बड़ा ही विशद और सार्थक वर्णन शास्त्रों 
में मिलता है। श्रादि से ग्रस्त तक बाल-रूप का सलौना और निर्दोष सादव उनके मुख पर झौर काया में विराजता रहता 
है । आयुष्य के प्रभाव से वे श्रविक्षत रहते है और स्वयं काल भी उनकी देह का घात नहीं कर सकता। इसीसे उन्हें 
'जरम शरीरी' कहा गया है। वे लोक के ग्रपराजित झ्ादित्य-पुरुष यानी पूषन होते हैं, जिनमे सारे तत्त्वों के सारभूत 
तेज, रस और शक्ति समाये रहते हैं। किसी पूर्व जन्म में निश्िल चराचर के कल्याण की कामना करने में वे तीर्थंकर- 
ताम कर्म-प्रकृति बाँधने हैं। इमी से जब वे तीर्थंकर होकर पंदा होते है, तो लोक में सर्वांगीण श्रम्युदय प्रकठ होता है । 
प्राणिमात्र के प्राण एक ग्व्याहत सुख मे व्याप्त हो जाते है। तत्कालीन धरती पर वही लोक और परलोक की सारी 
मिद्धियो का 4काशक, विधाता और नेता होसे है । 

श्रादि से भ्रन्त तक तीर्थकर की जीवन-लीला बडी काव्यमस श्रौर रोचक होती है। ऐसा प्रतीत होता है कि 
मानव-कवि की कल्पना का सारभूत मधु और तेजस्‌ उस रूपक में साकार हुआ है । वह मानवो झर देवों की महत्त्वाकाक्षा 
का चरम रूप है। तीर्वकर के गर्म में झ्ाने के छ महीने पहले से प्र झराश्चयों को वृष्टि होने लगती है। श्रास-पास के 
प्रदेश मे निरन्तर रत्न-वर्षा होती है, नन्दन के कल्प-बृक्षों से फूल बरसते है, गन्घोदक की वृष्टि होती है और आकाश से 
दुन्दुभियों के घोष के साथ देव जय-जयकार करते है। पृथ्वी अपने भीतर के समूचे रस से ससार को नव-नवीन सज्जनों से 
भर देती है। तीर्थकर जिस रात यर्भ मे आते हैं, उस रात उनकी माता ऐराबवत हाथी, वृषभ, सिंह भादि के चौदह सपने 
देखती है, जो उस झागामी परम-पुरुष की भ्रनेक विभूतियों के प्रतीक होते है। तीर्थकर के जन्म के समय इन्द्र का आसन 
कम्पायमान होता है, देवबलोक और मत्यंलोक मे अनेक श्राब्चर्य घटित होते है। सभी स्वर्गों के इन्द्र श्रपनी देवसभाओरो- 
सहित ग्रस्वरिक्ष को दिव्य समीत से गुजित करते हुए, लोक मे प्रभू के जन्म का उत्सव मनाने श्राते है। बडे समारोह से 
शिशु भगवान को मेरु पर्वत पर ले जाकर, उन्हे पाडुक शिला पर विराजमान किया जाता है, फिर देवागनाओं द्वारा लाये 
हुए क्षीर-सागर के जल के एक हजार भ्राठ कलशो से उनका अभिषेक किया जाता है। कई दिनो तक इन्द्राणियाँ श्रौर 
देवियाँ प्रभु की माता की सेवा मे नियुक्त रहती है। इसके उपरान्त भिन्‍त-भिन्‍न तीर्थंकरों के प्रकरणों मे उनके कुमार 
काल और राज्यकाल की विशिष्ठ कथाए वर्णित होती है। 

दी समय तक विपुल सुख-भोग के साथ राज्य करते-करते किसी एक दिन अचानक सासारिक क्षणभग्रता 
पर उनकी दृष्टि प्टक जाती है। सारा ऐहिफ सुंख-भोग उनकी दृष्टि मे विनाशी और हेय जान पडता है। देह, प्रासाद 
भौर ससार के बन्धन उन्हे प्रसह्म हो उठते हैं। सब कुछ त्याग कर वे चल पडने को उद्यत हो जाते है, तभी लोकान्तिक 
देव प्राकर उनकी इस मांगलिक जित्त-वेदना का भ्रभिनन्दन कर, उनके वैराग्य का सकीर्तत करते है। जब वे नरसिंह 
महामिनलिष्कमण के लिए उद्यत होते हैं, उस समय ससार की सारी विभूतियाँ हाहाकार कर उठती है कि हाय, उनका 
एकमेव समर्थ भोबता भी उन्हें त्याग कर बले जा रहे है और उन्हें आँघ कर पकड़ रखने की शक्ति उनमे नही है । 

इम्द्र श्राकर बड़े समारोह से प्रभु का दीक्षा-कल्याणक उत्सव करता है। वे मानब-पुत्र नि्वेसन होकर प्रकृति 


१६० ] प्राचार्य श्रो तुलसी प्भितग्दन प्रस्थ [ चतुर्थ 


की विजय-यात्रा पर निकल पडते है। महाविकट कास्तारों झौर पर्वत-प्रदेशों मे वे दीघंकाल तक मौन समाधि में लीन 
होकर रहते है । अनायास एक दिन कैवल्य के प्रकाश से उनकी प्रात्मा आरपार निर्मल हो उठती है। तीनो फाल भर तीनो 
लोक के सारे परिणमन उनके चेतन में हस्तामलकव॒त्‌ कलक उठते है। तब निर्जन की कन्दरा को त्याग कर लोक-पुरुष 
भ्रपना पाया हुआ प्रकाश निखिल चराचर के प्राणो तक पहुँचाने के लिए लोक मे लौट पाते है। इन्द्र और देवगण उनके 
आस-पास विशाल समवशरण की रचना करते हैं । तीर्थकर की यह धर्मसभा देश-देशान्तरों मे विहार करती है। प्रागे-प्रागे 
धर्षचक्र चलता है, दिशाए नव युगोदय श्रौर नवीन परिणमन के प्रकाश से भर जाती है । द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के 
अनुरूप लोक में ग्रनेक कल्याणकारी परिवर्तन होते है। प्रभु की श्रजख्र वाणी से प्राणीमात्र के परम कल्याण का उपदेश 
निरन्तर बहता रहता है। लोक मे उस समय श्रपूर्व मगल ओर प्रानन्द व्याप्त हो जाता है। जीवो के बैर, मात्सयं, द ख- 
विषाद मानों एकबारगी लुप्त हो हो जाते हैं। इस तरह ग्रनेक वर्ष दूर-दूर देशों मे विहार करके धर्म चक्र-प्रवर्तन करते हाए 
अ्रनायास एक दिन किसी ज्योतिर्मय क्षण मे प्रभु का परिनिर्वाण हो जाता है बसदा के लिए वे सिद्ध बुद्ध और मृक्‍्स 
झवरया को प्राप्त कर लेते है। ऐसी भव्य और दिव्य है तीर्यकर की जीवन-कथा । 


चक्रवर्ती 


लोक का दूसरा प्रतापी घलाका पुरुष होता है चक्रवर्ती । चक्रवतित्व के साथ ही उसके महांप्रासाद में उसकी 
नियोगिनी चौदह ऋद्धियों श्रौर सिद्धियों के देने वाले चौदह रत्न प्रकट होते हे । इन्ही रत्नों में थे चक्रतर्ती की सारी 
ग्राधिभौतिक और देवी विभूतियाँ प्रकट होती हैं । वह पूर्व निदान से ही घट खड प्रृथ्वी के विजेता होने का नियोग लेकर 
जन्म लेता है । प्रथ्वी के नाना खड़ो में जहाँ पी इक अमसरो और शोपक राजाओं के श्रत्याचारों से लोक-जन पीडित होसे 
है, उन सब का निर्देलन कर, धरती पर परम सुख, शान्ति, कल्याण और समता का धर्म-शासन स्थापित करने के लिए ही 
चक्रवर्ती श्रवृतरित होता है। जब चक्री दिग्विजय के लिए जाता है, तो उसका चक्र-रत्न झागे-झ्रगे चलता हुआ उसवा 
पन्थ-सन्धान करता है। यह चक्र एकबारगी ही धर्म और उसकी स्थापक कल्याणी दक्ति का प्रतीक होता है । जब ससागरा 
पृथ्वी के छ खडो को जीत कर चक्री अपनी विजय के शिखर पर गर्योच्नित खडा होता है, तभी वृषभाचल पर्वत पर अपनी 
विजय का मुद्रालेख अ्रकित करने जाता है। पर वहाँ जाकर देखता है कि विजय के उस शिलास्तम्भ पर उससे पहले ऐसे 
झसझू्य चक्री अपनी विजय की हस्तलिपि श्रौक गये है और उस शिला पर नाम लिखने की जगह नहीं है। उसी क्षण चत्री 
का विजयाभिमान चूर्ण हो जाता है। वह अकिचन भाव से किसी पिछले चक्ती का नाम मिटा, अपने हस्ताक्षर कर देसा है 
आर समभाव लेकर अपने राज-तगर को लोट जाता है। तब अपनी सारी शक्ति और विभूति प्रजा के कल्याण के लिए 
उत्मंग कर देता है और यो अ्रप्रमत्त भाव से वह धर्म-शासन का सचालन करता है। इस कथा में बड़े ही लाक्षणिक हग मे 
भौतिक सत्ता के अन्तिम बिन्दू को, परम कल्याण के छोर में ग्रथित कर दिया गया है। ग्रादि तीर्थंकर वृषभदेतर के पुत्र 
भरत ऐसे ही चक्रवर्ती थे, जिनके नाम से इस देश का नाम भारतवर्ष पडा। ड 

इस तरह वासुदेव, प्रतिवासुदेव झऔर बलदेव के रूप में परमता की कोरटियाँ होती हैं प्रौर 3नके विविध विवरण 
उपलब्ध होते है । 


मानव-सष्टि का ऐश्वर्य-कोष 


इन शलाका पुरुषों के  दिग्वजय, देशाटत, समुद्र-यात्रा, साहसिक व्यवसाय और भ्रम्तत ग्रद्यासाधना की बड़ी 
ही सार्थक श्रौर लाक्षणिक कथाओ्नो से जैन पुराण ओत-प्रोत हैं। वस्तु और घटना मात्र को देखने वाली स्थल ऐतिहासिक 
दृष्टि को इन कथाओं मे शायद ही कुछ मिल सके । उनके मर्म को समभने के लिए पंडित जवाहरलाल जैसा मानव इति- 
हास का पारगामी कवि द्रष्टा चाहिए। पडितजी ने अपनी 95007९७७ 0 ]॒त्त09' में कहा है “प्राण, दतकथा शौर 
कत्पकथा को वास्तविक घटना के रूप में न देख कर यदि हम उन्हें गहरे सत्यो के बाहुक रूपको के रुप में देखें, तो इनमें 
झनादिकालीन मानव-सृष्टि का झनन्त ऐव्वयं-कोष हमे प्राप्त हो सकेगा ।” ह 


जेन धम का मर्म : समत्व की साधना 
ओरी झगरचन्द नाहटा 


श्रमण धर्म 


जैन धर्म का मूल नाम श्रमण पम्म है। जैन आगमों में श्रमण को निग्नेन्ध और श्रावकों को श्रमणोपासक 
(समणोपासक ) कहा गया है । पक्खी सूत्र में नेक बार पत्र महाबत भ्रादि को श्रमण धर्म (इंप्ण धम्म ) शब्दों से सम्बो- 
घित किया गया है| बसे जैन धर्म की व्युत्पसि 'जिन' के प्रनुयायी के रूप मे होती है भौर जिन का श्रर्थ होता है राग-ढेष 
को जीतने वाला । उन जिन-प्रणीत तत्त्वो पर श्रद्धा रखने वाला और उनको जीवन मे स्थान देने वाला व्यक्ति जैनी या जैन 
धर्मी कहा जाता है। 'जिन' एवं 'अरहंत्‌' ये दोनो शब्द बौद्ध ग्रन्थो मे भी बुद्ध के विशेषण रूप मे प्रयुक्त मिलते हैं । दार्श- 
निक यूग के जैन सम्प्रदाय मे 'जिन' शब्द तीर्थकरों के लिए रूढ़ होने से, उनके द्वारा प्रवर्तित धर्म 'जन' के नाम से प्रसिद्ध 
हो गया । जैन आगमो मे से शाता सूत्र मे और झत्रस्तव में मो जिणाणं ध्रुव दाउं जिणवराणं श्रादि के रूप मे ती्थंकरों 
के लिए 'जिन' शब्द का प्रयोग मिलता है और जैनों के परम मान्य मागलिक नमस्कार सूत्र मे नमो भरिहंताण भ्रादि 
पदो द्वारा 'अहंस' बिशेषण का प्रयोग प्राचीन काल से ती्थैंकरों के लिए प्रयुक्त होता भाया है, यह सिद्ध ही है, पर तब 
यह 'जिन' था '“भ्रहत्‌' छब्द केवल जनो में ही प्रचलित न होकर बौद्धो मे भी प्रचलित था। फिर भी 'जैन धर्म' यह शब्द 
पीछे मे ही प्रसिद्ध हुआ प्रतीत होता है। प्राचीन नाम 'त्रमण धर्म' ही होगा । पीछे के कुछ प्राचायों के नाम के साथ भी 
'क्षमा श्रमण' विशेषण संलग्न है, जैसे जिनभद्वगणि क्षमा श्रमण, देवड्धिगणि क्षमा श्रमण भ्रादि। क्षमा श्रमण में श्रमण 
शब्द प्रधान है और वन्दन के सूत्र मे मुनियो व आचायों के लिए क्षमा ँ्रमण सम्बोधन उपलब्ध होता है। कुछ भी हो 
जैन धर्म का मर्म 'श्रमण' शब्द मे ही दिखाई देता है । 

समण (श्रमण ) शब्द के भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्सियों ने भिन्न-भिन्न भर्थ किये हैं और विभिन्‍न प्रत्थो मे यह विभिन्‍न प्र्थों 
मे प्रयुक्त भी हुआ है। श्रमण' का एक भर्थ है---समण -- उपशमन ग्र्थात्‌ दबाना, शान्त करता । भ्रमण का दूसरा ग्रर्थ होता 
है--सर्वेत्र सम--समान प्रवृत्ति वाला मुनि या साधु । कल्प सूत्र भ्रादि में जगह-जगह पर भगवान्‌ महावीर का सम्बोधन 
समर्ण भगज महाचीरे प्रादि के रूप में मिलता है। वास्तव में उसके मूल मे समदुष्टि, समता का उपासक, समत्व का प्रतीक, 
प्राणीमात्र को आत्मवत्‌--अपने समान समभने वाला,सब के साथ समानरूप से हित झौर सुख का व्यवहार करने वाला 
समता था समत्वरूप जीवन-धर्म वाला व्यक्ति का सम्बोधन 'समण” शब्द हो, यह अधिक उपयुक्त लगता है। ऐसा 
समत्व का उपासक व्यक्ति शान्त होगा ही भौर कषायों के उपशमन के बिना कोई भी व्यक्ति समत्व या समता पा नहीं 
सकता | अ्रतः दोनों भ्रये एक ही भाव के दो प्रकार की व्याख्या-रूप हैं। मैंने 'तमण' हाब्द को जैन धर्म का मूल माना है, 
उसका प्रधान कारण यही है कि श्रमण भगवान्‌ महावीर के सम्बोधन के रूप में ससण शब्द मिलता है एबं उनके निर्दिष्ट 
धर्म का पालन करने वाले साधुभों के लिए भी वही समण मिर्गथ विशेषण प्रयुक्त हुआ है। साधु सर्व-विरति भौर गृहस्थ 
देश-विरति है, किन्तु दोनों ही श्रमण धर्म के ही उपासक हैं। वे दोनों ही क्षमा भादि दा धर्मों के पालन करने वाले हैं। 
कमा प्रादि दश धर्मों की संज्ञा समभ भस्म है। स्थानांग सूत्र बे समवायांग सूत्र में दश बिहे समणे धस्मे पन्‍मते इस प्रार- 
मिमिक वाक्य के साथ उन ददा धर्मों का प्रतिपादन किया गया है। इससे भी समण धम्भ ही जैन धर्म का मूल नाम व सम- 
प्रात ही जेंत धर्म फा मम सिद्ध होता है । 


१६२ ] झाचार्यओ तुलसी झमिनस्दन प्रम्थ [ अतुर्य 


समत्य को साधना 


श्रमण शब्द का भ्र्थ समभाव व समता बाला प्रहण करने का एक दूसरा कारण भी है कि तीर्थंकर जब सर्वे 
सम्बन्ध-परित्याग करके चारित्र-धर्म स्वीकार करते हैं, तब उनका पहला प्रतिज्ञा वाक्य होता है फरेमि सामाइय सब्यं 
सावज्ज झोग पद यकलामि प्र्थात्‌ मैं सामायिक करत! हूँ, सर्व सावश योगो का प्रत्याख्यान करता हैं। झागे के वाक्यों में 
उसकी व्याख्या रूप मे कहा है कि यह प्रत्याख्यान तीन करण व तीन योग से भ्र्थात्‌ मन, बचन, काया , करने, कराने व भनु- 
मोदन--इन नव भगो से करता हूँ। झ्रपती आत्मा को पाप कार्यों से छुडाता हूँ ।' इसमे मूल प्रतिज्ञा सामायरिक करने की 
ओझर सावश्य योग के प्रत्याख्यान की है। इसमे पहला वाक्य विधेयक और दूसरा निवेधक है। विधि और निषेध, दोनो 
का सम्बन्ध एक दूसरे के पुरक रूप मे बहुत ही घनिष्ठ रहता है। जो अ्रच्छा कार्य करता है, उसे बुरे को छोडना होता है, 
जो बुरे को करता है, उसे भ्रच्छे को छोडना होता है। सावद्य योग समभाव मे बाधक है, क्योकि सावद्य योग जोव में विष- 
मता नाते है, उसे प्रशान्त बनाते हैं। भ्रत 'सामयिक करता हैँ ।' इस विधेयक वाक्य के साथ सावच्य योगो का त्याग 
प्रावश्यक हो जाता है। इसलिए इस नि्षेधात्मक वाक्य का उच्चारण करना प्रावध्यक है एवं वह पूर्व प्रतिज्ञा का पूरक 
है। वास्तव में ये दोनो ही शब्द एक ही भाव को व्यक्त करने वाले है। प्रथम विधेयक्र वाग्य 'साममिक करता हु यही 
मूल है, विधेय है, दूसरा निषेधक वाक्य उसका पूरक है। 


छारित्र 


पाँच प्रकार के चारित्र मे पहला चारित्र सामायिक चारित्र है। पाँच महाद्वत की प्रतिज्ञए तो उसके बाद दूसरें 
छेदोपस्थापनीय चारित्र ग्रहण करते समय ली जाती हैं, जिसे इ्वेताम्बर सम्प्रदाय में बर्तमान में 'बड़ी दीक्षा' कहते हैं । साधु 
और श्रावक के लिए अर्थात्‌ श्रमण या श्रमणोपासक के लिए जो नित्य झावश्यक कतेंव्य बतलाये है, उनमे पहला अ्रावश्यक 
कर्तव्य सामायिक का है | सामायिक का श्र्थ है--सममाव का लाभ, समत्व की उपासना, समता की साधना । तीर्थंकरों का 
जीवन समत्व का प्रतीक है। उनके न कोई दात्र है, न कोई मित्र, न कोई अच्छा है, न कोई बुरा । समभाव राग और 
हेष के भ्रभाव का सूचक है। राग और द्वेष दोनों विषमता के प्रतीक हैं। कम-बन्धन के ये ही दो प्रधान व भूल कारण है 
झौर इनका नाश ही 'मुक्ति' है। देष, राग भाव के कारण ही पैदा होता है, इसलिए राग को प्रधानता देकर तीर्थंकरों व 
केवलज्ञानियों का विशेषण “बीतराग' दिया गया है अर्थात्‌ जिनका रागभाव चला गया है । परम समत्व की वत्ति की 
साधना ही जिनके जीवन का लक्ष्य प्रतीत होता है, ऐसे वीतरागी राग-इंष के विजेता ही जिन कहलाते है। उनके उपासक 
ही जैन, उनके द्वारा प्रणीत झ्राचार धर्म ही जैन धर्म श्रौर उनकी तात्त्विक विचारधारा ही जैन दर्शन है । 

तीथथंकर स्वय पच महाकब्रत भ्रादि ब्रत नही लेते। उनके ब्रतो का समावेश सामायिक सूत्र में ही हो जाता है । 
वास्तव में पाँच महाब्रत झादि सभी ब्रत समभाव की साधना के सोपान है। जब समत्व की परिपूर्ण साधना कर तीर्थंकर 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेते हैं, तो उनकी वाणी का घोष यही होता है कि धर्म का द्वार सबके लिए खला है। जाति-पाति के 
भेद-माव और उच्च-नीच के भेद-भाव परिहाये है। उनका समवसरण समस्त मानवों के लिए ही नही, प्रपित पशु-पक्षियो 
के लिए भी खुला रहता है। जो भी श्राये--राजा हो या रक, पुरुष हो या स्त्री, ब्राह्मण हो या शूद्र, सबके लिए उनकी 
वाणी समान रुप से प्रचारित होती है। प्रत्येक जीव मे वे सिद्धत्व या परमात्मा का दर्शन करते है। उनके सिद्धान्त इतने 
ऊँचे हैं कि तीर्थकरत्व का ठेका वे स्वय नहीं लेते । कोई एक विशिष्ट व्यक्ति ही परमास्मा है, ऐसा वे नहीं मानते | वे 
कहते हैं सत्तागत स्वभाव या स्वरूप की दृष्टि से सभी जीव सिद्ध के समान हैं। सिद्ध हो जाने पर तीर्थंकर या साघारण 
कैवली मे कोई अन्तर नही रहता । श्रतः भेद व श्रलगाव से जो विषमता का उदय होता है--दर्णन होता है वह वास्तविक 
नहीं, प्रारोपित व कल्पित है। सभी जीवो को समान रूप से परमात्मा का पद प्राप्त हो सकता है। ह 


१ श्रप्पाणं बोसिरामि। 
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पाँच सहात्नत 

तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर ने भ्रपने युग में देखा कि व्यक्ति-व्यक्ति में बड़ा भेद हो गया है। ब्राह्मण और शुद्र, 
स्‍त्री, पुरुष व पशु प्रादि जीवो में इतनी ऊँच-तीच की भेद-भावना रूढ़ हो गई है कि ब्राह्मण के वस्त्र के स्पशे-मात्र से शुद 
मारने का पात्र हो जाता है। स्त्रियों को पुरुष निर्जीव की भाँति समर व्यवहार करते हैं। दास भौर दासियों को तो मुँह 
ऊँचा करने का भी श्रधिकार नही है। पशु तो मनुष्य के भक्षण व बलि के लिए ही जन्मे हैं। इस तरह की विषमता को 
व्याप्त देखकर उन्होंने अहिसा का पपूर्व सन्देश प्रचारित किया । इन विषमताझों को नष्ट करने का अमोध उपाय उन्होने 
अहिसा में ही देखा । यद्यपि प्रहिसा एक निषेधात्मक शब्द है, पर उस समय चारों झोर जो हिंसा का ताण्डव नृत्य हो 
रहा था, उसका निवारण करने के लिए इस निषेधात्मक वाक्‍्य--भ्रहिंसा की ही आवश्यकता थी। उसके साथ उसका 
विधेयक रूप भी उन्होंने रखा था, वह था--सब जीवो के साथ मंत्री-सम्बन्ध।' सबको प्रपने ही समान समभने श्रौर 
उनमे अ्रच्छा व्यवहार करने का सन्देश भ्रहिसा के प्रन्तहित था ही। प्रनुकम्पा, दया दान आादि अहिंसा के ही पर्याय है । 

सब ब्रतो में भ्रहिसा को पहला स्थान दिया गया है--इसका यही कारण है कि वह समत्ड की पहली और सीधी 
सीढी है। भगवान्‌ महावीर ने कहा--कोई जीव दुखी होना नहीं चाहता, मरना नही चाहता । तुम्हारे समान सभी को 
जीवन प्रिय है, सुख प्रिय है, प्र्थात्‌ समस्त जीवों में चैतन्य की एक-सी व्याप्ति है। इस एकता और समता को पहचानो, 
श्रात्मौपम्थ भावना से सबके साथ मेत्री का सम्बन्ध जोड़ो; श्रात्मीयता बढ़ाशो । तुम जिन जीवो को श्रपना आत्मीय कहते 
एबं मानते हो, उन्हे मारते नही हो, सताते नहीं हो, तो उस झात्मीयता का विस्तार प्राणीमात्र तक व्याप्त कर दो । फिर 
कोई बध्य और दु ख देने योग्य रहेगा ही नहीं। भहिसा की साधना करने वाला साधक राग-द्वेष को कर्मों का बीज या 
मूल जानकर समभाव रखता है। जितने-जितने झशो में राग व ढेष की कमी होगी या उनका नाश होगा, उतने-उतने 
भ्रणों मे समता का विकास व प्रकाश होगा, यह नि.सशय है। अहिसा के द्वारा हम समस्त प्राणियों मे समवुद्धि प्रचारित 
करते हैं। इसमे स्पष्ट है कि दूसरों को तुच्छ, हीन, नीच व धृणा-योग्य समझना हिसा है, क्ष्योकि इनमें विषमता का भाव 
व्याप्त है। श्रहिसा समता की सीढ़ी है; श्रतः सबसे पहले समभाव की साधना का आरम्भ भ्रहिसा से माना है।' अन्य चारो 
ब्रत अहिसा के ही पूरक रूप हैं या उसकी पुष्टि करने वाले हैं । 

दूसरा ब्रत है--असत्य का त्याग । मनुष्य प्रसत्य चार कारणों से बोलता है--क्रोध, भय, लोभ व हास्य । ये 
चारो राग-ढेष के ही भेद हैं। इससे विषमता बढ़ती है, हिसा होती है । 

तीसरा ब्रत--चोरी न करना है। दूसरे को क्षीण बनाकर भ्रपने को समृद्ध बनाना, यह विषमता का बढ़ना ही 
है। गांधीजी ने कहा है--प्रावप्यकता से भ्रधिक सग्रह करना चोरी है । तुम्हें प्रधिक सग्रह का भ्रधिकार नही हैं, भ्रत वह 
सामाजिक भ्रपराध है। दूसरे भ्रमावग्रस्त रहे, दुख भोगें और तुम उनके उपयोग व भोग की वस्तुओं पर भ्रधिकार कर 
लो झौर संग्रह करते जाझो; यह व्यक्ति व समाज दोनो की दृष्टि से ग्पराध है--बिषमता बढाने वाला असस्कर्म है ।' 

लौथा वब्रत--मंथुन का परित्याग है। जैन झ्ागमो में केवल स्त्री-पुरुष के मैथुन सम्बन्ध को ही परिहाय॑ नहीं 
माना गया, पर काम एवं भोग, इन दो शब्दों में पाँचों इन्द्रियों के विषयों का समावेश करके उनका विकारों से भ्रलग 
रहना ही ब्रद्मचर्थ माना गया है। पाँचों हरिद्रियों के विषयों पर लुभा जाना, उनके उपभोग के लिए लालायित हो जाना, अपने 
समत्व को लो बैठना हैं, विषमता को बढ़ावा देना है; क्योंकि राग-देंष ही विषमता के मूल खोत है। राग-भाव के बिना 
विषय-भोग की प्रवृत्ति हो नहीं सकती । भ्रतः समता की साधना के लिए ब्रह्मचर्य भ्रत्यावश्यक है। 

परिय्रह तो स्पष्ट-हूप से ही विषमता का सबसे बड़ा प्रतीक है, क्योकि जैन श्रायमों में मूर्च्छा को ही परिग्रह की 
संज्ञा दी है भर मूर्ज्छा, भासक्ति, तृष्णा, ममत्व ध्रादि को राग को सन्‍्तान माना है । सम्रह-बृत्ति से बाह्य रूप मे भी विषमता 
१ लिलि से सूववभूएसु । 
२ समता सब मूतेधु। 
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बढ़ती है। एक के पास साधन-सम्पत्ति का देर लगा रहे व बढ़ता रहे भौर दूसरे प्रभावप्रस्त रहें, भूले-प्यासे व नगे 
रहे; उनके लिए रहने को मकान न हो, जीवन-यापन दुष्कर हो जाये, यह धनी एवं गरीब की विषमता की खाई तो स्पष्ट 
ही है। सम्पन्त व्यक्ति को देखकर अभावी व्यक्ति के हृदय मे विद्रोह व सघर्ष की ज्वाला भभकेगी ही। दूसरी झोर 
सम्पस्न व्यक्त अपने को समृद्ध मानकर भ्रहकारी बनेगा। दूसरो की दीन, हीन व नीच मान लेने से उनके प्रति तुच्छुता व 
घृणादि के भाव उदित होगे ही। प्रत दोनों के जीवन विषम बन जायगे । कलह, विवाद, विद्रोह, देष, फ्रोध, संघर्ष या युद्ध 
का मूल ममत्व-रूप परियग्रह ही है । 

इस प्रकार पाँचो महाद्रतो का मूल उद्देश्य समता की साधना है--बीतराग-भाव की वृद्धि करता है। वीवराग- 
भाव को बढाते-बढाते जब साधक पूर्ण समदर्शी पद तक पहुँच जाता है तो उसबी ग्रात्मा ही परमात्मा बन जाती है। यही' 
परम पुरुषार्थ है, जीवन का परम व चरम लक्ष्य है। यही निर्वाण या मोक्ष है। 





जैन दर्डान का अनेकान्तिक यथार्थवाद 
श्री जें० एंस० झवेरी, बो० एस-सी ० 


मानव-मस्तिष्क की यह भी एक विशिष्ट प्रकार की वृत्ति रहती है, जबकि वह सोचता है, “किसी भी वस्तु का 
अ्रस्वित्व क्यों है? 'जब हम अस्तित्व सम्बन्धी तथ्य पर एक समस्या के रूप मे विचार करते है,तो क्या हम किसी पारमाथिक 
प्रथवा अनुभवातीत अतीन्द्रिय (77287050४॥05709]) समाधान की खोज करते है श्रथवा व्यावहारिक या अझनुभव- 
गम्य (8779॥707& ) समाधान द्वारा स्वय विश्व के भीतर ही विश्व की व्याख्या कर सकते है ? पाश्चात्य दाशंनिको की 
एक परम्परा में ऐन्द्रिय ज्ञान की सामाग्रो के भीतर रहकर अ्नस्तित्व की हस समस्या पर विचाह किया गया है। श्ररस्तु 
(/78(040 ) से आरम्भ होकर यह विचारधारा एव्विनाज (/८थृएां॥85) तथा अन्य रचिन्तकों के साध्यम से मध्य 
युग तक था पहुंची, डेकाट्टंस (/20०87८४), स्पिनोजा (5999028) और लीबनिज ([.,०४0॥72) द्वारा पुनर्जीवित हुई , 
काण्ट ने इसमे प्रामूलचूल परिवर्तन किया श्रीर इस शत्ती मे रसेल (४०७४५८॥|) की कृतियों मे भी यह विद्यमान है । दूसरी 
ओर झनेक भारतीय दार्शनिक एद्ध तियो में इस समस्या का समाधान विश्युद्ध निगमनात्मक पद्धति द्वारा ढंडा गया, प्र्थात्‌ 
वह पद्धति जिसमे प्राग-अनुभव तक से सत्य बया होना चाहिए--इसका निगमन होता है। जन दर्शन ने सम्भवत एक 
अद्वितीय तस्व-मैमासिक चिन्तन पद्धति का विकास किया है, जो कि उनकी अपनी श्रपूर्व ज्ञान-मीमासा पर आश्रित है, 
जिसभे मानवी ज्ञान-क्षेत्र के अन्तगेत अनुभव एवं पारमार्थिक, दोनों प्रकार की अनुभूतियों को स्थान दिया गया है। 
उनके मत से, सर्वप्रथम, वास्तवता (२८४॥(४ ) स्वसत्तामय (5०-०४५५७॥8 ) है, स्वसंगल झौर अपने आप मे पूर्ण है। 
अपने अस्तित्व के (लिए यह किसी बाह्य पदार्थ पर निर्मर नही है। दूसरो बात यह है कि जैन-दर्शन सब प्रकार के निरपेक्ष- 
वाद प्रथवा एकान्तवाद से मुक्त है। प्राग-पअनुभव तके के समर्थन मे यह पद्धति भ्रजुभवों की सामान्य बौद्धिक व्याख्या 
की उपेक्षा नहीं करती । उनके प्रयोगवाद झथवा अनु भववाद के साथ तर्क-सगत दुष्टिकोण घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध है । 

जैनदर्शन के ज्ञान सम्बन्धी सिद्धान्तों झथवा पूर्ण तत््व-मीमासा की विस्तृत चर्चा करना हस लघु लेख मे सम्भव 
नही है| यहाँ केवल सक्षेप में द्रव्य, गुण और पर्याय की समस्याश्रो के विषय में जेनदर्शन के भ्रनेकान्तिक यथार्थवाद के 
प्रयोग का विवेचन किया गया है। 


पर्याष 


दर्गनशास्त्र के सम्पूर्ण क्षेत्र मे भ्रस्तित्व अथवा सत्ता के अविरत परिवर्तत ने एक समस्या उपस्थित की हुई है । 
यह न केवल प्राबीनतम समस्याझ्रों में से एक है भ्रपितु प्रलस्वतम समस्याप्रों में से भी एक है । सीधे-सादे शब्दो मे इसे हम 
यों कह सकते हैं--बया निस्यस्व ही वास्तविक है भ्रथवा परिवर्तन ही प्रथवा दोनों ?” अ्नुभवगस्थ जगत का यह एक 
सामास्य लक्षण है कि एक ही पदार्थ में समय-प्रवाहु के साथ-साथ निरन्तर रूप से विभिन्‍न स्थितियों एक के बाद एक उप- 
स्थित होती रहती है। यह इसलिए होता है कि परिवर्तित होने वाला स्व झल भी वही पुराना स्व' है श्रौर उसके परि- 
घर्तेम से हेम भानन्द प्रधवां दुःख का बनुभव करते हैं। यदि भ्रपने स्व मे प्रत्येक उत्तरोत्तर परिधर्तत के साथ हम पूर्ण 
रुप से नये हो जायें, तो झब्छा या बुरा जो भी परिवर्तन होगा, बहू हमारे उल्लास झौर कष्ट का कारण नही होगा । इस 
प्रकार यहूं तथ्य कि कैवल निविशेष और नित्य में ही परिवर्तत हो सकता है, सव पर्वायों या प्रिवर्तनों के विषय में विरोधा- 
आस उत्पत्त कर देता है। ह 
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जो नित्य है, उसी मे परिवर्तन हो सकता हैं--इस विरोधात्मक विचार ने द्शनशास्‍स्त्र के इतिहास को विभिन्‍न 
प्रकार से प्रभावित किया है। यूनानी दर्शन के प्रारम्भिक काल मे झ्रणुवादी भोतिकशास्त्रियो का यह पथ-प्रदश्शक सिद्धान्त 
था। बाद में पारमेनाइडस इस चरम मतवाद पर आ गये कि नित्य और एकरूप वास्तवता में परिवर्तत प्सम्भव होने के 
कारण परिवतंन मात्र ऐेच्द्रिय भ्रान्ति है। तत्पश्वात पुन एम्पोडोकलस ने प्रत्यक्ष पर्यायत्व की पारमेनाइडस द्वारा की गई 
झालोचना के साथ सगति बंठाने के लिए ग्राकाश मे तत्त्वो श्रथवा परमाणुशरो के पुनरवेर्गीकरण का सिद्धान्त प्रस्तुत किया । 
प्लेटो ने ग्रधिक विकसित स्तर पर उठ कर सत्ता भ्रथवा प्रस्तित्व के दो प्रकार बताये--एक तो वाघ्तविक, जो कि भ्रपरि- 
वर्तनशील, शाश्वत और स्व-निविशेष है भर दूसरा केवल प्रतीयमान, जोकि परिवर्ततशील और भ्रस्थिर है। फिर भी 
प्लेटो यह स्पष्ट करने मे असफल रहा कि सत्ता के ये दो प्रकार--नित्य और अनित्य--पभ्रन्ततोगत्वा किस प्रकार सम्बद्ध 
होते है । 

इसी प्रकार उक्त विरोधामास को हल करने के लिए इसकी सत्यता से ही इन्कार कर देने के प्रयत्न भी कम 
नही हुए है । परिवर्तन को निर्मल व भ्रान्ति-रूप मे प्रतिपादित करना जहाँ इस प्रकार के प्रयत्नो की एक चरम सीमा 
प्रतीत होती है, वहा सतत्‌ परिवर्तन में नित्य निविशेष अथवा अन्तर्व॑तती एकत्व को स्वीकार करने से इन्कार करना दूसरी 
चरम सीमा प्रतीत होती है।' प्रथम वर्ग के लोग जहाँ एक आ्रोर प्रत्यक्ष अनुभूति की एकदम उपेक्षा करके भ्रपनी मान्यता 
का प्राधार प्रागू-प्रनुभव तक को बनाते है, वहाँ दूसरी भ्ोर दूसरा वर्ग केवल सतत परिवनेन को ही वास्तविक मानता 
हुआ ग्रपने इस सिद्धान्त की पुष्टि मे केवल प्रत्यक्ष अनुभूति को ही प्रमाण मानता है। इस दूसरे वर्ग का कहना है कि किसी 
भी वास्तविक अनुभूति में हमे केवल परिवर्तत और क्षणिकता का ही बोध होता है, हमे कभी भी किसी नितान्त अपरिवर्तेन- 
शौल वस्तु की अनुभूति होती ही नही है । 

भ्रनेकास्तवादी जैन दर्शन एकान्त नित्यता अथवा पूर्ण लय को स्वीकार नही करता । उसके मत से नित्यत्व और 
अनित्यत्व, दोनो ही गुण एक ही द्रव्य मे सहवर्ती होते हैं। जैन दर्शन का यह तर्क है कि भ्रनुभव न तो हमे केवल अपरि- 
वर्तनशील तत्त्व के स्थायित्व का बोध कराता है और न हमे स्थायित्वहीन परिवर्तन का ही कभी बोध कराता है । हमारी वास्त- 
विक श्रनुभूति तो निविशेषत्व और भअस्थायित्व दोनो ही रूपो को सम्मुख ला देती है। इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रनुभव उपर्युक्त 
एकान्तवादी धारणाओं की जरा भी पुष्टि नही करता । इन घारणाओं का भावात्मक पअप्रामाण्य तो स्वय उनकी प्रपनी 
प्न्तवर्ती असगति मे विद्यमान है। प्रत्येक परिवर्तन किसी-न-किसी वस्तु में भ्रथवा किसी-स-किसी वस्तु का परिवर्तन 
होगा, जहाँ यह भाधारभूत निविशेष नही है, वहाँ परिवर्तन के लिए कुछ भी विद्यमान नही है। इसलिए निविवेष प्रथवा 
नित्य से पृथक्‌ अपने-आप में 'परिवर्तन' भ्रसम्भव है। 

जैन दर्शन की विचारघारा इस प्रकार 'प्रनेकान्तिक यथार्भवाद' शुन्यवाद / 
है भ्ौर न एकान्त शाइवतवाद का, उसकी व्याख्या के 3 है 20332 (2० 33 किक के कम 
में ये दोनो चरम सीमाए वास्तविक है। कक] 

जन दर्शन का मूल सिद्धान्त है 'परिणामी-नित्यत्ववाद ।' जहाँ एकान्तवादी समान झ्राकाश-काल में एक हो 
वास्तवता मे नित्यत्व और प्नित्यत्व, दोनो की प्रतीति झात्म-विरोधी समभते हैं, वहां प्रनेकान्तवादी जैन दक्ष 
कि किसी को भो इस सत्य को स्वीकार करने से घबराना नही चाहिए, क्‍योंकि पदार्थ क *। कक 

» ! सहज धर्म ही ऐसा है झौर हमारे 

सामान्य भ्रनुभव से भी इसी तथ्य की पृष्टि होती है। 

इस प्रकार जैन दृष्टिकोण के झनुसार पर्याय या परिवर्तन भ्रस॒द्‌ नही, भ्रपि मे 
भौर इस प्रक्रिया मे निविश्वेष उतना ही भ्रनिवार्य है, जितना कि झनुृक्रमण । गा हो बरिमार गज 
जितना कि स्थायित्व। पर्याय तो वस्तुतः घटनाओं का भ्रनुक्रमण है जिसको जोड़ने वाला प्राधार एक ही निविशेष है। 


१ प्रथम निरपेक्षवादी ग्रयवा एकाम्तवादी मतवाद में बेदान्तियों शोर ईशीडिक्सों ने उल्जेलनीय मोगदान 
जबकि दूसरे मतवाद में बोड़ों प्रोर हेराक्लीटस के शिष्यों का योगदान रहा है। ७2 





प्रंईशाय ] जैन द्शत का भ्रगेकारितिक यवार्भवाद [ १६७ 


किसी वस्तु के जीवनकाल का निर्माण करने बाली सतत प्रवाहशील उत्त रोसर अभ्रथवा अनुकरमिक अवस्थाए ही 
है भर वे ही वस्तु की रचना को भ्रभिव्यक्त करती हैं। किसी वस्तु की रचना को समझना उसकी अवस्थाओं के अ्नुक्रमण 
की कूजी प्राप्त कर लेना है भौर यह हृदयगत कर लेना है कि किस नियम के भ्राधार पर प्रत्येक अवस्था अपनी उत्त रवर्ती 
अवस्था को स्थान देती है। 

तत्त्व में अनुक्रमण के इस समाहार को परिवर्तन के रूप में हृदयगम कर लेने पर, वह (परिवर्तन) न तो 
विरोधाभास रहता है और न ही पर्याय ऐसा रह जाता है, जो कि बुद्धिगस्थ न हो। पर्याय किसी भी एक पूर्ण तत्व का 
निर्माण करने वाले ग्रनेकत्व के अस्तित्व का केवलमात्र तर्ब-संगत परिणाम है । 


गण 


परिवर्तनों की श्खला में निरन्तर जो निविशेष व्याप्त रहता है, वह द्रव्य भी हो सकता है, गण भी ।" इससे 
हमारे सम्मुख द्रव्य भ्ौर गृण तथा उनके पारस्परिक सम्बन्धो की समस्या उपस्थित होती है। जिसे हम 'एक वस्त' कहते 
है, उसमे एकत्व विद्यमान होने पर भी प्रनेक गूण बताये जाते हैं। उदाहरणार्थ --एक भौतिक पिण्ड ही लीजिये, एक ही 
समय में वह श्वेत है, चमकदार है, कठोर है भौर गोल है, श्रथवा एक साथ वह हरा, कोमल भ्रौर स्निग्ध है। समस्या यह 
है कि एक ही वस्त के जो अझनेक गण बताये जाने है, वह एक साथ उन्हे कंसे धारण किये रहता है। इस सम्बन्ध में हमे श्रनेक 
प्रकार के सिद्धान्त उपलब्ध है, उनमे से कुछ पर हम यहाँ सक्षेप मे विचार करंगे | 
(क) एक स्पष्ट सिद्धान्त है, जिसमें पदार्थ को उसके गुणों से पूर्ण रूप से अ्रभिन्‍्तन कर दिया जाता हे अ्रथवा 
जैसा कि सामान्य रूप से किया जाता है, पदार्थ को उन कुछ गुणों (गण-समूह) से अ्रभिन्‍्न कर दिया जाता है, जिन्हें 
विशेष रूप से महत्त्वपूर्ण भथवा अधिक स्थायी माना जाता है। उस प्रवस्था में इस मूल गुणसमूह' को ही पदार्थ के रूप 
में ग्रहण किया जाता है भ्रौर कहा जाता है कि उसमे कुछ कम स्थायी 'गौण' गुण भी है। 
इस सिद्धान्त के विषय में जैन दर्दान का कहना है कि उसे इस सिद्धान्त को प्रयोगवादी विज्ञान की एक काम- 
चलाऊ परिकल्पना के रूप भे स्वीकार करने मे कोई श्रापत्ति नही है; परन्तु जहाँ तक द्वव्य और गुणों के पारस्परिक 
सम्बन्धों की तत्व-मंमासिक समस्याभ्रों के समाघान का प्रहन है, इस सिद्धान्त में स्पष्टत गम्भीर आ्रापत्ति फी बात है। 
सर्वप्रथम यह सिद्धान्त केवल भौतिक पदार्थों पर ही लागू होता है श्लौर केवल उन्हीं की श्रवस्थाओं या स्थितियों की 
व्याख्या कर सकता है। दूसरा, मूल गुणों का सम्बन्ध भी ठीक उसी प्रक्कार वणित कर दिया जाता है, जिस प्रकार गौण 
गूणों का और इस समस्या के समाधान रूप मे जो पृथकत्व प्रस्तुत किया जाता है, वह ठीक वही ले जाता है जहाँ हम 
पहले से ही थे । वस्तु में श्राकार, सहति, घनत्व ठीक उसी प्रकार है जिस प्रकार उसमे भार, स्वाद शौर रग है । इसके 
साथ ही यह सिद्धान्त बुद्धिसगत रूप से इस प्रश्न का उत्तर देने मे प्रसमर्थ रहता है कि मूल गण किस प्रकार गौण गुण 
धारण करते हैं । मूल गुणों को स्वतन्त्र द्रव्य के रूप मे बताने का श्रौर गौण गणो को केवल स्वानुभूतिमुलक बताकर उपेक्षा 
कर देने का प्रयत्न किसी सनन्‍्तोषजनक परिणाम की प्रोर नही ले जाता । मूल गुण भी अनियाये रूप से किसी और ग्रधिक 
खरम तत्व के गुण के रूप मे ही हो सकते है। इसके भ्रत्तिरिक्त केवल भनुभूति के द्वारा हमे मूल गुणों की स्वनन्त्र उपलब्धि 
भी नही होती; हम कभी भी विस्तार भ्ादि मूल गुणो को उक्त गौण गुणो से पृथक--स्वतन्त्र रूप में प्रनुभव नही करते। 
१ जससणं पत्मवाणं तु उभपो भसत्सिया भवे । 
--उत्तराध्ययन सूत्र, २८।६ 
२ सामास्य-हूप से पदायय के वे यागितिक गृण मल गुण माते जाते है, जिनका विशान कौ यांजिक भौतिकी में मोलिक महत्त्व 
है । विस्तार, झाकार, संहति झादि मूल गुणों में से कुछ हैं, अबक्ति स्वाद, गंघ, रंग झादि गोण गुण है । साथ ही यह भो 
कहा जाता है कि स्वाद, भंथ झादि गोण गुण हुमारो स्वेदनशोलता में होने बाले स्वानभूतिमूलक (5५००८७४०) 
परिवर्तन हैं, जो हमारी इग्दिथों पर पड़ने बाले भूल गुभों के प्रभाव के कारण होते हैं। 


१६८ ] प्राचार्यभी तुलसी प्िनस्दन प्रत्थ [ अतु्ण 


(ख) कभी-कभी उपयुक्त दृष्टिकोण के विकल्प मे एक दूसरी विचारधारा रखी जाती है। इस विचारधारा 
के भ्नुसार द्रव्य एक ग्रज्ञान '्राश्नय के रूप में है और गुण इसमे से भ्रव्यक्त प्रकार से 'प्रवाहित' होते हैं। इसलिए, इस 
विचारधारा का प्रतिपादन है कि द्रव्य के सम्बन्ध मे हम कुछ भी नहीं जानते है, श्र्थात्‌ हम यह नहीं जान सकते कि 
'ददार्थ' वस्तुत क्या है, हम तो केबल उसकी उपाधियों या गणी अथवा उसकी अभिव्यक्तियों को जानते हैं! भ्रत्र, इस 
प्रकार के प्राक्रय और उससे 'प्रवाहित' गुणों का जो सम्बन्ध कल्पित किया गया है, वह बुद्धिगम्य नही है। बयोकि गुणों से 
पूर्णत. रहित द्रव्य या प्राश्रय हो ही नही सकता। जो द्वव्य सर्वथा ही गुण-शून्य है, वह तो केवल भ्रवास्तविक विविक्त 
विचारणा है, द्रव्य के एक ऐसे पहलू को छोड कर हम इस धारणा पर पहुँचते है, जो कि वास्तविक भ्रनुभव मे द्रव्य से 
प्रविच्छे प्रतीत होती है श्रौर इसलिए यह विचारणा सम्भवत विधिसम्मत नही है। उसे श्रवंध कहने का तात्पयं यही है 
कि हम पदार्थ की मौलिक वास्तवता के दृष्टिकोण से उसे प्रस्तुत करते हैं । 

(ग) यही श्रार्पत्त न्याय-वैशेषिक के समवाय सिद्धान्त' पर भी लागू होती है । इस सिद्धान्त के ध्नुसार द्रव्य 
अपने गुणों से नितान्त भिन्‍न है। यह कहा जाता है कि गृण भर द्रव्य 'समवाय सम्बन्ध से जुड़ते है श्रौर स्वय समवाय भी 
द्रव्य और गुण की तरह भावात्मक वास्तविकता है। इससे भ्रागे उक्त विचारधारा का कहना है--जब कि गुण अपने 
श्रस्तित्व के लिए द्रव्य पर निर्भर करता है, द्रव्य अपने-ग्राप ग्रपना अ्रस्तित्व बनाये रख सकता है। साथ ही यह सम्बन्ध 
झविलोमी है, प्रर्थात यद्यपि द्रव्य मे गुण हो सकता है, गुण मे द्रव्य नही होता । इस प्रकार न्‍्याय-वैशेषिक दर्शन यद्यपि 
द्रव्य को गुण के आश्रय के रूप मे तो स्वीकार करते है, परन्तु वे गुणो को द्रव्य की सहज प्रकृति के रूप मे स्वीकार करने 
मे हिचकिचाते है । 

इसके प्रत्युत्तर में जैनो का कहना है कि यदि गुण प्रपने द्रव्य से एकान्ततः भिन्‍न है, तो यह कहना प्रबंध 
होगा कि यह गुण द्रव्य का' है। यदि दो वस्तुए एक-दूसरे से एकान्तत भिन्‍न है, तो उनमे धर्म शोर धर्मो का सम्बन्ध 
नही हो सकता ।' इसके भ्रतिरिक्त समवाय को भी दो वस्तु के बीच की कडी नहीं समझा जा सकता, क्योकि किसी भी 
प्रकार से उसकी अनुभूति नहीं होती । पुन यह प्रश्न खडा होता है कि यह समवाय' द्रव्य 'मे' किस सम्बन्ध से रहता है ? 
यदि समवाय की सत्ता वहाँ एक प्रन्य समवाय द्वारा है, तो स्पष्ट रूप से वहाँ भ्रनवस्था दोष की उत्पत्ति हो जाती है। 

दूसरी बात यह है कि हम यह कल्पना नहीं कर पाते कि किस प्रकार से पहले तो कोई भी सुनिश्चित गुण या 
लक्षण धारण किये बिना ही द्रव्य अस्तित्व' रखता है और फिर बाद मे समवाय की सहायत। से कैसे गुण प्राप्त करता है 
प्रथवा भ्रपनी सत्ता के विशेष पर्यायो को धारण करता है। किसी निश्चित रूप में 'हुए' बिना न तो कोई कुछ हो सकता है 
अथवा न विद्यमान रह सकता है झौर यह किसी निदिचत रूप मे होना ही ठीक वही है जिसे हम द्रव्य का 'गृण' कहते है; 
इसलिए हम वस्तु के भ्रस्तित्व' को उसके निश्चित रूप में होने' से पृथक नहों कर सकते। श्रर्थात न तो ह्म “निश्चित 
रूप मे होने' को ऐसी वस्तु समझ सकते हैं, जो कि ग्रकस्मात्‌ 'प्रस्तित्व' पर प्रा पडी हो प्रथवा उससे उत्पन्न हुई हो, भौर 
न हम 'ग्रस्तित्व” को कोई ऐसी वस्तु मान सकते है जो कि 'निश्चित रूप में होने' से स्वंधा पृथक्‌ होकर या उसके खिना 
रह सकती हो । 

जेनो की मुख्य आपत्ति 'एकान्तिकता' के विरुद्ध है। गृण न तो द्रव्य से एकान्तत मिन्‍न्‌ हो सकते हैं भौर 
न द्रव्य के साथ एकान्तत' तदूप हो सकते है । गुण ही स्वय द्रव्य का स्वरूप बने बिना और भ्रस्तित्व बने बिना उससे द्रव्य का 
सम्बन्ध नही हो सकता।* जैन-दर्शन यह स्वीकार करता है कि गुण सदा बदलते रहते हैं, परन्तु बह निश्चय के साथ ॥ 
है कि गुणों मे परिवर्तन का होना द्रव्य के स्वरूप का विनाश नही है । कोई भी सत्तावान्‌ द्रव्य परिवर्तन के द्वारा ही भरने 
स्वरूप को बनाये रखता है। गुण भी भपने सदा परिवर्तनशील पर्यायों के द्वारा ही प्रपनी निविशेषता बन्णये रखते हैं। 


१ हेमचणाचार्य, स्याद्वावद गंबरी 
२३ सहभावी धर्मी गुण: । 
--भऔौ जेन सिद्धाग्त दौपिका, १३४० 


भ्रध्याव ] लेनदर्शभ का झ्गैकास्तिक वयांबाद , [ १६९ 


हसलिए द्रव्य भौर इसके गुणों के बीच सही सम्बन्ध है--भिस्ताभिन्‍न्नता का। अभिन्‍नता का तस्‍्त्व उसके नित्यत्व की 
अनुभूति की व्यास्या करता है, जबकि भिन्‍नता का तत्व उसके अनित्यत्व की भ्रनुभूति की । 


द्र्न्य 


परिभाषा और प्रकार 


जैन दर्शन में वास्तवता या सत्‌ की परिभाषा है--जी उत्पाद, व्यय श्र प्रौव्य-युक्त होता है।' श्रर्थात्‌ जो 
उत्पत्ति और विनाश-रूप (अनन्त) परिवतंनों द्वारा सतत्‌ शाइवत ग्रस्तित्व बनाये रखने में समर्थ है। साथ ही दूसरी 
परिमाषा है--जो गुणों का भाश्रय है ।* प्रर्थात्‌ जो प्रनन्त गणो का भ्रसण्ड पिण्ड है । 

द्रव्य एक चरम वास्तवता ((8प7/&6 7८8॥0५ ) है, प्रत. उसकी व्याख्या इस प्रकार की जाती है--जो गुण 
झौर पर्यायों का आश्रय है ।* भ्र्थात्‌ जो गुण भ्रौर पर्याय, दोनी को घारण करता है । 

विश्व की सभी वस्तुओं को निम्न पाँच चरम द्रव्यो मे विभाजित किया जा सकता है -- 

१ धर्मास्तिकाय, २ प्रधर्मास्तिकाय, ३ भाकाशास्तिकाय, ४ पुद्गलास्तिकाय भश्रौर ५. जीवास्तिकाय । 

इन सवको 'भ्रस्तिकाथ” कहा जाता है, क्योकि इनमे से प्रत्येक केवल एक प्रदेशात्मक या एक बिन्द परिमाण 
बाला नहीं है, अपितु भ्रनेक प्रदेशात्मक एक अखण्ड द्रव्य है।* इन द्रष्यों के गुण-पर्यायों का सक्षिप्त विवेचन यहाँ किया 
गया है । 


धर्मास्तिकाय झोर अ्रधर्मास्तिकाय 


जन दर्शन की तस्व-मीमांसा के प्रतिरिक्त प्रन्य किसी भी तत्त्य-मैमासिक पद्धति में भर्मास्तकाय और अ्रधर्मा- 
स्तिकाय का मौलिक तत्त्वों के रूप मे निरूपण उपलब्ध नहीं होता | विज्ञान मे एक ईथर नामक तत्त्व का अस्तित्व स्वीकार 
किया गया है, जो गति के प्रसार में माध्यम-रूप से सहायक बनता है । धर्मास्तिकाय-प्रधर्मास्तिकाय को तुलनात्मक दब्दा- 
वलि में धन ईथर भौर ऋण ईथर भी कहा जा सकता है । 

जैन दर्शन भ्रपनी इस मान्यता के पक्ष में यह तक॑ उपस्थित करता है कि किसी भी गति के लिए माध्यम का 
अस्तिर्व होना ही चाहिए। वह माध्यम भी ऐसा होना चाहिए जो-- 

१ सर्वलोक व्यापी हो, २ स्वयं भ्गतिशील हो, भौर ३. भ्रन्य गतिशील पदार्थों की गति मे सहायक हो ! 

धर्मास्तिकाय इन तीनो शर्तों की पूर्ति करता है। प्रत' कहा गया है--धर्मास्तिकाय की सहायता सुक््मतम स्पन्दन 
में भी भ्रनियाय॑ है।' यह तो स्पष्ट है ही कि गति और स्थिति, दोनों एक-दूसरे को सापेक्ष श्रवस्थाएं हैं भौर इसलिए 


१ उत्पादथ्यवप्रौष्यमुक्त सत्‌ । ४ 

--सस्‍्चवाष सृत्र, ५२६ 
२ गुजाभाभातसरी रव्य । 

“-उत्तराध्ययम सूत्र, २८६ 
है धुणपर्यायाशयों हम्यम्‌ । 

जाए सिद्धान्त दौषिका, १ हि 
४ ध्माव्यर्माकाहपुशगलजीबास्तिकाया द्रध्याणि। 

“-बही, ११ 


४ काल को भी पध्मों की सूची में छठे ए्रभ्य के रूप भें रखा जाता है, पर बह प्रत्तिकाय नहीं है। उष्टध्य, चही, १३२ 
६ भगबती पृत्र, रै३४४।४४१९ 


१७० ] स्ाचायंभी तुलसी धमिनस्दन प्रस्य [ चहुष 


अ्रधर्मास्तिकाय का भ्रस्तित्व भी स्वत सिद्ध हो जाता है। इन दोनो में से प्रत्येक दृब्य-- 

ब्रव्यतः--एक, अखण्ड, समरूप और श्ररूपी (वर्णादि रहित) है, तथापि प्रसख्य प्रदेशात्मक है । 

क्षेत्रलः--सर्वव्यापी है, किन्तु लोक से बाहर--भ्रलोक मे नही है। वस्तुत तो यह लोक की सान्तता का प्रमुख 
कारण है। 

कालत --शाइवत है, भ्रनादि-अ्रनन्त है, क्योकि पुदूगल और जीव, दोनो द्रव्यो के भ्रस्तित्व एव गति-स्थिति 
झनादि-अनस्त है । 

भावत:--चतन्य रहित है एवं इन्द्रियग्राह्म नही है। 


धाफाशास्तिकाय 


जैन दर्शन प्राकाशास्तिकाय (5040८) को एक वस्तु-निष्ठ वास्तवता (00]०८०४४6 उध्थ9) के रूप में 
मानता है। यह प्रन्य सभी द्रव्यो को ग्राश्रय देने वाला है, श्रतस्त ग्रसीम है, ग्रनस्त प्रदेशात्मक है। इसके प्रतिरिकत प्रन्य 
द्रव्य सान्त-ससीम हैं, अत समस्त भ्राकाञ मे व्याप्त नही होते । प्राकाश का वह भाग, जो अन्‍य द्रव्यो द्वारा अ्रवगाहित 
होता है, 'लोक' प्रथवा 'लोकाकाश' कहलाता है। हम इसको क्रियाशील विश्व भी कह सब ते है। यह सान्‍त है और इसके 
चारों श्रोर सभी दिशाओं में अ्रलोक-श्राकाश है, जो निष्क्रिय एवं श्रनन्त-अ्सीम है। सभी द्रव्य लोक में होते है, जबकि 
प्रलोक केवल झ्राकाशमय ही होता है ।* वस्तुत तो झ्राकाश एक ही द्रव्य है, किन्त धर्म-अधम द्र॒व्यो की सान्तता के कारण 
षड़ द्रव्यमय लोकाकाण भी सान्‍्त हो जाता है। 


पुदगलास्तिकाय 


जो प्रसिद्ध रूप में जड या मैटर (॥/(७(७) कहा जाता है, उसे जैन दर्शन पुदुगल' कहता है। 'पुदुगल' जैन 
दर्शन का पारिभाषिक शब्द है भर पृत्‌ -|- गल से बना है। इसका तात्पय है जो द्रव्य सयुक्त ([7080॥) और विभक्त 
(77507) होने में समर्थ है, बह पुदूगल है। पुदूगल के भ्रतिरिक्त भौर कोई भी द्रव्य इस क्रिया की करने मे समर्थ नहीं 
है, प्रत. यह पुद्गल द्रव्य का ही लक्षण है। 

पुदुगल द्रव्य भौतिक है, भ्रत उसके गुण भर पर्याय इन्द्रिय-गम्य हो सकते हैं। किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि 
भौतिक पदार्थों का अ्रस्तित्व ही ज्ञाता पर प्राधारित है। उनका भ्रस्तित्व तो वस्तु-सापेक्ष (00०८४४६) है ही, केवल 
उनकी पनुभूति इन्द्रियों पर प्राधारित होती है । 

वर्ण और भाकार, इन दो गुणों के सयोग से रूप भ्रथवा दृश्यता की उत्पत्ति होती है । जैन दर्शन के भ्रमसार जिस 
पदार्थ मे दृश्यता होती है, उसमे भ्रनिवायंतया गन्ध, रस (स्वाद) और स्पर्श के गृण भी होने ही चाहिए । दूसरे शब्दों मे 
जिसमे एक इन्द्रिय के द्वारा ग्राह्म गुण है, उसमे ग्रन्य तीनो इन्द्रियों द्वारा ग्राह्म गुण होते है । ह 

पुदुगल द्रथ्य ही एकमात्र ऐसा द्रव्य है, जो इन्द्रियो द्वारा ग्रहण किया जा सकता है। भ्रन्य द्वव्यों से पुदगल और 
भी कई दुष्टिकोणो से भिन्न है। उदाहरणस्वरूप एक झ्ात्मा (जीव), भ्राकाश, धमे और अ्धर्म--ये चारों द्रव्य प्रविभाज्य 
हैं भरौर अखण्ड है, जबकि परमाण* को छोडकर शेष पुद्गलो को विभाजित किया जा सकता है। इस प्रकार, केवल पुदूगल 


१ घड़द्रव्यात्मको लोक: । 
--भो जन सिद्धास्त दोषिका, १८ 
--बही, ११० 


“ही, ११४ 


२ प्राकाशमयोइलोकश: । 


३ श्षिभाफ्य परमाण:। 


भ्रध्माव ] लैम दक्षन का ध्रनेकान्तिक यवार्थधाद [ १७१ 


द्रब्य ही परस्पर सयुबत होने योग्य होते हैं। प्रकाश भौर अंधकार, छाया और प्रतिबिम्ब तथा शब्द भ्रादि भी पौद्गलिक 
ही है, यह प्रतिपादन वर्तमान वेज्ञानिक युग से ढाई हजार वर्ष पूर्व ही जैन दाह्दनिक कर चुके थे। भौतिक पदार्थ और ऊर्जा 
की द्विरूपता, जो स्यूटन के वेशानिक सिद्धास्तो मे मिलती है भर जिसका निषेध आधुनिक वैज्ञानिक करते है, जैन दर्शन के 
प्रनुतार केवल पर्यायों की द्विख्पता है, द्रथ्यत तो ऊर्जा भौर भौतिक पदार्थ दोनो ही पुद्गल है। 

परमाणु पुदूगल की चरम इकाई है, जो किसी भी प्रकार के बल प्रयोग से विभाजित नहीं किया जा सकता। 
परमाणु का ग्रादि, मध्य झौर श्रन्त वह स्वय ही है। परमाणुओों के मिलने से स्कन्ध बनते हैं। स्कन्धो के टूटने से छोटे 
स्कन्ध भ्रथवा परमाणु बनते है। दो, तीन, चार से लेकर भनस्त परमाणु के भी स्कन्ध होते हैं। सुक्ष्मतम चाक्षुष पदार्थ 
भी प्ननन्‍त परमाणुप्नों से बना हुआ होता है। परमाणु की गति, कम्पन, वेग भ्रादि सम्बन्धी विस्तुत विवेचन जेत दश्ेन में 
उपसब्ध होता है भौर प्राधुनिक विज्ञान के कुछ एक नवीनतम सिद्धान्तो के साथ भ्रदूभुत साम्य रखता है।* 


जोवास्तिकाय 


. जीव 'प्रात्मा' है, जिसकी वास्तवता स्वत सिंद्ध है। जीव की दो ग्रवस्थाएं हैं-- १ मुकत-अ्रवस्था, २ बद्ध- 
भ्रवस्था । दोनो प्रवस्थाञ्रो में जीव का भ्रस्तित्व वास्तविक' होता है। “मुक्ति” का अर्थ सम्पूर्ण विनाश' नही है और 
'बद्धता' मी केवल प्रपच्रमात्र नही है। 

मुक्त-भ्रवस्था की कल्पना के आधार मे 'मलिन-अवस्था' की कल्पना है। जीव की यह मलिनता का कारण है--- 
जीव और पृद्गल का भ्रनादिकालीन सम्बन्ध । जीव अपने स्वरूप में शुद्ध और पूर्ण है, किन्तु पुदूगल के साथ बद्ध होने के 
कारण विकृत हो जाता है। जेन दर्शन के अनुसार कुछ विशेष प्रकार के पुद्गल, जिसे कर्म-पुद्गल कहते है, जीव की यौगिक 
स्पन्दन क्रियाप्रो द्वारा भ्राकृष्ट होकर, जीव के प्रदेशों में घुल-मिल जाते हैं, ठीक वेसे ही जैसे लोह के साथ भ्ग्नि तथा दूध 
के साथ पानी ! बन्ध, सत्ता, उदय, उदीरणा आदि कर्मों की अनेक पग्रवस्थाए होती हैं। जीव की विकार-भावना जितनी 
तीब्र होती है, कर्मों का बन्धन-काल उतना ही भधिक दीर्ष प्रौर विपाक भी उतना ही भ्रधिक तीन होता है। कुछ समय 
पष्चात्‌ बंधे हुए कर्म-पुद्गल भ्रपना फल देते हैं प्रौर बाद मे पृथक्‌ हो जाते हैं । 

कर्मों के फल भी दो प्रकार के होते हैं--छुभ भौर अशुभ । शुभ फल देने वाले कर्म पुदूगल पुण्य भौर प्रशुभ फल 
देने वाले पाप कहलाते हैं। प्रच्छा स्वास्थ्य, उच्च कुल, धन-वैभव ग्रादि सासारिक सुखों का अनुभव पृण्य के निमित्त से 
होता है, जब कि बुरा स्वास्थ्य, नीच कुल, गरीबी पग्रादि दुःखो का ध्रनुभव पाप के निमित्त से होता है। पुण्य भौर पाप, 
दोनों ही पौदगलिक हैं भौर जीव से भिन्‍न हैं | भ्रत मुक्त दशा मे दोनों से ही मुक्ति हो जाती है। 

जहाँ बैदिक दर्शन 'बह्या| शौर जीव को एक-दूसरे से नितात्त अभिन्न मानता है झौर केवल ब्रह्म को ही 
वास्तविक, नित्य झौर प्रनन्त मानता है, वहाँ बौद्ध दर्शन झ्रात्मा के ध्रस्तित्व को क्षणिक मानता हुआ 'शून्य मे विलय' को 
'मोक्ष या निर्वाण' की सज्ञा देता है। जैन दर्शन प्रनेकान्तवादों है। वह न तो वैदिको के इस एकान्तवाद को स्वीकार 
करता है कि समग्र जगत के प्रपच भौर झनेकताभो के पीछे वास्तवता तो केबल एकमात्र बहा ही है तथा न ही बौढ़ो के 
इस एकान्तवाद को भी मान्यता देता है कि सब कुछ क्षणिक ही है। ज॑न दर्शन के भ्ननुसार जीव, जन्म-मृत्यु रूप भ्रनन्त 
परिव्तनों में से गुजरने के बाद भी नष्ट नही होता । जीव शुभाशुभ कर्मों को बाँधता रहता है प्रौर उसके फलस्वरूप सुख- 
दुःख मोगता रहता है तथा झन्तत. चरम मुबत-प्रवस्था को भी प्राप्त कर सकता है, जिसमे वह भ्रपने शुद्ध स्वरूप से 
भ्रवस्यित हो जाता है । 


१ विश्युत विवेचन के लिए ड्रदध व्य, 


बत थि098999 ह50 चि0पंक्षात 560766, ।वैए 5॥7] |च४४2४३|[ै॥ (.४३५७/ |. 


१७२ ] झ्राचार्मली तुलसी समिनन्दम प्रश्य [ चहत्थ 


उपसंहार 


जैन तत्त्व-मीमांसा का सक्षिप्त अवलोकन करने के पश्चात्‌ हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते है कि यह दर्शन- 
प्रणाली सब प्रकार के एकान्तवाद से मुक्त है और इसलिए बौद्ध या वैदिक दर्शन जैसे एकान्तवादी दर्शनो से बिल्कुल भिन्‍न 
है। हमने यह भी देखा कि जैन दर्शन न तो आ्रादर्शवादी ([0८४]५) है और न सन्देहवादी ($००८७०॥॥८) ही। वह वास्तव- 
वादी या यथार्थवादी (२८४॥$।) है, किन्तु भ्रनीश्वरवादी (8॥7८॥४।) नहीं। वह ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार करता 
है, किन्तु सर्वव्यापी तत्त्व के रूप मे नही, जंसे सर्वेश्वरवादी (३॥॥॥०४४) करते है श्रथवा जगत्‌-कर्ता के रूप मे नही, 
जैसे ईश्वरवादी (7॥05!) करते हैं। जैन दर्शन मध्ययुगोन पाण्डित्ववाद ($004500५॥) या वर्तमान युगीन 
का्ले-मा्स के द्नन्द्वात्मक भौतिकवाद के साथ कहाँ तक साम्य रखता है, इसका निष्कर्ष निकालना स्वय पाठक पर छोडते 
हुए, इस लघु लेख को समाप्त करता हूँ । 





आदर्दवाद और वास्तविकतावाद 
मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'द्वितोय', बी० एस-सी० (प्रॉनर्स ) 


वास्तविकता (१८४॥|(५) का क्‍या स्वरूप है ?---इस प्रइन ने न केवल परहिचिम के भ्रपिनु पूर्व के भी, न केवल 
दर्शन-जगत्‌ के प्रपितु विज्ञान-जगत्‌ के तत्त्व-मी्मांसकों को प्राचीनकाल से लेकर भ्राज तक व्यथित किया है। यहाँ तक 
कि कुछ एक दार्शनिकों ने सन्देहवाद”' ($0०6(/0०ं५»॥) स्थापित करके यह प्रतिपादित किया कि कोई भी नहीं जान 
सकता 'विष्व क्‍या है' । पश्चिम में भिन्‍न-भिन्‍न दाशनिको ने और भिन्न-भिन्न वेज्ञानिको से भिन्‍न-भिन्‍न रूप से इस प्रइन 
का उत्तर दिया है। पूर्व मे भी भ्रनेक दर्शन-प्रणालियाँ इस प्रश्न का समाधान विविध रूप मे प्रस्तुत करती है । इस सक्षिप्त 
लेख में जैन-दर्शन और पाश्चात्य विचार-धाराशों का एक तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया गया है। 


पदिचम की दो धाराएँ 


पश्चिम मे वास्तविकता के स्वरूप का प्रतिपादन वैज्ञानिको भौर दाशेनिकों के ६।रा मुख्यतया दो रूप मे हुआ है --- 
१. झाददांवाद! (70८8॥577)--इस विचारधारा के श्रनुसार हमारे ज्ञान में श्राने वाला विश्व 'वस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता' (०0५०॥४० 7९&॥79) न होकर केवल 'शाता-सापेक्ष वास्तविकता' ($घ४४७९९०४४८ 7०8]9) है।* 
आदक्श्वाद कहता है कि वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का श्रस्तित्व होने पर भी हमारा (मनुष्य का) ज्ञान केवल ज्ञाता- 
सापेक्ष वास्तविकता तक सीमित है । इस प्रभिप्राय को स्वीकार करने वाले व॑ज्ञानिकों में डॉ० अलबर्ट श्राईन्स्टीन, सर 
ए० एस० एडिंग्टन, सर जेम्स जीन्स, हर्मन वाइल, प्रन॑स्ट माख, पोईनकारे श्रादि है श्रौर दार्शनिको में प्लुतो (2|90०), 

१ सन्वेहबाद ($८०कलाथआा ) प्राचोन यूनानी दाइनिक पौरों (?/7॥० ) जिसकी सत्य ई० पुृ० २७० में हुई थी, से लेकर 
झाषुनिक पाइचात्य दाझनिक हा ,म (।00०) तक नाना रूपो में प्रचलित हुआ्ला है। इसके पश्चात्‌ भो भ्रांशिक रूप में 
तो हुबंर्ट स्वेग्सर (।१९79०८ $7०0८०/) जेसे विशानविद्‌ दा्शनिकों में भो यह दिक्लाई पड़ता है। जसे स्पेन्सर ने लिखा 
हैँ: “बेल्ञानिक का शोध-प्रपत्न उसे सभी विशाप्रों में एक ऐसे स्थान पर ले जाता है, जहाँ से भ्रागे कोई मार्ग नहीं 
निकलता । इस बात का अनुभव उसे स्वयं भो अधिक-से-भधिक होता है कि कभी नहीं सुलकने बालो पहेलो उसके 
सामने उपस्थित हो ही जाती हैं।'*' बेशानिक किसी भी दूसरे व्यक्ति से ग्रधिक भरी तरह यह जानता है कि किसी 
भो पदार्थ के मूस स्थकूप का शत होना झदक्य हैं ।--- (देखें फर््ट प्रिसिपस, पृ० ५६) 

२ प्राददोबाद (।0००॥87) धाबद तरव-मोसांसा ( ॥०८७॥»भ८६ ) झोर नीतिशास्त्र (६४॥८४) में भिन्‍्म-भिन्‍न श्रथों में 

, प्रयुक्त होता है। तस्व-सीमांसा सें सामास्यतया ध्ादहंवाद का भर्थ होता हे--वहू विचारधारा, जो प्रत्यय (।५७) 
धथवा शात्मा को वास्तविकता का मूल मानतो है। इस ध्ब में हो प्रादशंबाद शब्द प्रस्तुत लेख में प्रयुक्त हुआ है । 
तोतिशास्त में प्रयुक्त 'देलिक झादशों को साधना' से सम्बन्धित 'प्रादर्षवाद' से इसका कोई सस्ध्नस्ध नहीं है । 

ह किसी भी पदार्थ का झस्तित्व यदि शाता की ध्पेश्षा बिमा--भपते-आाप में स्वतत्ज्रत॒या--होता है, तो बह “वस्तु-सापेक्ष 
दास्तनिफकता' (०७|०८४४० #९॥॥०) है। दूसरी श्लोर जिस पदार्थ का प्रपने-प्राप सें स्वतत्जतया कोई धास्तविक 
झत्तित्य महीं है, किल्तु केवल जाता के सस्तिष्क में उसका प्रास्तित्व होता हे, तो बहु ज्ञाता सापेक्ष धास्तविकता 
(४०४|०८४४७ 7०३९१) है 


१७४ ] प्राचायेश्री तुलती प्रसिनस्दन प्रस्य [ चतुर्य 


लाइबनीक़, लोक, बरकले, हा म, फाण्ट हेगल प्रादि के नाम उल्लेखनीय हैं । 

२ वास्‍्तविकताबाद (२८४!) )--इसके प्रनुसार विश्व वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता है। विश्व-स्थित पदार्थ 
ज्ञाता की अपेक्षा बिना भी वास्तविक प्रस्तित्व रखते हैं। इस झभिप्राय को स्वीकार करने वाले वैशानिको में न्यूटन, बोहर 
(8०07) , हाईसनवर्ग, व्हीट्टाकर, राईशनबाख, सी० इ० एम० जोड, सर भ्रोलिवर लोज भ्ौर भौतिकवादी सोवियत 
वैज्ञानिक है तथा दारशनिको में डेमोक्रिटस भ्रौर ग्रणुवादी यूनानी दाशंनिक, भ्ररस्तु, ईसाई पाण्डित्यवादी ($008- 
800) दाशंनिक, रेने डेकार्टस, बट्रेण्ड रसेल, हेनरी मार्गनौ ग्रादि के नाम उल्लेखनीय है। 


बाशनिकों का आाददांवाद 


प्रादर्शवादी दार्शनिकी ने भिन्‍न-भिन्‍न रूप से झादशंवाद का प्रतिपादन क्रिया है। इनके सूक्ष्म वेसदृश्यों का 
विद्लेषण दर्शन से सम्बन्धित ग्रन्थों मे प्रचुर मात्रा मे मिलता है भ्रौर अपने-आप में एक स्वतन्त्र और अतलिविस्तृत विषय 
है। यहाँ पर तो केवल स्थूल रूप से ही इनके भ्रभिप्राय को ग्रहण करके प्रतिपादन किया जा सकता है। आ्रादर्शवादियों के 
ग्रभिप्राय को स्पष्टतया समभने के लिए यूनान के प्राचीन दाशनिक प्लतो (290) के गुफा के कैदी” का प्रसिद्ध रूपक 
सहायक हो सकता है। प्लुतो ने भ्रपनी पुस्तक 'रिपब्लिक' में एक गुफा का वर्शन किया है, जिनमे रहे हुए कैदियों मे से एक 
कैदी मुक्त हो जाता है। वह मीतर के कंदियो को वस्तुस्थिति समझाने के लिए आता है। उसके श्लौर एक कैदी के बीच जो 
संवाद हुआ, उसको वह स्वय सुना रहा है'--मैंने कहा--देखो ' यह है भूगर्भ के भीतर की गुफा। इस गफा का द्वार 
प्रकाश की ओर खुला हुआ है, जिसमे से सारी गुफा मे प्रकाश भ्रा रहा है। यहाँ गुफा में मनुष्य रह रहे हैं । ये लोग यहाँ पर 
बाल्यकान से ही हैं। इनके पैर जजीर से इस प्रकार बेघे हुए है कि ये चल-फिर नही सकते श्रौर केवल भ्रागे ही देख सकते 
हैं, क्योकि उनकी गर्देव भी जजीर से इस प्रकार बाँध दी गई है कि ये भ्रपनी गर्देन को पीछे की ओर हिला नहीं सकते । 
इनके पीछे और ऊपर की तरफ, कुछ दूरी पर श्रग्नि जल रही है। इन कैदियों भौर भ्रग्नि के बीच एक थोडा-सा ऊँचा 
मार्ग है. और यदि आप देखेंगे तो झ्रापको एक ऊची-सी दीवार उस मार्ग पर दिखाई देगी। यह दीवार वैसी ही लगती है 
जैसा कि नाठक मे पर्दा होता है, जिस पर छाया द्वारा नृत्य प्रादि दिखाया जाता है। | 

वह बोला--हाँ, मैं देख रहा हूँ । 

मैं--भौर क्या श्राप देख रहे हैं कि बहुत लोग उस दीवार के पास से कुछ सामान लिए हुए गुज़र रहे हैं ''''*इन 
सबकी छाया उस दीवार पर पड रही है ? ***'** 

वह--आपने मुझे. बहुत ही विचित्र दृद्य दिखाया है--वे शभ्रति विचित्र कंदी है । 

मैं--अपने जैसे ही हैं। वे केवल उनकी छाया भ्रथवा दूसरो की छाया ही देख सकते है, जो भ्रग्नि के प्रकाश द्वारा 
उस दीवार पर पड रही है ? 

हा बहू--हाँ | जबकि वे भ्रपती गरदन को धुमा ही नही सकते, तब छाया के प्रतिरिक्त वे बेचारे भौर क्‍या देख 

सक 

मैं-“और जो वस्तुएं वे उठाकर ने जा रहे हैं, उनकी भी वे केवल छाया देख सकते हैं ? 

बह--हाँ । 

मैं---उनके लिए उन श्राकृतियों की छाया ही वास्तविक है, इसके प्रतिरिक्त भौर कोई 'सत्य' नहीं है । 

प्लुतो ने इस रूपक में सामान्य मनुष्यों को उन कैदियों के सदृश् माना है। मनुष्य जो ज्ञान प्राप्त 
वास्तविक शब्दों ज्ञाता-सापे करता है, वह 

ज्ञान नहीं है। दूसरे शब्दों मे विश्व केवल क्ष है--हमारे मस्तिष्क के श्रतिरिबत उसका भौर कहीं 
प्रस्तित्व नही है। वस्तु-सापेक्ष तत्त्व का ज्ञान वही कर सकता है, जो मुक्त कैदी की तरह हो । किन्तु जो लोग गुफा में बद् 
हैं, उनके लिए यह सम्भव नही है। हम (मनुष्य) भी कंदी ही हैं, प्रत हमारा विश्व केवल ज्ञाता-सापेक्ष है। 








१ रिपब्लिक, पुस्तक ७। 


भ्रध्वाव ] धादर्शवाद धोर धास्तविफताबाइ [ १७४ 


प्लुतो के पश्चात भ्नेक पादक्षात्य दाशनिकों ने भादश्शवाद का प्रपमे-भपने ढंग से निरूपण किया है। जैसे कि 
लाइबनीज़ (.८972) ने प्रात्मिक-इकाइयों (70/07905) के भतिरिक्त भौतिक-जगत्‌ की वास्तु-सापेक्ष वास्तविकता 
को प्रस्थीकार किया है। लोक (7.0०८०) ने पदार्थ के वस्तु-सापेक्ष भस्तित्व को स्वीकार तो किया है, किन्तु मनुष्य के 
द्वारा उसका ज्ञान होना भ्रणक्ध माना है। दाझनिक ज्योर्जे बरकले (0८078० 827/:6009) (ई० १६८५-१७५३) द्वारा 
भी इसमे सदृद्यता रखने वाला जिन्तन झाया। 

बरकले ने कहा, “प्ाकाश का समग्र सक्षत्र-मण्डल और प्रृथ्वी की समग्र सामग्री भ्रथवा एक शब्द मे कहे तो वे 
सभी वस्तुएं, जो इस विध्व का विशाल रूप बनाती हैं, ज्ञाता (भात्मा) की प्रपेक्षा बिना भ्रसत्‌ हैं।'“'जहाँ तक मेरे द्वारा 
हनका ग्रहण नही होता भ्थवा मेरे मस्तिष्क मे भ्रथवा भ्रन्य कोई प्राणी के मस्तिष्क मे इनका भ्रस्तित्व नहीं होता, वहाँ 
तक इनका कोई भ्रस्तित्व नही है झ्रथवा तो कोई दारवत आत्मा के मस्तिथ्क में ये विद्यमान हैं| इस प्रकार, बरकले भी 
विश्व को केवल ज्ञाता-सापेक्ष ही मानते हैं। यद्यपि उन्होंने शाग्वत आ्रात्मा के मस्तिष्क मे विद्यमान विश्व के रूप मे वस्तु- 
सापेक्ष विव्व का भ्रस्तित्व स्वीकार किया है, फिर भी वह विश्व हमारी पहुँच से बाहर है । बरकले के वाद हम म (#रणा॥6) 
के दर्शन ने सन्देहवाद (90८9॥0।५॥ ) को जन्म दिया, जिससे विदव के साथ झात्मा की वास्तविकता भी सन्दिग्ध हो 
गई। जन दार्शनिक काण्ट ((६97/ ) के दर्शन में वास्तविकता को पुमरुज्जीवित किया गया। परन्तु प्रादशवाद का प्रति- 
पादन तो उसने भी किया। भ्रनुभव-प्राक्‌ ज्ञान (६ 7707 ।:709८08०) को विश्लेष स्थान देकर काण्ट ने प्राद्शवाद की 
ही पुष्टि की है । यद्यपि बरकले घौर हा म ने तो वास्तविकतावाद से बिल्कुल ही सम्बन्ध तोड दिया था, काण्ट ने 'स्व-सापेक्ष 
वस्तुत्व' ((008-7-/5८६ ) को स्वीकार कर वास्तविकता के साथ कुछ सम्बन्ध रखा है। काण्ट के भ्रनुसार हमारे ज्ञान 
में श्राने बाला समग्र विश्व भ्राभास के प्रतिरिक्त और कुछ नही है, जो पारमाथिक वास्तविकता ([.5०छ70८7थो 
7६७09 ) है, वह इसमे सर्वथा भिन्‍न है।” इस प्रकार विभिन्न दानिकों द्वारा प्रतिपादित आादशंवाद में भ्रात्मनिरूप- 
णान्मक (570]८०॥९८) दृष्टि का तारतम्य है, किन्तु स्थूल रूप से यह कहा जा सकता है कि सभी झ्रादशंवादी दाशनिक 
विश्व के वस्तुगत प्रस्तित्व को श्रस्वीकार करते हैं । 


बेज्ञानिकों का झादरांवाद 


प्राचीन दार्शनिक झादर्कवाद का प्रतिबिम्ब आधुनिक ध्रादर्शवादी वैज्ञानिको के विचारो मे हमे देखने को मिलता 
है। भ्रादर्शवादी वैज्ञानिकों की विचारधारा के भ्रनुसार विशान--विशेषत' मौतिक-विज्ञान--की गवेषणा का विश्व 'जञाता- 
सापेक्ष बास्तविकता' है। प्रत्येक पदार्थ जिसको कि हम इन्द्रियो के हारा जानते हैं, वस्तुतः तो गुणों का समुदाय मात्र है भर 
ये गुण हमारे मस्तिष्क मे ही प्रस्तित्व रखते हैं भर्थात्‌ हमारी कल्पना से ही इनकी उत्पत्ति हुई है। इसलिए, जड पदार्थे 
और शक्ति, भ्रणु भ्ौर आकाश गंगा प्रादि रूप समग्र विष्व वस्तुत' कोई प्रस्तित्व नही रखता; केवल हमारी चेतना शक्ति 
के द्वारा रचित काल्पनिक प्रासाद के प्रतिरिक्त इसका कोई ग्रस्तित्व नहीं है । झापेक्षिकता के सिद्धान्त के झाविष्कर्ता 
डा० प्रत्वर्द भाईनस्टीन ने विश्व 'ज्ञाता-सापेक्ष बास्तविकता' है, इस भ्रभिप्राय की पुष्टि की है। 
सुप्रसिद्ध ब्रिटिश वैज्ञानिक सर जेम्स जीन्स ने इस विचा रधारा का निरूपण भपनी पुस्तक 'दी मिस्टीयसे युनिवर्स' 
१ देखें, दी सिस्टोथर्स युनियर्त, ले० सर जेम्स जीस्स, पु० १२६ | 
२ सर जेम्स ज़ोरल ने बरकले की इस बात का स्पष्टीकरण किया है कि “किसी भो बस्तु-सापेश्ष पदार्थ का प्रस्तित्व मेरे 
मस्तिष्क में हो प्रणवा प्रस्म किसी प्राणी के मस्तिष्क में स्ववा ते भी हो, यह कोई सास बात नहीं है। क्योंकि कोई 
दाइवत ग्रात्मा' के भस्तिष्क में होने के कारण थे बस्तु-सापेल हो ही जाते हे ।' 
-- शी मिस्टीय्स युतिवर्स, पृ० १२७। 
३ दी नेच्र भोफ नेटफिखिक्स, पृ० १४। 
४ देखें, दो पुनिवर्स एच्ड डा० प्राईनस्‍टीन, पु० २९। 


१७६ ] झाचायंत्रो तुलसी प्रभिगष्पन प्रत्थ [ चतुने 


में किया है। जीन्स ने वस्सु-सापेक्ष वास्तविकता के भ्रस्तित्व को भ्रस्वीकार नही किया है। किन्तु उनकी यह दृढ़ भान्यता 
है कि मनुष्य का ज्ञान (जिसमे विज्ञान भी समाहित है) इस वास्तविकता पर पहुँचने मे झ्समर्थ है। भत' हमारे ज्ञान में 
झाने वाला विदव तो केवल ज्ञाता-सापेक्ष ही है। विज्ञान और गणित द्वारा विश्व का प्रतिपादन जिन सज्ञाप्रों के द्वारा होता 
है, वे केवल हमारे मस्तिष्क की उपज हैं। हन संज्ञाओं के द्वारा विश्व का वास्तविक तत्त्व कदापि नहीं जाना जा सकता। 
ये संज्ञाए विश्व की प्रक्रियाओं का ही, जो ज्ञाता-सापेक्ष है, प्रतिपादन हैं । 

पदार्थत्व (3५95$88708/9 ) भी भ्रपने-पाप में कुछ नही है, केवल हमारी इन्द्रियों पर पडने वाले पदार्थों का 
प्रभाव है। किसी भौतिक पदार्थ की सामान्य रूप से ठोस कणों के समुदाय के रूप मे कल्पना की जाती है। विज्ञान इसको 
तरंगों के साथ भर गणित के सूत्रों (०धााए/३०) के साथ जोड़ता है। जीन्स का भ्रभिमत है कि ठोस कणों से बने हुए 
पत्थर झादि पदार्थों का पदार्थत्व जितना वास्तविक है उतना ही वास्तविक तरगमय श्रथवा गाणितिक सृत्र द्वारा प्रति- 
पादित पदार्थ का है । किन्तु इस पदार्थत्व का सम्बन्ध भी केवल हमारे विचारो से ही है। 

स्वयं जीन्स ने भ्रपने विचारों को व्यक्त करते हुए लिखा है, “विश्व की सबसे भ्रधिक उपयुक्त कल्पना यही है 
कि विव्व शुद्ध विचारो से बना है । इसका तात्पर्य यह भी हो सकता है कि हम वास्तविकतावाद को तिलाजलि दे रहे हैं 
प्रौर उसके स्थान में आ्रादर्शवाद को झारूढ कर रहे है। फिर भी, मैं समभता हूँ, ऐसा कहना स्थिति का झ्पक्व भ्रवलोक्न 
होगा। क्योकि, यदि यह बात सही है कि पदार्थों का वास्तविक तत्त्व हमारे लिए भ्ज्ञेय है तो वास्तविकतावाद भ्रौर 
प्रादशेवाद के बीच की भेदरेखा को स्पष्ट रूप से परखना भी कठिन हो जाता है। “वस्तु-सापेक्ष बास्तविकताओं का प्रस्तित्व 
प्रवश्य है, क्योकि कुछ पदार्थ आ्रापकी चेतना को और मेरी चेतना को समान रूप से स्पर्श करते है । किन्तु, उन पदार्थों को 
वास्तविक' अथवा आदेश कहना तो हमारे अधिकार की बात नही है। मैं समभता हैं कि इनको हम 'गाणितिक' की 
सजा दे सकते है ''ऐसी सज्ञा यह नही बताती कि वस्तु का मूल तत्त्व क्‍या है, वह तो केवल इतना ही सूचित करती है कि 
पदार्थ किस प्रकार कार्य करते है ।”* 

प्रादशेवादी विचारधारा के पोषक वैज्ञानिकों मे सर० ए० एस० एडिग्टन मुख्य रूप से है। एडिग्टन ने वैजञा- 
निक दर्शन को 'सीमित ज्ञाता-सापेक्षवाद! ($९]९८॥।४८ 890००॥४१७७) के रूप में माना है, जो कि बरकले के ज्ञाता 
सापेक्षवाद से काफी भिन्‍न है। एडिग्टन के अनुसार विदव न तो ज्ञाता-सापेक्ष है और न केवल वस्तु-सापेक्ष; और न ज्ञाता- 
सापेक्ष व वस्तु-सापेक्ष पदार्थों और गुणो का सरल सम्मिश्रण है। परन्न, विज्ञान द्वारा विध्व का जो ज्ञान हमे होता है, वह 
अधिकतर प्रेक्षणो पर भ्राधारित होने के कारण, ज्ञाता-सापेक्ष वास्तविकता पर भ्रधिक प्रकाश डालता है। बुद्ध वस्त-सापेक्ष 
वास्तविकता आत्मा है, जब कि भौतिक विश्व 'ज्ञाता-सापेक्ष' है। श्रत. वस्तु-सापेक्ष विइव सम्बन्धी ज्ञान भौतिक विज्ञान 
नहीं करा सकता। भौतिक विज्ञान के नियम ज्ञाता-सापेक्ष विश्व के नियम है। जैसे कि उन्होंने लिखा है, “भौतिक विज्ञान 
के मूलभूत नियम और अच र (सख्याए) पूर्णत आता-सापेक्ष हैं, क्योकि वे ज्ञाना की इन्द्रियों और बुद्धि रूप साथनों का 
इन साधनो--इन्द्रियो और बुद्धि--द्वारा होने वाले ज्ञान पर जो प्रभाव पडता है, उसको व्यक्त करते हैं।'* 
77777: 0:22 2५ 

पोइनकारे के शब्दों मे, “किसी भी वास्तविकता का अ्रस्तित्व, जिम 

प्ात्मा (ज्ञाता) के द्वारा उसका अनुमान किया जाता है, वह देखी जाती है प्रथवा अनुभूत होती है, उस पश्रात्मा के बिना 
स्वतन्त्र रूप से होना भ्रशक्य है । इतना भ्रधिक बहि स्थित विश्व यदि अस्तित्वमान हो, तो भी वह सदा के लिए हमारी 
पहुँच से बाहर रहेगा । जिसको हम 'वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता' मानते हैं, सही प्र मे तो बह वही है, जो बहुत सारे चिन्तन- 
शील प्राणियों के लिए समान रूप में है भौर सभवत सभी प्राणियों के लिए समान रूप में हो ।”* ;क्‍ 


१ दी सिस्टीयस यूनिवर्स, पृ० १२४, १२७। 
२ दो फिलोसोफो श्रॉफ फिजिकल साइस्स, पृ० १०४। 
६ दो बेल्यु श्रॉफ साइन्स, सर ए० एस० एडिप्टन द्वारा म्यू पायवेश्ञ इन साइन्स, पृ० १ पर एद्धृत। 


धष्यात ] झारझंबाद भौर धात्तविकताबाद [ १७७ 


दाइलनिक वास्तविकतावाद 


(विश्व का भ्रस्तित्व वास्तविक है और पदार्थों की वास्तविकता स्व-आ्राधारित है। यह वास्तविकतावाद है। 
इसके भी अ्रनेक रूप बने हैं। इनके मिसन-भिन्‍न मतो का सूक्ष्म विदलेषण न करके केवल स्थूल दृष्टि से इनकी मान्यता का 
प्रतिपादत यहाँ किया जा रहा है। भझ्राद्शवाद में वास्तविकता का झाधार ज्ञाता है, जबकि वास्तविकतावाद मे पदार्थ 
यथा वस्तु है। हम किसी एक भौतिक पदार्थ को इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करते हैं। रग, स्पर्श झादि गृ्णों के द्वारा पदार्थ का 
ज्ञान हम करते हैं। भव, भ्रादर्शवाद कहता है कि ज्ञाता के इन रंग झादि गो के ग्रहण से ही वस्तु भ्रस्तित्व मे भ्राता है, 
झ्त वह जशाता-सापेक्ष है। जबकि वास्तविकतावाद के भ्रनुसार हम केवल रंग भादि गुणो का ग्रहण ही नहीं करते । इसके 

धतिरिक्‍त हम 'कोई पदार्थ' के रूप में वस्तु को जानते हैं। ग्रत. पदार्थ स्वयं मे वास्तविक है श्रर्थात्‌ हमारे हारा ग्रहण 

होने पर ही अस्तित्व भे नहीं श्राता है, भपने-प्राप मे--ज्ञाता की अपेक्षा बिना भी--इसका वास्तविक ग्रस्लित्व है। 

पादचात्य दाशंनिको मे प्राचीन यूनानी दाशनिक परमेनिडस (870९॥025 ) ने पदार्थ के शाश्वत ग्रस्तित्व 
को स्वीकार कर इस विचारधारा को मान्य रखा है। डेमोक्रिटस (/0070007।95) ने अणु' के रूप में वास्तविकता को 
स्वीकार किया है। यद्यपि डेमोक्रिटस ने स्पशे, रस, वर्णे ग्रादि अणु के गुणो को वस्तू सापेक्ष वास्तविकता के रूप में स्वीकार 
नही किया है, फिर भी प्रणु, जोकि सभी पदार्थों की इकाइयो के रूप मे है, वस्तु-सापेक्ष प्रस्तित्व रखते है, ऐसा माना है । 

प्ररस्तु (/790)0) ने प्लुनों के (विचारों के सिद्धान्तों' (॥0079 ० ]0:45) का खण्डन किया और 
उसके स्थान में 'पदार्थ! (500587०८) और “अस्तित्व” (258८॥०८) के सिद्धान्त के रूप मे वास्तविकताबाद का समर्थन 
किया । भ्रस्तु के दर्शन से प्रभावित होने वाला ईसाई घर्म के अधिकारियों का दर्शन पाण्डित्यवाद (8८0॥०४५४१८।५॥ ) 
बास्तविकतावाद का प्रबल पोषक है । पाण्डित्यवादियों ने (जिसमे ईसाई धर्म के सेट थोमम झादि प्रसिद्ध पादरियों का 
समावेश होता है), “विश्व मे भ्रनेक पदार्थ हैं भ्ौर ये प्रपना-अपना वास्तविक रखते है”, इस रूप मे विदव की बस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता स्वीकार की है (* झ्राधुनिक पाइचात्य दर्शन के श्रादि दाशनिक रेने डेकार्टंस (२५॥6 ॥0९६0७7०५) ने स्पष्ट 
रूप से वास्तविकतावाद को स्वीकार किया है। डेकार्टस के प्रस्तित्ववाद (00/0089 ) में वास्तबिक अस्तित्व के विषय 
में चिन्तन किया गया है। ईश्वर के भ्रतिरिकत दो प्रकार के पदार्थों का वास्तविक (बस्तु-सापेक्ष ) श्रस्तित्व डेकार्टस ने 
बताया है। एक तो भौतिक पदार्थ भ्रथवा जड़ (7402८) और दूसरा मानसिक पदार्थ श्रथवा मत, इस प्रकार के 
विभागीकरण को तात्यिक वास्तविकतावाद ((०४४७)५४६08&] 768॥57 ) कहा गया है।* 

भ्राधुनिक दाशनिक अट्रेप्ड रसेल (8270270 २७५५८) ) ने वैज्ञानिक शौर गाणितिक तथ्यों के श्राधार पर 
एक नया दर्शन दिया है। उन्होंने अपने दर्शन में गणित और तक॑ को प्रधानता दी है श्रौर गणित को प्रधानता देने का 
कारण यही है कि गणित के द्वारा वस्वु-सापेज वास्तविकता का प्रतिपादन किया जा सकता है।* इन्द्रियों की सहायता 
से होने वाले पदार्थों के ज्ञान अथवा ग्रनुभूति (?४०००४०॥) के विषय में वे लिखते हैं “अ्रनुभूति कुछ श्रशो में तो 
प्रनुभूत पदार्ण का प्रभाव ही है झोर इसलिए भनुभूति और प्रनुभूत पदार्थ में सादृष्य होना ही चाहिए, अ्रन्यथा वह झनुभूति 
पदाये का ज्ञान नहीं करा सकती। ““'''” इस प्रकार पदाये का वस्तु-सापेक्ष वास्तविक भ्रस्तित्व हुए विना हमारी पझनु- 
भूति पर उसका प्रभाव नही हो सकता तथा अनुभूति भौर प्रनुभूत पदार्थ की सदृशता भी तभी हो सकती है, जब अनुभूत 
१ देखें, फोस्मोलोजो, ले० जेम्स ए० भेकविलियम्स, पृष्ठ ४५-१७, ७६ 
३ दी नेचर श्रँफ सेटफिशक्स, १० ११ 
३ फिजिक्स एण्ड फिलोसोकी, ले० हाईसनबर्ग, पृ० ७५ 
४ देखें, दो स्टोरी भॉफ किलोसोफो, पु० १५६ 
॥ हिस्‍्दी झा बेह्दम फिलोसोफी, १० ८६१ 


१७८ | झाचार्यश्षी तुलसी ध्ितत्दन प्रत्थ [ चतुर्थ 


पदार्थ का स्वतन्त्र वास्तविक प्रस्तित्व हो । 
प्रो० हेन्री मार्गेनौ ग्राधुनिक विज्ञान के माने हुए विद्वान्‌ है श्रौर वैज्ञानिक दर्शन के विषय में भ्रपना स्वतन्त्र 


भ्रौर मौलिक दृष्टिकोण रखते हैं। प्रो० मार्गेती ते 'प्राधुनिक भोतिक-विज्ञान के दर्शन' सम्बन्धी 'भौतिक वास्तविकता का 
स्वरूप' नामक पुस्तक लिखी है, जिसमे ज्ञान-मीमांसा झौर वैज्ञानिक पद्धतियों के श्राधार पर वास्तविकता पर प्रकाण 
डाला है। वास्तविकता की ज्ञाता-सपिक्षता को अस्वीका र करते हुए वे लिखते है * “हम चाहते हैं कि वास्तविकता हमारे 
छिछनले ऐन्द्रिय-जान से अधिक शाश्वत हो वृक्ष तभी वास्तविक है जब कि वह मेरी खिडकी के सामने सदा ही अस्तित्व मे 
हो,चाहे मैं उसको किसी समय न भी देखता हूँ ।' * “वास्तविकता पदार्थ-सदृश होती चाहिए, विचार-सदृश नहीं। ' कोई 
भी व्यक्ति तर्क-सम्मत दृष्टि से ऐसा नही कह सकता कि सरल से सरल प्रकार के पदार्थ के भी सभी गृण बहिज॑न्य है ब्रर्थात्‌ 
केवल इन्द्रियो की श्रनुभूति के द्वारा उसमे ग्रारोपित होते है ।”' इन उद्ध रणों से स्पष्ट हो जाता है कि वास्तविकता का केवल 
ज्ञाता-सापेक्ष होना, मार्गेनो स्वीकार नहीं करते । मार्गेनी की विचारधारा के प्ननुसार पदार्थों का वस्तु-सापेक्ष ्रस्तित्व 
पूर्ण रूप से इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण नही होता, फिर भी कुछ एक साधनो के द्वारा ऐन्द्रिय प्रनभूति श्रौर वास्तविक पदार्थों 
के बीच सम्बन्ध हो सकता है। किन्तु ये साधन केवल काल्पनिक या श्राद्श नही है। ऐसे साधनों को उन्होंने 'कन्स्ट्रवट्स' 
((०४५।४०८४$ ) * कहा है। वे मानते है कि इनके द्वारा आ्रादशंवाद और वास्तविकतावाद के बीच का मार्ग निकलता है ।* 


बेज्ञानिकों का वास्तविकतावाद 


वास्तविकतावादी वैज्ञनिकों का यह भ्रभिमत है कि जितने भी पदार्थों का ज्ञान हम करते हैं, वे सभी स्वतन्त्र 
रूप से अपता-प्रयना वास्तविक अस्तित्व रखते हैं। ज्ञाता की अपेक्षा बिना भी उनका अस्तित्व बना रहता है। फोन 
वाइजसेइकर (५०॥ ९४८।2५४७|८८४) के शब्दों मे “प्रकृति मनुध्य से पूर्वतर है।” यद्यपि वास्तविकतावाद का निरूपण कुछ 
सूक्ष्म भेद के साथ किया गया है श्रौर जिससे वास्तविकतावाद के सरल वास्तविकतावाद ($॥77!6 0 /॥४८ (९४|।७॥ ) , 
विवेचनात्मक वास्तविकताबाद ((700०8। ॥२९४॥४॥॥ ) , भौतिकवाद ()४७॥९॥8॥0॥), विधानवाद (?0५0५887 ) 
आ्रादि अनेक प्रकार होते हैं, फिर भी सभी मुख्य रूप से विश्व को वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता के रूप में स्वीकार करते हैं। 

आधुनिक युग के प्रमुख वैज्ञानिक वरनर हाईसनबर्ग ([80)$00०78) वस्तु-सापेक्ष वास्तत्रिकता के निरूषण 
को ही विज्ञान का लक्ष्य मानते है।* उदाहरणार्थ क्वातम सिद्धान्त (९ए७४ए॥ ]॥८0:9) में सम्भावना फलन! 
(?070080॥॥।9 #प०।०॥) , जो कि आणविक कणो के स्थान झौर वेग सम्बन्धी एक गाणितिक सज्नञा है, के विषय मे 
उन्होंने लिखा है, “इसमे ज्ञाता-सापेक्ष और वस्तु-सापेक्ष तत्त्व जुडे हुए है। सम्भावना फलन' भें वे कथन भी हैं, 
जो कि पूर्णता वस्तु-सापेक्ष हैं श्रौर वे कथन भी हैं, जो कि हमारे ज्ञान के विषय में होने के कारण ज्ञाता-सापेक्ष है । किस्तु 
शुद्ध रूप मे, सम्भावना फलत में ज्ञाता-सापेक्ष तत्त्व, वस्तु-सामक्ष तत्त्वा की अपेक्षा में नगण्य होते हैं ।”* विद्व का वस्तु- 
सापेक्ष निरूपण करने मे हम कहाँ तक समर्थ हैं, इस प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने लिखा है”, “विज्ञान की यह मान्यता 
शुरू से रही है कि ज्ञाता-निरप्रेश्न दृष्टि से विश्व का निरूपण किया जा सकता है। वस्तुत यह अ्रधिकाशतया शबय हुप्ा 


१ दो नेचर श्रॉफ फिजिकल रीयालिटी, पृ ० ४ 
२ बषही, पु० ५, ६ 
३ यह पारिभाषिक शब्द है, भ्रतः इसका शब्दग : हिन्दी-भनुवाद नहीं दिया गया है । 
४ देखें, दी नेबर श्रॉफ फिजिकल रौयालिटी, पृ०७१ 
५ फिजिक्स एण्ड फिलोसोफो, प० ७६, १२५, १२६ 
६ वही, पृ० ५३ 
७ वही, पृ० ५४, ५५ 


भ्रष्णाय ] झारभेताद प्रोौर बत्सविकतायार [ १७६ 


है। हम जानते हैं कि लन्‍्दन शहर का भ्रस्तित्व है, चाहे हम उसे देखें या नहीं ''। उसकी (विज्ञान की) सफलता ने विष्व 
के बस्तु-सापेक्ष विवेचन के लक्ष्य तक हमें पहुँचाया है। “वस्तु-सापेक्षता' किसी भी वैज्ञानिक निष्कर्ष की प्रथम कसौटी 
बन चुकी है।” लोक, बरकले, हा म श्रादि भादक्षवादी दाशनिको की विचारधारा का खण्डन करते हुए हाईसनबर्ग लिखते 
हैं, “हमारी अनुभूतियाँ केवल वर्ण और शब्दों की गठरियाँ नही हैं; जिस पदार्थ का हम ज्ञान करते हैं, वह 'कोई वस्तु' 
के रूप मे पहले ही अनुभव में भ्रा जाता है, यहाँ वस्तु शब्द पर विशेष ध्यान देना चाहिए। श्रत यदि हम वास्तविकता 
का पारमाथिक तत्व वस्तुओ' को न मानकर, अनुभूतियों को मानते हैं तो हम नि सदिग्ध रूप से गलती करते हैं।”* 

वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता को प्राथमिकता देने वाले वैज्ञानिकों मे ब्रिटिश वैज्ञानिक सर एड्मण्ड द्वीट्वाकर 
(५७४॥।७८७० ) का नाम उल्लेखनीय है | वास्तविकता की परिभाषा करते हुए वे लिखते हैं, “जो सभी ज्ञाताओो द्वारा 
समान रूप से जाना जाये, वह 'वास्तविकता' है ।* इस परिभाषा से स्पष्ट हो जाता है कि वास्तविकता का स्वरूप ज्ञाता- 
सापेक्ष न होकर वस्तु-सापेक्ष है। इस तथ्य का स्पष्टीकरण द्वीट्वाकर ने स्वय किया है, “यद्यपि उक्त परिभाषा से वास्त- 
विकता का ज्ञान, इन्द्रियो द्वारा विषय-अहण ओर व्यक्तिगत मन द्वारा बुद्धिपूर्वक चिन्तन पर झ्राधारित हो जाता है, फिर 
भी वास्तविकता स्वय में किसी भी व्यक्तित के मन (ज्ञाता) से स्वतन्त्र है और व्यक्तियों (ज्ञाता) के जन्म और मृत्यु का 
उस पर कोई प्रभाव नही पडता है ।”* ह्लीट्राकर का यह स्पष्ट झभिमत है कि वैज्ञानिक नियमों को गाणितिक रूप देने से 
सम्पूर्णत वस्तु-सापेक्ष दृष्टि से वास्तविकता का विवेचन किया जा सकता है ।* 

हस राइशनबाख (749॥5 ॥१८।८०॥८॥४०॥ ) बीसवीं सदी के माने हुए गणितज्ञ और दार्शनिक थे। राइशनबाख 
ने वेज्ञानिक दर्शन की चर्चा करते हुए लिखा है कि वैज्ञानिक दशेन का सबसे झ्धिक महत्त्वपूर्ण ध्येय है--समस्त दार्श- 
निक ज्ञान को कसौटी के रूप मे वस्तु-सापेक्ष सत्य' की स्थापना करना ।* राइशनबाख ने गाणितिक आधारो पर आकाश 
झौर काल' सम्बन्धी नवीन वैज्ञानिक धारणाझों का मौलिक प्रतिपादन करके विश्व के वस्त-सापेक्ष भ्रस्तित्व को सिद्ध 
किया है ।' 

झाधुनिक वैज्ञानिकों में सी० ई० एम० जोड (९! ए. ७, 7080) का नाम सुप्रसिद्ध है। जोड़ ने दर्शन का 
मार्गदर्शन! (७॥06 ॥0 ?॥॥05079॥9 ) नामक झपनी पुस्तक में वास्तविकता के स्वरूप-विषयक ज्ञाता-सापेक्ष आदर्श- 
वाद, वास्तविकतावाद, विधानवाद, प्राधुनिक झ्रादर्शवाद भ्रादि नाता वादों की चर्चा की है। वास्तविकतावाद का 
निरूपण करते हुए वे लिखते हैं, “यह स्पष्ट है कि जब कभी मैं किसी भी प्रकार की भ्रनुभूति करता हुँ--चाहे मैं स्वप्न 
देखता हूं था चिन्तन करता हूँ, चाहे मु भ्रम भ्रथवा ग्राभास होता है प्रथवा मैं केवल भ्रनुभव ही करता हूँ, तब कोई- 
न-कोई वस्तु स्वप्न मे दिखाई देती है, चिन्तन में भ्राती है, श्रम या आभास के रूप मे भ्राती है अथवा उसका केवल अनुभव 
ही होता है, भौर मेरे मस्तिष्क का उस पदार्थ के साथ कोई-न-कोई रूप में सम्बन्ध होता है।”” इस कथन से स्पष्ट हो 
जाता है कि बाह्य पदार्थ का भ्रपना प्रस्तित्व ज्ञाता के मस्तिक से (अथवा विचार से) भिन्‍न है। श्रत निष्कर्ष यही 
निकलता है कि “सभी प्रकार के मानसिक कार्यों में यह लाक्षणिक समानता है कि ज्ञाता से भिन्‍न तत्त्व का ज्ञान उनमे 
होता है। मानसिक कार्य का अर्थ यही होता है कि मन से भिन्‍त कोई पदार्थ! का ज्ञान उसमे होता है। भत यह कहा 
जा सकता है कि 'कोई प्रन्य पदार्थ! जिसका ज्ञान होता है, वह ज्ञाता के ज्ञान के कारण किसी भी प्रकार से प्रभावित 
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नही होता है। (वास्तविक) अनुभूति के प्राधार पर इसी तथ्य को दूसरे शब्दों मे कहा जाये तो पदार्थ वस्तुत. वही है, 
जो यदि ज्ञाता द्वारा प्रहण न भी होता हो, तो भी उसी रूप मे रहता है।* इस प्रकार, पदार्थ का वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व 
है, इन्द्रियो या मन द्वारा उसके ग्रहण (9767००शंग्र) होने से हमारा (ज्ञाता का) उसके साथ सम्बन्ध होता है, किन्तु 
इस क्रिया से उस पदार्थ के भ्रस्तित्व पर कोई प्रभाव नही पडता । 

भौतिकवादी सोवियत वैज्ञासिक झादणंवाद के कड़े विरोधी हैं। इसका कारण केवल यही नही है कि वे भरात्मा के 
भ्रस्तित्व को स्वीकार नही करते, किन्तु वे मानते है कि सभी पदार्थों के वस्तु-सापेक्ष ग्रस्तित्व को स्वीकार किये बिना 
विज्ञान बहुत सारी समस्याओं को सुलभाने मे प्रसमर्थ बन जाता है। विश्व और परमाणु' के लेखक वैज्ञानिक व० 
भेजन्तसेव ने लिखा है “मौतिकवाद के दुश्मन प्रादर्शवादी पदार्थ के वस्तुगत (मनुष्य को छोड़कर) पश्रस्तित्व को अस्वी- 
कार कर पदार्थ की अक्षयता के विधान को भी अस्वीकार करते है। ये अपनी हठधर्मी से इस महान्‌ विधान को गलत 
साबित करने की कोशिश में लगे रहते है । 

“साथ ही वे 'शून्य' से पदार्थ की उत्पत्ति और 'शून्य' मे ही उसके रूपान्तर की सम्मावना के ग्ननर्थक रूयाल 
को सिद्ध करने की कोशिश करते है!" मास के दार्शनिक भौतिकवाद का आवार लेकर सोवियत वेज्ञानिको ने पदार्थ के 
वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को प्रमाणित किया है। उदाह रणार्थ प्रकाश के विषय में ्यूटन ( ४९८७४०॥) से लेकर झव तक विविध 
प्रकार के सिद्धान्त वेज्ञानिक जगत्‌ में आये है। प्रकाश 'तरगरूप' है या 'कणो के समुदाय' के रूप में है, इस समस्या ने वैज्ञा- 
निको को काफी व्यथित किया है। कुछ एक प्रक्रियाए प्रकाश को स्पष्ट रुप से तरगमय बताती है, तो दूसरी श्रोर कुछ एक 
प्रक्रिवए उसको कण-समुदाय के रूप में स्थापित करती है। इतना ही नहीं, कुछ प्रक्रियाए पदार्थ-कणों को भी तरगमय 
बताती हैं। इस प्रकार पदार्थ एव प्रकाश तरगमय भी हैं ग्रौर कणरूप भी । अत. द्रव्य, अर्थात्‌ पदार्थ और प्रकाश में तरगो 
एवं कणों, दोनो के गुग साथ होते है, पर पूर्णरूप मे न तो वह तरगे है, न ऋण और न दोनो का मिश्रण ही । प्रकाश और 
पदार्थ के बीच मे किस प्रकार का सम्बन्ध है, इसका स्पष्टीफरण अब तक विज्ञान नही कर पाया है, फिर भी प्रकाश और 
पदार्थ का वस्तु-सापेक्ष निछयण करने में बह सफल रहा है, ऐसा सोवियत अबैज्ञानिकों का मानना है।* जे७ वी७ स्तालिन 
ने इसके सम्बन्ध मे लिखा है, “झादश्शवाद के विपरीत, जो विश्व और उसके नियमों को जानने की सम्भावना को 
पस्वीकार करता है, जो हमारे ज्ञान की प्रामाणिकृता में विश्वास नहीं करता, वास्तविक सत्य को नही मानता और यह 
मानता है कि ससार स्वय-सीमित वस्तुओं से, जिन्हे विज्ञान कभी नही जान सकता, भरा है, माक्सवादी दार्शनिक भौतिक- 
वाद का मत है कि विश्व और उसके नियम पूर्णत ज्ञातव्य हैं, प्रयोग तथा व्यावहारिकता द्वारा परीक्षित, प्रकृति के नियमों 
का हमारा ज्ञान प्रामाणिक ज्ञात है, प्ौर उसमे वास्तविक सत्य की प्रामा गिकता है तथा ससार मे ऐसी वस्तुएं नही हैं, जो 
अज्ञातव्य हो, उसमे केवल वे वस्तुए है जो अब ज्ञात न भी हो, किन्तु जो विज्ञान की चेष्टाओं एव व्यावहारिकता से प्रकट और 
ज्ञात हो जायेगी ।”* स्तालिन के इस कथन मे स्पष्टत आद्शतव्राद का धण्डन कर वास्तविकतावाद की रथापना की गई है। 


जैन दर्शन की तत्त्व-मीमांसा 


जन दर्शन वास्तविकतावादी है, किन्तु साथ में अ्नेकान्तवादी भी। लोक (विश्व) की व्याख्या करते हुए जैन 
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इन था द्वव्यों की सह-भवस्थिति 'लोक' है ।* इस प्रकार की द्रब्य-मीमांसा जैन दर्शन की भ्रपनी विशेषता है । इन 
छ द्रब्यों में से 'काल' को छोड़कर शेष पाँच द्रव्य भ्रस्तिकाय फहे गये हैं। 'प्रस्तिकाय' का तात्पयं है कि मे द्रब्य सप्रदेशी “-- 
सावयवी हैं । 'काल द्रव्य के प्रदेश नही होते । मत. उसे भ्स्तिकाय नही कहा गया है। इस करण से कही-कही लोक की 
चर्चा करते हुए लोक को 'पत्चास्तिकायरूप' बताया गया है ।” संक्षिप्त मे जिसको हम 'विश्व' ((99८756) की सज्ञा 
देते है, वह 'लोक' है। 

'द्रव्य' की परिभाषा करते हुए बताया गया है कि “गुण और पर्यायों के श्राश्नय को द्रव्य कहते हैं ।”* अर्थात्‌ 
द्रव्य वह है, जिसमें गुण और पर्याय (भ्रवस्थाएं ) होती हैं . प्रत्येक द्रव्य में दो प्रकार के धर्म रहते हैं---एक तो सहभावी 
घ॒र्म (गुण) जो द्रव्य मे नित्य रूप से रहता है, दूसरा क्रमभावी घर्म (पर्याय) जो परिवर्ततशील होता है। गृण भी दो 
प्रकार के हैं--सामान्य गुण और विशेष गण । सामान्य गुण वे हैं, जो सभी द्रव्यों मे निश्चित रूप में होते हैं। जैसे” 
ग्रस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व भौर श्रगुरुलधुत्व । ये छ गुण सामान्य गुण हैं, भ्नत प्रत्येक द्रव्य मे ये गण 
होते ही हैं । प्रस्तित्व गुण उसे कहते हैं, जिस गुण के कारण द्रव्य का कभी घिनाश न हो ग्र्थात्‌ द्रव्य सदा विद्यमान रहता 
है---कभी नष्ट नही होता । वस्तुत्व गुण का श्र्थ होता है द्रब्य का सदा किसी-न-किसी प्रकार की श्रर्थक्रिया करते रहना । 
प्रत्यक द्रव्य अन्य पदार्थों के साथ अनेक प्रकार के सम्बन्धों से जुडता है और प्रन्य पदार्थों के द्वारा प्रभावित भी होता रहता 
है। किन्तु इन क़िया-प्रतिक्रियाओं में भी द्रव्य 'वस्तुत्व' गुण के कारण भ्रपनेपन को नहीं छोडता। <द्रव्यत्व' गुण यह है 
जिसके कारण द्रव्य गुण और पर्यायों को धारण करता है । प्रतिक्षण प्रत्येक द्रव्य की अ्रवस्था बदलती रहती है। इन 
भ्रवस्‍्थाओं के परिवतेन से द्रव्य भे उत्पत्ति और विनाश का क्रम चलता रहता है। 'प्रमेयत्व' गुण के कारण द्रव्य ज्ञान 
हारा जाना जा सकता है। जो प्रमाण (यथार्थ ज्ञान) का विषय बन सकता है, वह 'प्रमेय' है। प्रदेशल्थ गुण के कारण 
द्रव्य के प्रदेशों का माप होता है। प्रत्येक द्रव्य का विस्तार (०:।८०४०४) उसके प्रदेशबवान्‌ होने के कारण होता है । 
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१ धर्मों प्रधस्मो झ्ागासं, कालो पुरणल-जम्तवो । 

एस लोगोलि पन्‍्नतो, जिणेहिं वरदंसिहि ॥ 

“-उत्त राष्ययन सत्र, २५-७ 
२ प्रदेश शब्द का भर्ष है--ह ब्य का 'मिरंदा श्वयव । निरंदा: प्रदेश: ॥। 
-- री जेत सिद्धास्त दौपिका, १-२३ 

ह 'किसियं भग्ते ! लोएसि पशुक्णह ? 

ोयसा ! पंथल्थिकाया, एस णथ॑ं एकतिए लोएतति पथु४चइ तंजहा--- 

घस्सर्थिकाएं, श्रहम्तत्थिकाएं आब पोग्यलत्यिकाए ।' 


“भगवती सूत्र, १३-४-४६१ 
४ गुणपर्यावाध्रयों प्रध्यम्‌ । 
+-भी जैत सिद्धास्स दीपिका, १-३ 
४ भाशोडरितत्थवस्तुत्वाध्यत्थप्रसेयश्दप्रदेशस्थापगुकलघुत्वादि । 
--बही, शहर 


१३ ] प्राचार्यभी तुलसी प्रभिनन्वन प्रस्थ [ अतुभ 


अगुरुलघुत्व गुण के कारण द्रव्य में प्रनन्त धर्म एकीभूत होकर रहते हैं--बिखर कर प्रलग-अभलग नहीं हो जाते। इसी गृण 
के कारण प्रत्येक द्रव्य के स्वरूप' को अविचलता होती है। 

प्रत्येक द्रव्य (भस्तिकाय ) एक वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता है। इनमे से पुद्गल द्रव्य आर जीव द्रव्य, विश्व के सक्रिय 
और महत्त्वपूर्ण द्रव्य है और पश्चिमी दर्शनो मे तथा विज्ञान मे इनकी ही चर्चा विशेष होने के कारण यहाँ पर सक्षिप्त में 
इनका स्वरूप-चिन्तन किया गया है । 


पुदुगल झोर जीव 


'धुदूगल' शब्द जैन दर्शन का पारिभाषिक शब्द है। जो वर्ण, स्पर्श, गन्‍्ध झ्नौर रस---इन गुणों से युक्त है, वह पुद्‌- 
गल है। पुद्गल का भ्राधुनिक पर्यायवाची शब्द जड (770८ ) ग्रथवा भौतिक पदार्थ (0॥9 87०4) 5798906 )हो सकता 
है। किन्तु, ऊर्जा (८००:४५), जो कि वस्तुत' जड का ही एक रूप है, पुद्गल के अ्रन्तर्गंत ञ्रा जाती है। पुदगल के सूक्ष्मतम 
्रविभाज्य अंश को परमाणु कहा जाता है। विश्व (लोकाकाञ) मे परमाणुओं की सख्या भ्रनन्त है भ्रौर प्रत्येक परमाणु 
स्वृतन्त्र इकाई है। जब ये परमाणु परस्पर जुडते हैं, तब स्कन्ध का निर्माण होता है । स्कन्घ मे दो से लेकर प्रनन्‍्त परमाणु 
हो सकते है। लोकाकाश के जितने भाग को एक परमाणु भ्रवगाहित करता है, उतने भाग को 'प्रदेश' कहा जाता है। 
किन्तु, पुदूगल की स्वाभाविक अवगाहन-सकोच शक्ति के कारण लोकाकाश के एक प्रदेश मे 'अनन्त-प्रदेशी (ग्रमन्‍त परमा- 
णुओ से बता हुआ ) स्कन्ध भी ठहर सकता है। समग्र लोकाकाश मे (जो कि अमसख्यात प्रदेशात्मक है) प्रनन्त “ग्रनन्‍्त-प्रदेशी' 
स्‍्कन्ध विद्यमान हैं। इस प्रकार द्रव्य-सख्या की दृष्टि से पुद्गल द्रव्य भ्रनन्त है, क्षेत्र की दृष्टि से स्व॒तन्त्र परमाणु एक प्रदेश 
का अवगाहन करता है झौर स्वतन्त्र स्कनध एक से लेकर ग्रसख्यात प्रदेशों का अवगाहन करता है तथा समग्र पुदूगल द्रव्य 
समस्त लोक मे व्याप्त है, काल की दृष्टि से अनादि और गनन्‍्त है, स्वरूप की दृष्टि से वर्ण, स्पर्श ग्रादि गुणों से युक्त, 
चैतन्य-रहित और मू्ं है । 

छ द्रव्यो मे केवल जीव द्रव्य ही चंतन्य युक्त माना गया है। 'जीव' शब्द 'प्रात्मा' (500]) का पर्यायवारी है। 
चैतन्य ( ('०१४९४०४७४४९$५ ) इसका मुख्य लक्षण है । द्रव्य की दृष्टि से जीव की सश्या भ्रनन्त है भौर प्रत्येक जीव 
भ्रथवा आत्मा स्वतन्त्र इकाई है। क्षेत्र की दृष्टि से एक स्वतन्त्र जीव कम-से-कम लोक के प्रसख्यात भाग प्रमाण किन्तु 
पसख्यात-प्रदेशात्मक प्राकाश का भ्रवगाहन करता है शोर श्रधिक-से-पअ्धिक समग्र 'लोकाकाश” का प्रवगाहुन भी कर 
सकता है । सभी जीव द्रव्यो की श्रपेक्षा से समस्त लोक मे जीव द्रव्य व्याप्त है। काल की दृष्टि से प्रत्येक जीव प्रनादि 
श्ौर भ्रनन्‍्त है। स्वरूप की दृष्टि से जीव अमूर्त, वर्ण श्रादि गुणो से रहित झ्ौर चंतन्य-युक्त है । ज्ञान चैतन्य की ही प्रवृत्ति 
होने से जीव का गृण है । 

जीव और विशेष प्रकार के पुद्गल-स्कन्ध जिनको 'कर्म' कहा जाता है, परस्पर में सम्बन्धित होते हैं । जीव 
की विविध प्रवृत्तियो भर क्रियाओ के कारण कर्म-पुदूगलो का जीव के साथ सम्बन्ध होता है और उन क्रियादों के अनुसार 
कर्मे-पुदूगल विविध रूप मे जीव को प्रभावित करते हैं। विश्व मे जितने भी प्राणी (जीव ) हैं वे सभी जहाँ तक कर्म-पुद्गलो 
से युक्त होते है, सुख, दु ख, जन्म, मृत्यु भ्रादि परिणामों को भोगते रहते हैं और कमं-पुद्गलो से जो मुक्त हो जाते हैं, वे इन 
सभी परिणामो से भी मुक्त हो जाते हैं श्रौर 'परमात्मा' प्रथवा 'सिद्ध' की सज्ञा को प्राप्त करते हैं । 


े समीक्षा 
झादहशंवाद और जन दर्शन 


उक्त विवेचन से स्पष्ट हो चुका है कि प्नेकानेक दाश्शनिको ने और वैज्ञासिको ने इस जटिन पहेली को हल करने 
का प्रयत्न किया है। पश्चिम मे 'विदव के स्वरूप' का प्रतिपादन मुख्यतया भादशंवाद भौर वास्तविकतावाद के रूप में 
हुआ है। गझ्राद्शवादी वैज्ञानिक और दार्शनिक विश्व की वस्त-निष्ठ वास्तविकता को भअ्रस्वीकार कर प्रत्यप (8058 ) 
विचार (7॥0०४॥), भनुभूति (2४०८७४०॥), ईए्बर (000), श्रात्मा (500]) , चैतन्य (0०४४०००७॥६४७) 


' झध्याथ ] शझादझंबाद और वास्तविकताबाद [ १४३ 


आदि तत्त्वों मे विश्व की वास्तविकता का प्रतिपादन करते हैं। जहाँ केवल ईश्वर (अझ्रथवा ब्रह्मा) नामक तत्त्व को सत्‌ 
(वास्तविक) माता गया है भ्ौर छोष विश्व को असत्‌ (भिव्या) प्रतिपादित किया गया है, वहाँ सर्वेब्बरबाद (ऐ9॥- 
४ ८5४) के रूप में श्रादक्षवाद प्रकट हुआ है। भारतीय वेदान्त दर्शन की विचारधारा---'ब्रह्म सत्‌, जगत्‌ मिथ्या---भी 
इस रूप मे आद्शवाद को ही स्वीकार करती है। इस प्रकार के आदशंवाद में केवल एक तत्त्व (ईदवर) वास्तविक अस्तित्व 
रखता है और शेष विश्व केवल काल्पनिक माना जाता है श्रथवा उसी एक तस्व का ही रूप माता जाता है। 

झाद्शवाद की दूसरी धारा भनुभूति मे श्राने वाले विश्व को 'शञाता-सापेक्ष वास्तविकता” के रूप मे मानती है। 
हस विचारधारा के अ्रनुसा र---वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का भ्रस्तित्व तो है, किन्तु वह पारमार्थिक है। मनुष्य का ज्ञान 
और एन्द्रिय अनुभूति इस वास्तविक तत्त्व को ग्रहण नहीं कर सकती | जो कुछ भी मनुष्य अपनी इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण 
करता है, वह सभी आभास रूप है--अभवास्तविक है । 

आाददाबाद का एक रूप भ्रनुभववाद (पग्राछा70$७ ) है। इसके प्रसनसार जब हम किसी भी पदार्थ का चिन्तन 
करते है श्रथवा उसको इन्द्रियों द्वारा प्रहण करते हैं, तब बह पदार्थ भ्रस्तित्व मे श्राता है, मूलतः पदार्थों का कोई वस्तु- 
सापेक्ष ग्रस्तित्व नही है। यह वाद 'अनुभूति' को विश्व की वास्तविकता का मूल तत्त्व मानता है। 

ग्रादशंवादी वैज्ञानिकों की विचारधारा के भ्रनुसार भौतिक पदार्थ! (१(७४८०) का स्वतन्त्र बस्त-सापेक्ष 
श्रस्सित्व नही है, किन्ते केवल झारमा ($00!) ही स्वतन्त्र 'वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता है। भोतिक विज्ञान का क्षेत्र केवल 
शाता-सापेक्ष बस्तुप्रो तक सीमित रह जाता है। वस्तु-सापेक्ष विश्व का ज्ञान इसके क्षेत्र मे सन्निहित नहीं हो सकता । 

इसके अतिरिक्त झादशंबाद के ग्रनेक रूप दर्शन-जगत में प्रचलित हुए हैं। जेन दर्शन के साथ आादर्शवाद की 
विचारधारा का सावृश्य भी है,वैसदृश्य भी | जेन-दर्शन आत्मवादी दर्द्नंन है। भ्रात्मा को जैन दर्शन मे स्वतन्त्र द्रव्य--'वस्तु- 
सापेक्ष वास्तविकता' के रूप मे माना गया है। भात्मा चैतन्य-युक्‍त तत्त्व है श्रौर ज्ञान उसका सहज गुण है। श्रात्मा जब 
ग्रपने शुद्ध स्वरूप मे स्थित होती है तब सर्वेज्ञता को प्राप्त कर लेती हैं। ऐसी श्रवस्था में आत्मा स्वय परमात्मा भ्रथवा 
ईदबर बन जाती है। इस भर्थ मे तो जेन दर्शन ईश्वरवादी भी है । 

ग्रात्मवादी झ्थवा ईदवरवादी होने पर भी जैन दर्शन की विचारधारा को हम झादर्शवादी' नही कह सकते । तत्त्व- 
मीमासा के दृष्टिकोण से देखा जाय तो जेन दर्शन स्पष्ट रूप से वास्तथिकतावादी भअ्रथवा यथार्थवादी ही है। जैन दर्शन 
झ्रात्मा के प्रतिरिक्त भी विश्व का वास्तविक श्रस्तित्व स्वीकार करता है। जैन दशेन के अ्रस्तिकायवाद में प्र अ्स्तिकाय 
अस्तित्व की अपेक्षा से सवेथा स्वतन्त्र और वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता के रूप मे माने गये है। इनमे भी भ्रात्मा (जीवास्ति- 
काय) और पुद्गलास्तिकाय सख्या की दृष्टि से केवल एक ही द्रन्य नही, भ्रपितु अनेक हैं। प्रत्येक झ्रात्मा शौर पुदूगल का 
प्रत्येक परमाणु भ्रपना-अपना वस्तु-सापेक्ष भ्रस्तित्व रखता है। धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय और 'भ्राकाशास्तिकाय, इन 
तीनो का भी झपना-अपना स्वतन्त्र भ्रस्तित्व है। जिस प्रकार से वास्तविकता भ्रथवा सन्‌ की परिभाषा जैन दर्शन ने की है 
उससे स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक सत्‌ (तत्त्व) ज्ञाता-निरपेक्ष है। 

अ्रब हम श्रादर्शवाद की नाना विचारधाराशञ्रो की पृथक्‌-प्रथक्‌ रूप मे जैन दर्शन के साथ समीक्षा करे। 'सर्वेदव र- 
बाद, जो केवल 'ईदवर' को ही एकमात्र वास्तविकता के रूप मे स्वीकार करता है, स्पष्ट रूप से जेन द्शन को मान्य नही 
है। यद्यपि जैन दर्शन ईषवर के वस्लु-सापेक्ष वास्तविक अस्तित्व को भ्रस्वीकार नहीं करता, फिर भी समग्र विश्व को तदु- 
रूप नहीं मानता । जन दर्शन के दाशंनिक ग्रन्थों मे सर्वेश्वरवाद का विस्तृत ताकिक चर्चाश्ो के द्वारा खण्डत किया गया 
है। इसके ग्रतिरिक्त सर्वश्वरवाद का प्रतिपादन तर्क भौर ग्रनुभव के भ्राधार पर भी यथार्थ नही लगता। वस्तु-सपेक्ष 
पदार्थों की बहुधिघता भौर वास्तविकता सामान्य प्रमुभव से भी सिद्ध हो जाती है। ऐसी स्थिति मे सर्वेश्वरवाद की मान्यता 
सहज ही भ्रप्रमाणित हो जाती है। ईश्बरवादी धन्य दर्शनों ने भी सर्वेदवरवाद का खण्डन किया है। इसमे भी पाइचात्य- 
दर्शन पाण्डिरयंवाद (897085४॥080 ) द्वारा किया गया सर्वेश्वरवाद का खण्डन उल्लेखनीय है।"* 


का अ++त>- नलन७.. ## अत ऑन ऑ“नफिनाननभा+3 न» & कमत 


१ देखें, कास्मोलॉजी, पृ० ५१-५३ 


(४ ] प्राचार्यश्री तुलसी प्रभिगन्‍दन प्रस्य [ चतुर्थ 


प्लुतो, काण्ठ और जैन दर्शन 


झ्ादहेवाद की दूसरी विचारधारा, जिसमे वास्तविकता को व्यावहारिक न मान कर पारमाथिक माना गया 
है, मुख्यत' प्लुतो भर काण्ट जँसे दार्शनिको की देन है। प्लुतों ने प्रत्ययो के सिद्धान्त! (6079 ० ॥4८85) में जो 
प्रतिपादन किया है,उसका सक्षिप्त में यही तात्पयं है कि वास्तविक पदार्थ पारमाथिक है, झपनी प्रनुभूति मे ग्राने वाले पदार्थ 
प्राभास रूप हैं। उदाहरणार्थ---'बिल्ली' का अर्थ है, वह एक निश्चित बित्ली, जो कि वस्तुत ईदइ्वर द्वारा सर्जित है, वही 
बिल्ली वास्तविक है। इसके ग्रतिरिक्त जितनी भी विल्लियाँ हम देखते हैं, वे सभी प्रवास्त विक और अपूर्ण हैं '---भर्थात्‌ 
मनुष्य जो कुछ भी जानता है, वह केवल अवास्तविक वस्तुओं के विषय मे जानता है। जैन दर्शन का वस्तुओ की वारत- 
बिकता के विषय मे जो दृष्टिकोण है, वह तो स्पष्ट हो हो चुका है। जेन दहन छ द्रव्यों मे से केवल पुदगल द्रव्य को 
एन्द्रिय प्रनुभूति का विषय मानता है। पुद्गल-द्रव्य के अतिरिक्स शेष पाँच द्रव्य प्रमूर्त हैं, ऐन्द्रिय अनुभूति के विषय नहीं 
बन सकते । पुदुगल-द्वव्य में भी परमाणु शौर कुछ एक सूक्ष्म पुद्गल स्कन्ध प्रतीन्द्रिय ज्ञान के विषय हैं। इस अर्थ में हम 
यह कह सकते हैं कि विश्व के श्रघिकाश वास्तविक तत्त्वो का ज्ञान हम इन्द्रियो द्वारा नही कर सकते । किन्तु इसका अर्थ 
यह नही हो जाता कि हम इन्द्रियो हरा जिन पदार्थों को जानते है, वे सभी अ्रवास्तविक हैं प्रथवा केवल झाभास रूप है। 
अन्य दार्शनिंको ने भी प्लुतो के सिद्धान्त का खण्डन किया है। इसका एक उदाहरण हमे रसेल के विचारो मे मिलता है। 
प्लुतो के सिद्धान्त का खण्डन करते हुए वे लिखते हैं---“यदि भ्राभास वस्तुत दिखाई पडता है,तो वह अवस्तु नही है। भरत 
वास्तविकता का ही अग है। यदि झ्राभास वस्तुत दिखाई नहीं पडता तो हम क्यों इसके लिए सिर खपाए ? परन्तु 
कदाचित्‌ कोई कहेगा, आभास वस्तुत नहीं दीखता, किन्तु भ्राभास रूप से दिखाई पडता है।' तो यह भी ठीक नहीं है, 
क्योकि उसको हम पूछ सकते है, 'क्या वह वस्तुत आभास रूप से दिखाई पड़ता है प्रथवा केवल आ्राभास रूप से श्राभास 
रूप दिखाई पडता है ?' इस प्रकार चलते-चलते कही-म-कही तो उसे यह कहना पडेगा कि बह वस्तुत. दिखाई पड़ता 
है, चाहे वह ग्राभास रूप मे दिखाई पडता हो । इसलिए वह स्वत ही वास्तब्रिकता का श्रग बन जाता है। इस बात को तो 
स्वय प्लुतो भी अस्वीकार नही करता कि बहुत सारे बिद्चौने दिखाई पडते हैं, पर केवल 'एक बिछोना' वास्तविक है, जो 
कि ईह्बर द्वारा निर्मित है। परन्तु उसने इस बात़ के परिणामों के विषय में तो सोचा ही नही होगा कि इसका तात्पर्थ नो 
यही हो जाता है कि आभास भी बहुत सारे है, अ्रत यह बहुलता भी वास्तविकता का हीअग हो जाती है। विश्व के 
कुछ एक तत्त्वो को दूसरों से अधिक वास्तविक मानकर, किया जाने वाला विश्व-विभाजन का प्रयत्न सदा ही प्रसफल 
रहेगा ।” रसेल द्वारा किया गया प्लुतो के प्रत्ययवाद का यह खण्डन वस्तुत सर्क पर झाधारित है भौर सहज रुप से ही 
वास्तविकता के स्वरूप के विषय मे एक नई दृष्टि देना है। 
न है 0% 5 के हर पा 25 कप तक पदार्थों का भ्रस्तित्व तो है, किन्तु हम जो 
तक ते हजारो हक हे 5 हा अभिप्राय है कि जब हम इन्द्रिय द्वारा किसी भी पदार्थ 
झत, भ्रनुभूति मे जो पदार्थ आया, वह तो केवल प्रपच ( | १00॥070 हि कआ 58206 2000 0066 
ह २ है मी 0) भथवा श्राभास (49/८७78/००) ही है; 
जो वास्तविक पदार्थ था (जिसको काण्ट ने गअ्पने-ग्राप मे-वस्नु. (ह॥8-॥-68८)/) कहा है, उसको अनुभूति 
इन्द्रियो के द्वारा कभी नहीं कर सकते , उसका ग्रस्तित्व तो केवल अनुमान न मकर का 
कस ! ऐ गई युमान द्वारा माना जा सकता है; क्योकि ज्योंही 
हम उसे इन्द्रिय द्वारा ग्रहण करते हैं, त्यो ही वह मूल स्वरूप में नहीं रह पाता ।* 
इस दृष्टि से देखा जाये तो काष्ट ने बाह्य विदव अथवा भौतिक पदार्था की वास्तविवता का निषेध नहीं किया 


१ दो हिस्टू श्रॉफ बेस्टनं फिलोसोफी, पृ० १४३ 
२ बही, पृ० १५०-१४१ 
३ क्रिटिक भ्रोंफ प्योर रीश्षन, प० ३७ तथा देखें, दो स्टोरी प्रॉफ फिलोसोफी, पृ० २०६ 


झथ्याव ] झावक्षबाद झोर वाश्तविकताचाद [ रैषश 


है। अपने-आप में-वस्तु' का स्वीकार कर काण्ट का सिद्धान्त यद्यपि वास्तविकतावाद के निकट झा जाता है, फिर भी 
उसमें ग्रादशंवाद की ही प्रधानता रही है। यथ पि इस झ्रादर्शवाद में शाता के भ्रतिरिक्‍त विश्व के भ्रस्तित्व का निषेध नहीं 
किया गया है, फिर भी ज्ञाता की प्रधानता को शभ्रशुण्ण रखा गया है। इसलिए ऐन्द्रिय अनुभूति द्वारा श्ञात पदार्थ प्रपच 
भथयवा झाभम/स माना गया है। 

श्रव, जैन दर्शन के दृष्टिकोण के साथ काण्ट के सिद्धान्त की तुलना की जाये, तो यहाँ तक तो दोनो सिद्धान्तों मे 
साम्य है कि धन्य पदार्थ ज्ञाता से भिन्‍न स्वतन्त्र अस्तित्व रखते हैं। जैन दर्शन ते पुदुगलास्तिकाय को स्वतन्त्र वस्तु-सापेक्ष 
द्रब्य माना है! काण्ट ने 'प्रपने-भाप मे-वस्तुप्रो' का स्वतन्त्र भ्रस्तित्व माना है। जैन दर्शन के अनुसार प्रत्येक पौद- 
गलिक पदार्थ मे--चाहे वह परमाणु के रूप में हो, चाहे परमाणुओं से बने स्कन्ध के रूप मे हो--स्पर्श, रस, गन्घ भ्रौर 
वर्ण नामक गुण रहते हैं। वस्तु की अपेक्षा भथवा वस्तु-निष्ठ होने के कारण ये गुण ज्ञाता से सवेथा स्वतन्त्र हैं। जब ज्ञाता 
किसी भी पृद्ूगल को इन्द्रियो द्वारा ग्रहण करता है, तब ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण यदि वह वस्तु को मूल स्वरूप 
मे न भी जाने, तो भी इससे वस्तु का स्वरूप नहीं बदल जाता। उदाहरणार्थ--यह माना गया है कि प्रत्येक चल्षुग्राह्म 
पदार्थ भ्रनन्‍्त परसाणुझो का स्कन्‍्ध होता है। उसमे सभी वर्ण विद्यमान होते हैं। किन्तु जब हम उस पदार्थ को देखते है, 
तब यह आवश्यक नही होता कि उसमे रहे हुए सभी वर्ण हमे दिखाई दे । जंसे भ्रमर मे पाँचों ही वर्ण होते हैं, फिर भी 
हमे यह काला ही दिखाई देता है। यह ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण होतः है। ग्रतीन्द्रिय ज्ञान के द्वारा भ्रमर के 
सभी वर्णों का शान सम्भव हो सकता है। जैन दर्शन की पारिभाषिक हब्दावलि में इस तथ्य को कहे तो निश्चय नय की 
दृष्टि मे तो अ्रमर पाँच वर्णों से युक्त है, किन्सु व्यवहार नय की दृष्टि से श्रमर काला है। काण्ट के सिद्धान्त का प्रपच 
(?॥०7०7९॥० ) व्यवहार नय की दृष्टि से वस्तु-स्वरूप है, 'प्रपने-आप मे वस्तु" (॥0॥8-7-+(८५८।/) के रूप मे 
पदार्थ का स्वरूप निश्चय नय की दृष्टि से है, ऐसा कहा जा सकता है। फिर भी काण्ट और जैन दर्शन के वस्तु” और 
ज्ञाता' के स्वरूप के विषय में तो मूलभूत मतभेद रह ही जाता है। जहाँ काष्ट की मान्यता के अनुसार पदार्थ के वास्तविक 
स्वरूप का ज्ञान कभी नही हो सकता, वहाँ जैन दर्शन इसको झ्रसम्भव नही मानता है। काण्ट के अनुसार ज्ञाता द्वारा ही 
प्रमुभूत वस्तु को रूप दिया जाता है; जबकि बस्तु के स्वछूप मे कोई परिवतेन ज्ञाता के हस्तक्षेप के द्वारा होता है, ऐसा 
जैन दर्शन नहीं मानता । काण्ट के दर्शन मे शेय पदार्थ श्ौर ज्ञात पदार्थ मे स्वंधा भेद माना गया है तथा ज्ञाता की प्रत्यय 
शक्ति को सर्वोपरि बताया गया है, वहाँ जैन दर्शन ज्ञात भ्रथवा प्रनुभूत पदार्थ और जेय मे भेद नहीं मानता; हमे जो 
भिन्‍नता दिखाई देती है, वह हमारे ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण है, न कि वस्तु-निष्ठ गुणो के परिवर्तन के कारण । 
इसके भतिरिवत शेय श्रौर ज्ञाता का अपना-अ्रपना स्वतन्त्र अस्तित्व और महत्त्व माना गया है तथा ज्ञाता के हस्तक्षेप 
(विषय-ग्रहण ) से शेय पदार्थ के स्वरूप मे परिवर्तन नही होता, यह जैन दर्शन का स्पष्ट मन्तब्य है । 


झनुभववाद झौर जेन बेन 


प्रादशंवाद का तीसरा रूप है --भनुभववाद (807।050 ) । लोक, बरकले, हा मं, विलियम जेम्स भरादि 
दार्शनिक इस विचारधारा के प्रमुख प्रयारक हुए है। जैसे कि बरकले की विचारधारा के प्रतिपादन मे कहा जा चका है, 
प्रमुभववाद ने झात्मा प्थवा ज्ञाता के भ्रतिरिक्‍त ग्न्य पदार्थों की वास्तविकता को प्रवीकार किया गया है। भनुमववादी 
मानते हैं कि कोई भी पदार्थ जब तक हम उसको इन्द्रियों द्वारा ग्रहण लहीं करते, तब तक भ्स्तित्वहीन ही रहता है। इसका 
प्र्ध यह होता है कि जो पदार्थ हमारे प्रनुभव के विषय बनते हैं, उनके भ्रतिरिक्त सभी पदार्ष भ्रवास्तविक हैं। सामान्य 
ज्ञान भौर पारम्परिक विज्ञान इस विचारधारा को कभी मान्य नहीं रख सकता। क्‍योंकि हम जातते हैं कि विश्व में बहुत 
सारे पदार्थ ऐसे हैं, जो किसी भी स्यक्ति की ऐस्द्रिय प्रमुभृति का विषय नहीं बनते । जैसे बर्द्रण्ड रसेल ने उदाहरण दिया है कि 
४राज्ि के समय सें जब घोर ध्रन्धकार होता है भौर मैं नींद लेता हूँ, तब मेरे क्यनगृह में विद्यमान सारे उपकरण किसी 


दि तिल डज ना 5 


१ हिल्दी श्रॉफ बेस्ट फिलोसेफी, १० ६८२ 
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की भी पभ्रनुभूति के विषय नही बनते ।/” इसका प्र॒र्थ यह तो नहीं हो सकता कि उस समय वह सारे उपकरण प्रवास्तविक 
हो जाते हैं। इसी प्रकार का दूसरा दृष्टान्त जी० ई० मूर द्वारा दिया गया है, जिसमे यह बताया गया है कि ' आदर्शवादी 
विचारधारा के भ्रनुसार तो जब ट्रेन स्टेशन मे होती है, तब तो उसके चक्र वास्तविक होते हैं भौर जब वह स्टेशन से दूर 
चली जाती है, जहाँ कि इसके चक्रो को देखने वाला कोई नही होता, तब वे झवास्तविक बन जाते हैं। मनुष्य की सामान्य 
बुद्धि भी यह कभी स्वीकार नही कर सकती कि जब हम चक्र को देखते है, तब वे एकाएक श्रस्तित्व में भाते है भश्ौर जब 
उन्हे देखने वाला कोई नही होता, तब थे भ्रस्तित्वहीन हो जाते हैं ।”' इस प्रकार के भ्रनेक उदाहरण दिये गए है। चन्द्र के 
विछले भाग को हम कभी नही देख सकते । प्रादशशवाद के श्रनुसार तो वह भी अ्रवास्तविक हो जायेगा।' डा० सेम्यूश्ल 
जॉन्सन ने बरकले के सिद्धान्त की व्यथंता को प्रकट करने के लिए पास मे पडे हुए पत्थर को लात मारकर बताया कि पत्थर 
वास्तविक पदार्थ है। रसेल ने अन्यत्र इसकी चर्चा करते हुए लिखा है, अनुभव क्या है ? यह जानने के लिए यह जानना 
्रावश्यक है कि भनुभूत होने बालो घटना और नहीं होने वाली घटना मे क्‍या प्रन्तर है। वर्षा की बूँदे जो हम देखते हैं 
प्रथवा स्पर्ष द्वारा जिनका प्रनुभव हम करते है, वे तो अनुभूत' हैं मोर जो बूँदे जगल मे कही ऐसे स्थान में गिरती हैं, जहाँ 
कोई उसे प्रनुभव करने वाला है ही नही, वे 'अननुभूत' हैं। इसका तात्पय यही होता है, कि भ्रनुभव वहाँ ही हो सकता है, 
जहाँ जीवन है" ' ।”* इस कथन के झ्राधार पर अनुभववाद का खण्डन सहज रूप से हो सकता है, क्योकि यदि 'अनुभूति' 
में आने वाले पदार्थ ही वास्तविक हो, तब तो जिस स्थान मे जीवन्त प्राणी नहीं हैं, वहाँ तो कोई भी पदार्थ वास्तविक नही 
हो सकता। इस प्रकार के सिद्धान्त को सामान्य बुद्धि के ग्राधार पर भी स्वीकार नही किया जा सकता | 

जैन दर्शन की ज्ञान-मीमासा (००780०700)089 ) के भनुसार ऐसा कोई भी पदार्थ नहीं है, जो 'केवलज्ञानी'' 
के द्वारा न जाना जा सके । बरकने के अनुसार भी शाइवत ग्रात्मा के मस्तिष्क में जो पदार्थ प्रस्तित्व रखते हैं, वे चाहे 
किसी व्यक्ति के द्वारा अनुभूत न हो, तो भी अस्तित्वमान हो जाते है। इस ग्रर्थ मे देखा जाये तो विश्वस्थित सभी पदार्थ 
वास्तविक अस्तित्व रखते हैं । किन्तु फिर भी बरकले भौर जन दर्शन की विचारधारा में मौलिक अन्तर रह जाता है। 
बरकले जहाँ शाश्वत आत्मा द्वारा अनुभूत होने के कारण ही बाह्य विश्व को प्रस्तित्वमान स्वीकार करता है, वहाँ जैन 
दर्शन विश्व के सभी द्रव्यो के अस्तित्व को वस्तु-सापेक्ष मानता है, ज्ञाता-सापेक्ष नही । बरकले का झभिमत है --ज्ञाता 
पदार्थों को जानता है भ्रथवा उनका ग्रनुभव करता है, इसलिए वे वास्तविक बनते है। जैन दर्शन प्रतिपादन करता है--- 
द्रव्यों का भ्रस्तित्व वास्तविक है, इसलिए वे ज्ञाता द्वारा जाने जाते है भ्रथवा भ्रनभूत होते है । 


वेज्ञानिकों का श्रादशंवाद श्रौर जैन दर्दान 


विज्ञान के सहज दाइनिक स्वभाव के विषय में यह कहा जाता है कि विज्ञान का एक सुनिदिचत दर्शन है। इससे 
यही तात्यय है कि विज्ञान मनध्य के ज्ञान की धारा होने के कारण 'दर्शन' से भ्रछृता नही रह सकता। किन्तु, वैज्ञानिको 
के द्वारा प्रतिपादित दाशंनिक धाराए विज्ञान का दर्शन है, ऐसा नही माना जा सकता । जैसे मार्गेनौ के शब्दो मे--बारस- 
विकता के विषय में वैज्ञानिकों का भिन्न-भिन्न मत होता आइचर्यजनक नही है।' इस प्रभिश्राय के प्राधार पर मार्गेनौ ने 
वेज्ञानिकों को भिन्‍न-भिन्‍न दार्शनिक प्रकारो मे विभक्त किय। है, जिनमे प्लान्क (?&॥) श्र भ्राईनस्टीन को विवेचना- 
त्मक वास्तविकतावादी ((॥॥08)] 7९89(5 ), एडिग्टनऔर वाईलको सीमित झादर्शवादी (००८४० 008॥588 ) 


१ देखे, हिस्टी भांफ वेस्टर्न फिलोस्तोफो, प० ६८२ 

२ वही, पृ० ४८१ 

३ वही, पु० ४८१ 

४ 'केवलज्ञान' झात्मा का सहज गुण माना गया है, जो कर्मादरण के दूर होने पर प्रकट हो जाता है। 'केशलशान” का 


प्रय॑ है--समस्त व्रब्य शोर पर्यायों का साक्षात्कार। इस ज्ञान में झात्मा को 
५ दि नेचर झांफ फिजिकल रीयालिटी, पृ० १२ किसो बाह्य साधन को प्रपेक्षा नहीं रहती है। 
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तथा बोहेर और हाईसनवग को विधानवाद। भथवा प्रत्यक्षयादी (?०5॥0४58 ) बताये हैं। मार्गनौ तो यहाँ तक मानते 
हैं कि नितान्त झात्मवादी ($0!9६४ ) भी कुछेक सीमाझो मे सफल वैज्ञानिक बन सकता है ।' इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 
वैज्ञानिक दर्शन और वैज्ञानिकों का दर्शत एक ही नही है। एडिग्टन ने विज्ञान के दर्शन का जिस रूप में प्रतिपादन किया 
है, उसे हम एडिग्टन का दर्शन कह सकते हैं,परन्तु विज्ञान का द्शेत नहीं कह सकते । इसी प्रकार भ्रन्य बैज्ञानिको के द्वारा 
प्रतिषादित दा्दनिक विचारधाराएं, उन वैज्ञानिको के दीन हैं,न कि विज्ञान का दर्शन । 
झादश्वादी ब्रैज्ञानिको मे मुख्यतः एडिग्टन, वाईल, सर जेम्स जीन्स जंते वेज्ञानिक हैं। एडिंग्टन ने यह तो 
स्वीकार किया है कि वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का भरस्तित्व है, किन्सु भौतिक विज्ञान के द्वारा हम विश्व का जो ज्ञान करते 
हैं, वह ज्ञाता-सापेक्ष है। एडिग्टन की विचारधारा मे ज्ञाता ग्रथवा चेतन्य को प्रधानता दी गई है।'* विज्ञान (विशेषतः 
भौतिक विज्ञान) विश्व के विषय में निरपेक्ष सत्य को अथवा वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता को न जानना चाहता है भ्ौर त 
जान सकता है । वैजशानिक पद्ध तियो के द्वारा हम जो ज्ञान करते हैं, वह पूर्णत ज्ञाता-सापेक्ष है।” इसका कारण यही है कि 
विज्ञान चेतन्य और बाह्य विश्व की सयुकत अनुभूति से सम्बन्धित है। इसका तात्पयं यही हुआ कि भौतिक-विदव के पदार्षों 
का प्रस्तित्व चैतन्य की ज्ञान पद्धति के द्वारा ही व्यक्त होता है भौर विज्ञान का सम्बन्ध इसके साथ होने के कारण विज्ञान 
के द्वारा निर्मित नियम अ्रथवा सिद्धान्त ज्ञाता-सापेक्ष हो है । 
एडिग्टन ने भ्पनी विचारधारा में वास्तविकतावादियों का स्पध्ट विरोध किया है। वास्तविकतावादियों का 
अभिमत है कि भौतिक पदार्थ का भ्रस्तित्व वस्तु-सापेक्ष है भौर उसमे रहे हुए स्पर्श, रस ग्रादि गुण भी वस्तु-सापेक्ष हैं । 
एडिग्टन कहते हैं कि भौतिक पदार्थों मे वास्तविक गुण (रस झादि) होते हैं, यह समझ से परे की बात हो जाती है । 
उदाहरण के लिए वे 'सेब' को लेते है श्रौर कहते हैं कि सेव का प्रस्तित्व ज्ञाता के मस्तिष्क के बाहर स्वतन्त्र है, इस बात 
का मैं विरोध नही करता; झौर न मैं इस बात का भी विरोध करता हूँ कि 'रस' का वास्तविक भ्रस्तित्व है । मेरा विरोध 
तो इस बात से है कि दाशंनिक लोग वास्तविक सेब के भोतर ही वास्तविक रस की कल्पना करते हैं। दूसरे स्थान मे 
वास्तविकताबादी विचारधारा को उद्धृत करके वे कहते हैं कि इस प्रकार की विचारधारा बीसबी सदी के दर्शन का झ्राधार 
कैसे बन सकती है, यह मेरी समझ मे नही झाता ।* 
जैन दर्शन के साथ एडिंग्टन के सीमित शाता-सापेक्षवाद की तुलना करते मे विस्तुत विवेचन की भ्रपेक्षा रहती 
है | यहाँ केवल एक-दो पहलुझों को लेकर ही हमे सन्‍्तोष करना पडेगा। ऊंन दर्शन यह तो स्वीकार करता ही है कि एन्द्रिय 
ज्ञान (जिसमे भौतिक विशान भी समाहित है) भ्रप्रत्यक्ष है भऔलौर इसलिए ज्ञाता (आत्मा) भौर ज्ञेय (पदार्थ) का सीधा 
सम्बन्ध इसमें नही बन पाता। इसमें सदा इन्द्रियों भोर बाह्य पौद्गलिक साधनो की भ्रपेक्षा रहती है भोर इस प्रकार इससे 
होने बाला ज्ञान भी इनसे प्रभावित होता रहता है। किन्तु जहाँ तक पदार्थ के वस्तु-र्वरूप का या वास्तविक स्वरूप का सम्बन्ध 
है, जैन दर्शन वास्तविकतावादी है। वह निश्चयपूर्वक यह मानता है कि प्रत्येक भोतिक पदार्थ भात्मा की तरह ही स्वतन्त्र 
प्रस्तित्व वाला है। प्रत्येक परमाणु मे एक वर्ण, एक गन्घ, एक रस और दो स्पर्श होते हैं। ये गुण परमाणु के वस्तु-सापेक्ष 
गुण हैं भ्ौर ज्ञाता की भ्रपेक्षा बिना ये सदा परमाणु मे रहते है। इस प्रकार 'सेब'जिन परमाणुझ्ोो का बना है,उनमे से प्रत्येक 
परमाणु में कोई-न-कोई 'रस' तो होता ही है। इन सब परमाणुझो के समूहरूप 'सेब' का रस मी वास्तविक भस्तित्व रखता 
१ दो नेचर शॉफ फिजिक्स रीयालिटी, पृ० १२ 
लितान्त प्रात्मबाद (उठफ़ाआ) में सामास्यतया स्व (झारता) के ध्रतिरिक्त समस्त विश्व को वास्तविकता 
का निषेध किया गया है। शाता-सापेक्ष प्राद्शबाद का एकान्तिक रूप 'नितास्त झ्ात्मवाद' है। 
२ देखें, दी फिलोसोफी भ्रॉफ फिडिकल साइत्स, पु० १८४, १८६. 
३ देखें, गहो, पृ० १८४ 
४ दी ध्यू पाथ बेश इन साइस्स, पृ० २८१ 
॥ दी फिलोसोफी भॉफ फिजिकल साइस्स, पु० २११, २१२ 
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है। इससे भागे जेन दर्शन यह भी मानता है कि भ्रतीर्द्रिय ज्ञानकी सहायता से 'सेब' के इस वस्तु-सापेक्ष रस का ज्ञान मनुष्य 
कर सकता है। हाँ, ऐन्द्रिय काव की सहायता से हम इसको जानने में प्रसमर्थ हो सकते हैं भौर इन्द्रिय भ्रादि बाह्य साधनों 
के हस्तक्षेप के कारण हमारी प्रनुभूति मे भानेवाला 'रस' वस्तु-सापेक्ष रस से भिन्‍न भी हो सकता है। परन्तु इसका अर्थ यह 
नहीं होता कि वस्तु-सापेक्ष रस का कोई प्रस्तित्व ही नही है । 

जैन दर्शन प्रनेकान्तवादी है--बह झारमा का स्वतन्‍्त्र वस्तु-सापेक्ष श्रस्तित्व स्वीकार करता है, भौर पुदूगल का 
भी । एक पुदूगल नाता आात्माओ्रो (शाताझो) की झनुभूति का--ज्ञान का विषय बन सकता है, नाना पुदूगल एक प्रात्मा 
की झनुभूति के--शान के विषय बन सकते हैं। एडिग्टन केवल भ्रात्मा के भ्रस्तित्व को वस्तु-सापेक्ष मानते हैं, पर एक ही 
पदार्थ का नाना ज्ञाताओों के द्वारा प्रमुभव, किस प्रकार होता है, यह उनके समभ में नही आता । किन्तु जब प्रत्यक्ष रूप 
मे हमे यह भनुभव होता है कि एक ही पदार्थ भनेक ज्ञाताओ के ज्ञान का विषय वन सकता है, तो फिर पदार्थ के वस्तु- 
सापेक्ष प्रस्तित्व के विषय मे कोई विरोध ही नही रह जाता । 

यवाईल, सर जेम्स जीन्स आदि बैज्ञानिको ने अपने-अपने विचारी के भराधार पर प्रादशंवाद की पुष्टि का प्रयत्न 
किया है । जन दर्शन की दृष्टि मे तो यह एकान्तवाद किसी भी रूप में सत्य नहीं हो सकता कि केवल श्रात्मा ही एकमात्र 
स्वतन्त्र वास्तविकता है, शेष विश्व केवल इसी का ही सर्जन और कल्पना रूप है। 


वैज्ञानिकों का वास्तविकतावाद और जन दर्शन 


जैन दर्शन वास्तविकतावादी है । भ्रत बास्त विकतावादी बेज्ञानिको के साथ इसकी विचारधारा सहज रूप से 
सामजस्य रखती है। भौतिकवाद को छोडकर दूसरी विचारधाराए, जो आत्मा और भौतिक पदार्थ--दोनो के स्वतन्त्र 
वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को स्वीकार करती हैं, जेन दशन की विचारधारा के बहुत निकट हैं । उदाहरणस्वरूप, मार्गेनौ की 
विचारधारा के अनु तार वे सभी भौतिक पदार्थ वास्तविक हैं,जो हमारी सामान्‍य अनुभूति में श्राते हैं, क्योकि वे सभी प्रमा- 
णित कन्स्ट्रक्ट्स (४७४ 00877७०४$) हैं। इसके भ्रतिरिक्त मार्गेनौ भ्राकाश को भी वास्तविक मानते हैं। इतना ही 
नेही,इससे झागे वे भ्रमोतिक वास्तविकताओं की भी चर्चा करते हैं भर यही घारणा बनाते है कि ऐसे तत्वों का भी वास्तविक 
अस्तित्व होता है ।' इस प्रकार हाईप्वनवर्ग, रसेल, बोहर झादि के विचारो में जैन दर्शन के वास्तविकवाद के साथ बहुत 
सदुद्य तत्व उपलब्ध होते हैं । 

भौतिकवाद वास्तविकतावाद' का एक रूप है, जो एकान्तिक विचारधारा के रूप मे केवल भौतिक पदार्थ का 
ही वास्तविक अस्तित्व मानता है। सोवियत भौतिक वैज्ञानिक इस वाद के प्रबल पोषक हैं। वे आत्मा के प्रस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करते जेन दर्शन यद्यपि भौतिक पदार्थ (पुद्गल) के भ्रस्तित्व को वास्तविक मानता है, फिर भी झ्रात्मा के 
प्रस्तित्व का मिदेध नहीं करता । इस प्रकार, जैन दर्शन का वास्तविकतावाद अनेकान्तिक है, जबकि मौतिकवाद एकान्तिक 
है। 'प्रात्मा' का भ्स्तित्व ज्ञान-मेमासिक पद्धतियो द्वारा स्पष्ट रूप से प्रमाणित हो सकता है प्रौर झ्रादर्शवादी बैज्ञानिको 
का यही निरूपण है। जैन दर्शन मे भी आार्मा के भ्रस्तित्व को तर्क के श्राघार पर सिद्ध किया गया है। इस दृष्टि से भोतिक- 
वाद के एकान्तिक दृष्टिकोण का खण्डन हो जाता है । 


उपसंहार 
जैन दर्शन का भनेकान्तिक वास्तविकतावाद तत्त्व-मोमांसा के क्षेत्र मे वास्तविकता के स्वरूप के विषय में एक 
प्रनोखा सिद्धात्त उपस्थित करवा है। झात्मा श्र पुदगल, दोनो तस्‍्वो के स्वरूप-विष्लेषण द्वारा जैन दर्शन प्रादर्शवादियो 


को एवं भौतिकवादियों को एक चुनौती देता है। इसके भ्रतिरिक्‍त बड़-द्रव्य-मीमासा दब्य-गुण-पर्याय 
हे चर पर न्‍ 7 भ्रादि तास्विक 
सिद्धान्त जैन ददांन की वे मौलिक देन हैं, जो भ्राज के युग मे भी तस्‍्त्व-मीमासा के क्षेत्र में अप्रतिम भौर झनुपम हैं। 





१ नेचर झ्रॉफ फिलिकल रौयालिटी, पु० ४४८ 


कम बन्ध निबन्धन मूता क्रिया 


शी मोहनलाल बांठिया, बी० कॉम० 


जैन दर्शन कर्मवादी है। भ्रात्मवाद भौर कर्मवाद जैन दर्शन के मूल सिद्धान्त हैं। उसका कथन है कि प्रात्मा है, 
तथा वह श्रनादिकाल से कर्म-पुद्गलों (॥(&770 7784067) के बन्धन में लिप्त है। श्रनेक जीवात्माओो ने श्रनन्त प्रतीत 
में इस करमे-वन्धन से सर्वेया छुटकारा पाया है तथा प्रनेक भ्रनन्‍्त श्रनागत काल मे पायेगी। भ्रवशेष श्रात्माएं कर्म-पुद्गलो से 
वेश (झ्रांजिक) छुटकारा पाती रहती हैं मौर अपने नाता विध कार्यों और भावनाश्रों से नवीन कर्म-पुद्गलो से लिप्त होती 
रहती है। प्रात्मा के साथ कर्म का बन्धन कैसे होता है, इसका जैन दर्शन में बिशद भौर वैज्ञानिक विश्लेषण है। कर्मवाद 
का ऐसा वास्तविक और बृहद्‌ विवेचन अन्य किसी दर्शन में नही है । 

जीवात्मा के विभिन्‍न कार्यों प्रौर भावनाओो के द्वारा नाना प्रकार से कर्मों का आत्म-प्रदेशों के साथ बन्धन होता 
रहता है। इन कार्यों और भावनाओ के द्वारा जो विभिन्‍न प्रकार से कर्म-बन्धन होता है, उसे जैन दर्शन की पारिभाषिक 
शब्दावली में क्रिया लगना' कहते हैं । क्रिया शब्द का पारिभाषिक प्रर्थ है---कर्म का बन्धन होना । कर्म बन्ध सिवन्धनभूता 
सा क्रिया---जिससे आत्मा के साथ कर्म का बन्धन हो, बह क्रियाए भी है । 

जैन झागमो में क्रिया की विविधता का बडा रोचक झौर तात्तविक वर्णन है। मनुष्य के जीव के विभिन्‍न कार्यों 
का मनोवैज्ञानिक सूक्ष्मता से विवेचन करके बतलाया गया है--किस कार्य से किस प्रकार की और कंसी--हलकी, भारी, 
गाढी क्रिया लगती है। मनुष्य के एक ही कार्य से कार्य की विभिन्‍न भ्रपेक्षाओ-- दशाझों के निभित्त से विभिन्‍न प्रकार की 
क्रिया लग सकती है। एक ही समय में कार्य की गतिविधियों से भ्रभिक प्रकार की क्रियाए भी लग सकती है। 


भ्रप्रत्याख्यानी क्रिया 


हिसात्मक कार्यों के करने का, हिसात्मक झ्धिकरणो (शस्त्रो) के ग्रहण-उपयोग करने का जब तक जीवात्मा 
त्याग नहीं करता, तब तक इन कार्यों भ्ौर श्रधिकरणों की भ्रपेक्षा उसके क्रिया लगती रहती है, चाहे वह हिसात्मक कार्य 
करे या मे करे, हिसात्मक शास्त्रों का ग्रहण-उपयोग करे या न करें। उस क्रिया का नाम श्रप्रत्यास्यानी क्रिया है। यह क्रिया 
दारीरिक या मानसिक हिंसक कार्यों से नही लगती है, न अधिकरणों (शास्त्रों) के उपयोग से लगती है, बल्कि इन कार्यों 
के करने श्रौर शस्त्रों के प्रहूणोपयोग करने की पन्तर्मन की प्सयतता से लगती है; इस झसयतता की भावना से भ्रवच्चेतन 
मन का स्पस्दन (झ्राडोलन ) होता है भर इस स्पन्दन से कर्म-रज आत्मा से चिपकती है । 

अ्रप्रत्यास्यानी क्रिया एक मनोवैज्ञानिक प्रश्न है। स्‍भ्राधुनिक विज्ञान की भाषा मे इसका सम्बन्ध भ्रवचेतन मन 
(897000॥82095 ग॥॥0) से है। जीवात्मा हिसा नहीं करने का तथा हिंसात्मक श्रधिकरणों के संग्रह-उपयोग नहीं 
करने का जब तक निश्चय---त्याग--प्रतिजशञा नहीं करता, तब तक उसके झ्रवचेतन मन में एक मावना रूप लौ जलती रहती' 
है। फिसी काम को करना या ते करना, यह चेतन मल का कार्य है। जब चेतन मन किसी काम के करने का विचार भी न 
कर रहा हो, भवभितन सन से उस काम के करने की प्रसंगतता की भावना सदा विश्वमान रहती है। इस भाकांक्षा की लौ 
से ध्प्रत्याल्यानी किया लगती रहती है। यह लो भ्रत्यागमयी जीवात्मा के भववेतन मन में सदा एक मात्रा में भौर निरन्तर 
जलती रहती है। यह लौ सभी भ्र्यागमय जीवात्मा के एक समान होती है। भरत: भ्रप्नत्यास्यानी क्रिया सर्व भ्रत्यागमय 
जीवों के समान रूप से लगती है । 

सर्व जीवात्माओों की समानता (2५0809) का प्रप्रत्थाख्यानी क्रिया जैन दर्शन में एफ ज्वलन्त उदाहरण है। 


१६० ] ध्राचाययशी तुलसी समिनग्दन प्रस्थ [ चहुर्य 


सर्व जीव समान हैं, यह जैन दर्शन का बुलन्द मारा है। कोई ऊँच, काई नीच, कोई छोटा, कोई बड़ा नहीं है। आ्रात्मा 
भात्मा समान है। प्रप्रत्याख्यानी क्रिया स्व प्रत्यागमय संसारी जीवो के समान रूप से लगती है। चाहे सेठ हो या चोर ह्दी, 
घनी हो या गरीब हो, कृपण हो या दानी हो, ब्राह्मण हो या क्षत्रिय हो-“समाज के किसी पद (80808& ) का हो, उसके 
अप्रत्याख्यानी क्रिया एक समान लगती है ।' जीव के छोटे-बडे देह का इस पप्रत्याख्यानी क्रिया पर कोई प्रभाव नही पडता 
है । हाथी जैसे बृहद्‌ शरीरी, कुन्थु-चीटी-किटभण्षु जैसे क्षुद्र देही जीवो के भी प्रप्रत्याख्यानी क्रिया सम्मान ही लगती है ।* 
मनुष्य, पशु, कीटाणु, फल, फूल, पत्र, किसलय आदि सर्व अत्यागमय जीवो के यह क्रिया समान भाव से लगतो है। जैन 
दर्शन मे मनुष्यात्मा, पश्वात्मा, किटाण्वात्मा या अन्य जीवात्मा, श्रात्म तत्त्व की अ्रपेक्षा समान मानी गयी है। इस समानता 
को भ्रप्रत्याख्यानी क्रिया की समानता समर्थन देती है । 


कायिकी भ्रादि क्रिया-परूचक 


जैन दार्शनिको का कथन है कि हर हिसक (सावद्य) कार्य से कर्म का बन्धन होता है, भ्रत उन्होंने हर हिंसक 
कार्य को सूक्ष्मता से विइलेषणपूर्वेक देख श्रौर उसको समझा । उन्होने अपने निरीक्षण से पाया कि हिसक कारें की पाँच 
अ्रवस्थाए होती है । 

१ काया से हिसा के लिए उद्यत होता--हिसा के लिए काया का सचालन करना, 

२ हिसा के लिए शस्त्र का निर्माण, ग्रहण-उपयोग करना, 

३ हिंसा के परिणाम (भावना) का होना, 

४ जीव को दु ख--कष्ट पहुँचाना, 

५ जीव का प्राण-हनन करना । 

जब कोई मनुष्य किसी जीव के वध करने का विश्वार करता हैं तो वह शरीर से इस काम को करने के लिए 
उद्यत होता है, भ्रस्त्र-शस्त्रादि वध के उपकरणों को सम्भालता है, निरीक्षण करता है, भ्रावश्यकतानुमार धार तीक्षण 
करता है या सफाई झादि करता है, मन को हिसा के विचारों से झोत-प्रोत करता है। इस सम्पूर्ण कार्य को जैन दर्क्षन मे 
पाँच विभागों से बॉँटा गया है और तदनुसार हिसक कार्य के लिए पाँच प्रकार की क्रिया बतलाई गई है और इस पाॉचो 
क्रियाओं का एक दल (70७७) 'पझ्चक' कहा गया है। प्रत्येक हिसा कार्य के लिए जीव को इस पचक की तीन या 
चार या पाँचो क्रियाएं, हिसा की अवस्था के अनुसार लगतो है। वे पाँच क्रियाए इस प्रकार हैं--१ कायिकी, २. ध्ाषि- 
करणि की, ३. प्राद विकी, ४. पारितापनिकी, ५. प्राणातिपातिकी । 

ये पाँच क्रियाए निश्चित श्यखला मे बतलाई गई हैं। यदि तोन क्रियाएं लगती है तो प्रथम मीन लगती हैं, यदि 
चार लगती हैं, तो प्रथम चार लगती हैं । कोई तीन या कोई चार नही लगती । निश्चिन क्रम के अनुसार ही लगती हैं। 
कम-से-कम तीन क्रियाए श्रवश्य लगती हैं । 

कायिकौो--हिसा के लिए राग-द्ेष युक्त काया के उद्यम के लिए जो क्रिया लगे, वह कायिकी क्रिया है। 

पध्राधिकरणिकी--हिंसा के उपकरणो के व्यवहार से जो क्रिया लगे, वह भ्राधिकारणिकी क्रिया कहलाती है । 
का प्रादंथिकी--हिंसा के परिणाम (भाव) होने से राग-ठ्रेष की वृद्धि के कारण जो क्रिया लगती है, वह प्रादेधिकी 

है। 

पारितापनिकी--अन्य जीव को दु ख, कष्ट पहुँचाने से जो क्रिया लगे, वह पारितापनिकी क्रिया है। 

प्राणातिपातिकी--अन्य जीव के प्राण-हनन करने से जो क्रिया लगे, बह प्राणातिपातिकी क्रिया है। 

यदि कोई किसी जीव की हिंसा करने की व्यवस्था करता है, तब तक प्रथम तीन क्रियाएं लगती हैं; व्यवस्था 


१ भगवती सूत्र, १६३०१ 
२ बही, ७४।६ 


ध्रध्याथ ] कर्म वन्य निदम्भन भूता किया [ १९१ 


उपरान्त जीव को जब दुःख --कष्ट पहुँचाता है, तब प्रथम चार क्रियाएं लगती हैं शौर जब उस जीव को मार डालता है, 
तब्र पाँचो क्रियाए लगती हैं । 

कब कितनी क्रियाएं लगती हैं, इसको जैन-प्रागमों में अनेक हृदयग्राही उदाहरणों से समझाया गया है। उनमे 
से तीन उदाहरण बध के द्वारा व्यवहृत तीत प्रकार के अ्रस्तों---जाल, भ्रग्नि और तीर-धनुष को लेकर हैं । 

(क) बहेलिया, शिकारी, शिकार संकल्पी, मृगादि पशु मारने को, वध करने को उद्यम मनुष्य, चाहे उसको 
किसी नाम से पुकारें कच्छ मे, द्रह मे, नदी के किनारे पर, गहन बन मे,गहन वन के एक प्रान्त मे,पर्वेत मे,पर्वत के एक प्रान्त 
में, सामान्य वन मे, किसी भी स्थान में जाकर--पशु-प्राणियो को देखकर उनको मारने के विचार से गड्ढा खोदे, जाल रचे 
तो श्रवस्थाविजेष की अपेक्षा उसे दो, तीन, चार या पाँच क्रियाए लगती हैं । 

१ वह पुरुष जब तक गद्ढा खोदता है, जाल रचता है, लेकिन पश्चु को बाँधता नही है, मारता नही है, तब तक 
उसे प्रथम तीन क्रियाए लगती हैं । 

२ जब तक पशु को पकड़ने को उद्यत है और उसको बाँध लेता है, लेकिन जान से मारता नही है, तब तक प्रथम 
चार क्रियाए लगती हैं । 

३ जब उक्त शिकार के लिए उद्यत और बधक पुरुष पशु के प्राण-हनन करता है, तब उसे पाँचों क्रियाएं होती 
हैं भौर वह पाँचो क्रियाभो से स्पृष्ट है। 

(ख) उपरोक्त बहेलिया भादि नामांकित मनुष्य उपरोक्त या भ्रन्य किसी स्थान मे जाकर सूखी घास एकत्रित 
करके, उसमे भाग लगा कर मुगादि पशुप्ोों को मारता है, तो उस मनुष्य के तीन, चार या पाँच क्रियाए ग्रवस्थाविशेष से 
लगती हैं । 

१ घास एकत्रित करने तक की प्रथम तीन क्रियाएं ! 

२ तदुपरान्त प्रग्ति जलाने तक की चार क्रियाए । 

३ भागी लगाने के बाद जलना आरम्भ होने से पाँच क्रियाए लगने लगती हैं । 

(ग) उपरोक्त मृयादि शिकार को उद्यत पुरुष तीर-धनुष से सज्लित हो उपरोक्त या भ्रन्य किसी स्थान में 
जाकर मुगादि पशुझो को मारने के लिए बाण छोडता है, तो उस पुरुष को श्रवस्थाविशेष से तीन, चार या पाँच क्रियाएं 
लगती हैं । 

१ बाण धनुष से छोडने पर धनुष से निकल कर मृगादि पशुओ को बींधता नहीं, तब तक तीन क्रियाए। 

२ बाण जब से पशुओं को बीधता है, किन्तु उनके प्राण-हनन नहीं होते, तब त्क चार ज़ियाए। 

३ निक्षिप्त तीर पशु को बेधकर उसके प्राण विनष्ट कर देता है, तब पाँच क्रियाए लगती है।* 

भारतीय दण्ड-विधान के प्नुसार यदि कोई मनुष्य ग्रन्य किसी मनुष्य को गुरुतर रूप से झाहत करे भ्रौर बह 
भ्राहत व्यक्ति एक मास के झन्दर मर जाये तो आघातक व्यक्ति को हत्या का दायी माना जाता है। जैन मनीषियों का 
इसमे मतभेद है। वे कहते हैं कि मरने वाला प्राहृत होने के बाद छः मास के भ्रन्दर मर जाये तो भ्राधातक को पाौँचों क्रियाएं 
लगती हैं, वह हृत्मा का अपराधी है; लेकिन यदि झ्राहुत व्यवित छ मास के बाद मरे तो झ्राधातक प्राणातिपात का दोषी 
नहीं है भौर उसको चार क्रियाए ही लगतो है ।* 


झारम्भिकी प्रादि क्रिया-पठ्चक 


आरम्भिकी, पारिग्राहिकी, माया प्रत्यया, भ्रप्र त्याख्यानी शौर मिथ्या दर्शन प्रत्यय---हन पाँच क्रियाशों का भी 
एक दल (7000) है। ये जीव के सामान्य जीवन से सम्बन्धित है। प्रत्येक जीव के चाहे वह मनुष्य हो, पशु हो, दानव 


कक विज न 


१ भगवती सूत्र, ११८।२६४, २६६, २६८ 
२ बही, १।५५९७० का शेचांश 
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हो, पक्षी हो, प्राणी हो, भूत हो या सत्त्व हो---जीवन की दिन-प्रतिदिन की घटनाओं से, कार्य-कलापों से इन क्रियाशों का 
सम्बन्ध है। जीवन की सामान्य-से-सामान्य, विशेष-से-विशेष सभी घटनाओं से इनका सम्बन्ध है। ये क्रियाएं जीव की 
प्रतिक्षण की भावनाों ,भवस्थाप्रों,घटनाभो से लगती हैं। ये क्रियाए किसी विशिष्ट स्थिर-शृंखला ((5०१ ०70८।) मे नहीं 
हैं। जीव की भ्रवस्था, घटना की परिस्थिति के श्रनुसार कभी एक, कभी दो, कभी तीन, कमी चार, कभी पाँच झौर किसी 
जीव विशिष्ट को बिल्कुल नहीं लगती हैं। स्थिर-श्रखला नहीं होते हुए भी विश्यूलला (०507007) नहीं है। 
परस्पर में एक कडी हैं। जहाँ भारम्मिकी लगती है, वहाँ माया प्रत्यया निपषय लगती है। बाकी तीन लग भी सकती हैं, 
नही भी लग सकती हैं। जहाँ पारिग्राहिकी लगती है, वहाँ न्‍्लारम्भिकी भौर माया प्रत्यया निएचय लगती है, बाकी दोनों 
की भजना (07४0०॥4]!) है। जहाँ माया प्रत्यया लगती है, वहाँ प्रारम्मिकी, पारिग्राहिकी झ्रौर माया प्रत्यया निव्चय 
लगती है भौर भ्रवशेष की भजना है। जहाँ मिथ्यादर्शन प्रत्यया लगती है, वहाँ बाकी चार प्रवश्य लगती हैं ।* 

इस पचक की अपेक्षा सब मनुष्य समान क्रिया वाले नहीं होते, किन्तु हिसक-प्रहिसक, सयमी-प्रसंयमी, 
सम्यगृदृष्टि, मिथ्या दृष्टि की प्रपेक्षा-मेद होते हैं।' सम्यग्दुष्टि, प्रहिसक, वीतराग (राग-द्वेष से सर्बथा रहित) सयमी 
मनुष्य को इस पचक की कोई क्रिया नही लगती है। 

जो मनुष्य सम्यगदुष्टि भ्रप्रमादी है, किन्तु सराग (मोह सहित) सबमभी है, उसको केवल माया प्रत्यया क्रिया 
लगती है। जो मनुष्य सम्यग्दृष्टि, सराग (मोह सहित) सयमी, लेकिन अहिसकवृत्ति में यदा-कदा प्रमादी है, उसे प्रारस्भिकी 
और माया प्रत्यया यह दो क्रियाए लगती हैं। जो मनृष्य सम्यग्दृष्टि है, पर ग्राशिक सयत, ग्राशिक-असंबत (सयता- 
संयत) है, उसके प्रथम तीन क्रिपाए अवश्य लगती हैं। जो मनुष्य मिथ्यादृष्टि है या सम्यग्मिथ्यादुष्टि है उसको पाँचों 
क्रियाए लगती हैं । 

इस क्रिया पचक के भ्रगणित उदाहरण हो सकते हैं। इस लेख में मनुष्य के व्यापारिक जीवन सम्बन्धी तीन 
उदाहरण भगवती मूत्र से उद्धृत किये जाते है-- 

१ किसी व्यापारी का माल गोदाम से चोर चोरी कर के ले गये और और व्यापारी ने उसके लिए थाने में 
फरियाद की, स्वय भी खोज करने लगे, खोज जारी रखने के समय 'उस व्यापारी के या तो प्रथम चार क्रियाए तीब्ता 
से लगें भर यदि व्यापारी मिथ्यादृष्टि हो, तो पाचो लगे । 

यदि सथोग से चोरी हुआ माल वापस मिल जाये, तो क्रियाएं कृस्वता से लगती है । 

यदि सयोगवश चोरी हुआ माल सर्व प्रयत्न के बावजूद न मिले और व्यापारी श्राशारहित होकर-खोज खबर 
बद कर दे, तो क्रियाश्ो का लगना बन्द नही होता, किन्तु उनमे ह्स्वता श्रा जाती है ।* 

२ विक्रेता व्यापारी क्रेता व्यापारी को माल भविष्य मे देने के (/07८४०० 0०॥४७7५) हिसाब से बेचता है 

झौर बयाने (५87०४) के रूप में लेता है तो-- 

(क) माल जब तक विक्रेता के स्थान से करता के जिम्मे न चला जाये, तब तक--१ विक्रेता को चार या पाँच 

क्रियाए लगती हैं ग्रौर २ क्रेता को भी चार या पाँच क्रियाए लगती हैं, पर विक्रेता की अपेक्षा ह्स्वा 

(ख) विक्रेता व्यापारी क्रेता को यथासमय माल डिलीवरी दे दे,तब--१. क्रेता को चार या पाच क्रियाएं लगती 

हैं और २ विक्रेता को भी चार या पाच क्रियाएं लगती हैं, पर क्रेता की अपेक्षा स्व । यहां क्रिया लगना प्रापेक्षिक है 
भ्रौर माल की अपेक्षा से है।* 

३ विक्रेता व्यापारी ने माल उधार बेचा और माल यथासमय डिलीवरी दे दिया, पर माल का मोल (धन) 


१ प्रशापना सूत्र, २२।१२ 

२ भगवतो सूत्र, १२६४-९५ 
३ वही, ५॥६॥५ 

डे वही, है।१४ 
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ने मिले तब तक १, विक्रेता व्यापारी को (घन मे मिलले पर भौ) धम की भ्रपेक्षा क्रिया लगती है, किन्तु स्व भाव से । 
२. क्रेता जब तक मोल नहीं देता है, तब तक क्रेता को मोटी क्रिया लगती है। 

कैता व्यापारी ने माल खरीद कर, माल डिलीवरी लेकर यथा समय माल भोल विक्रेता को दे दिया, किन्तु फिर 
भी फेता को मोल के धन की ग्रपेक्षा क्रिया लगती है। पर हस्व भाव से । विक्रेता को धन की प्राप्ति के वाद धन की ग्रपेक्षा 
मोटी क्रिया सगती हैं।* 





[राणा ७७ 


रे भगवतों सूज, ११६।४ के बाद से । 


माषा : एक तात्त्विक विवेचन 
मुनिश्री सुमेरमलजोी (लाइनूँ) 


अपनी भावना को प्रकट करने का स्पष्ट साधन है--भाषा । भाषा वह फसल है, जो एकमात्र ग्रात्मा रूपी 
क्षेत्र मे ही पैदा होती है। जैसी प्रात्मा होगी, बसी ही भाषा की फपल तैयार होगी। भाषा का इतिहास उतना ही 
* प्राचीन है, जितना कि जीव-विज्ञान का। जैन झागम तो जीव की भाँति भाषा को भी भ्रनादिकालीन मानता है। इनके 
प्रकार में भ्रन्तर ग्वश्य पडा है और पडता रहेगा। भाषा भाखिर प्रपने-प्रपने युग के निर्धारित सकेत ही तो है, जो सम- 
यान्तर से तथा क्षेत्रान्तर से बदलते रहते हैं। फिर भी भाषा के उन सकेतात्मक शब्दों का भ्रर्थ अपने-अपने समय में निर्णया- 
त्मक रहता है। यदि ऐसा न हो, तो भावों की झ्रभिव्यक्ति भाषा के द्वारा हो ही नही सकती गौर ग्रागमों मे कहा है भाषा 
निर्णयात्मक बोध कराने वाली है।'* 

यह एक झात्मा की विशेष प्रक्रिया का फल है। आत्मा जब बोलने की शोर प्रवृत्त होती है, तब कही भाषा की 
उत्पत्ति होती है। भाषा सजीब है या निर्जीव ? रूपी है या भ्रूपी ” उसके फंलाव की क्या प्रक्रिया है ? श्रादि प्रनेक 
विषयों का विशद विवेचन आगमो में मिलता है । 


भाषा का स्वरूप 


प्रशन--भगवन ! भाषा भात्मा है ? या ग्रात्मा से पृथक्‌ कोई दूसरा तत्व है ? 
उत्तर--गौतम ! भाषा प्रात्मा नही है, आत्मा से भन्य पदार्थ है। 
प्रत्त--भगवन्‌ ! भाषा रूपी पदार्थ है, या भरूपी पदार्थ ? 
उत्तर--गौतम ! भाषा रूपी पदार्थ है, अरूपी नही है । माषा हमे सुनाई देती है। यदि प्ररूपी होती तो सुनाई 
कैसे देती ? श्रावाज रूपी पदार्थ की ही होती है । 
प्रशन--भगवन्‌ ! भाषा सचित्त्‌ है या प्रच्तित्त तथा सजीव है झ्रथवा निर्जीब ? 
उत्तर--गौतम ! भाषा श्रचित्त है, निर्जीव है। भाषा प्रात्मा से प्रथक्‌ पुदगल वर्गणा मात्र है। 
प्रशन--मगवन्‌ ! भाषा जीवो के होती है, अ्रथवा प्रजीवो के ? 
उत्तर--गौतम ? भाषा जीवो के होती है, भ्रजीवो के नही होती । यद्यपि भाषा स्वय भ्रजीव है, किन्तु भाषा के 
रूप मे उसकी सकलना जीवो के पुरुषार्थ से ही होती है। जीवों के पुरुषार्य से पहले माषा नाम का कोई तत्त्व नहीं था। 
केवल तद्योग पुद्गल के रूप मे समूचे लोक में बिखरे रहते हैं। ज्यो ही जीवो का पुरुषार्थ हुआ, वे पुद्गल भाषा के रुप में 
सगदित हो जाते हैं । शब्द तो भ्रजीव के भी होता है। दो स्थल पुद्गल स्कन्ध, जब एक दूसरे से टकराते हैं, तब शब्द होता 
है। किन्तु भाषा नही, भाषा केवल वह ही कही जाती है, जो तालू, ओष्ठ श्रादि झ्राठ स्थानों में से किसो भी स्थान से 
निकली हुई हो भौर भाषा पर्याप्त के द्वारा गृहीत भाषा वर्गणा के पुदूगल हो। ये स्थान तथा भाषा पर्याप्ति जीव के 
ही होती है, भ्रजीब के नहीं । 
प्रशन--भगवन्‌ ! बोलने से पहले भाषा कही जाती है, भ्रथवा ओलते हुए को भावा कही जाती है? था फिर 


१ गोय्मा ! सण्णामीति प्रोहारिणी भाषा--अभिषान राजेग कोश 


श्रध्याथ ] भावा: एक तास्विक विंदेशन [ १६५ 


बोलने के बाद में भाषा कही जाती है । 

उत्तर--गौतम ! बोलने से पूर्व भाषा नहीं कही जाती । बोलने के बाद में भी बह भाषा नहीं फहलाती । केवल 
बोलते समय में हो भाषा कहलाती है। उत्पस्त होने से पहले तो वे केवल असंगृहीत पुदूगल मात्र हैं। जब तक भाषा के 
योग्य पुदूगल एक स्थान पर व्यवस्थित रूप से भाषा पर्याप्ति के द्वारा संगृहीत नहीं हो जाते, तब तक वे केवल पुदूगल ही 
कहलाते हैं। इससे प्रधिक उन पुदूगलों को हम कुछ कहें तो द्रव्य भाषा कह सकते हैं। किन्तु फलितार्थ में वे पुद्गल ही हैं। 
उन्हें भाषा नहीं कहा जा सकता । 

बोलने के बाद भी हम उन्हें भाषा नहीं कह सकते। जिस वुद्गलों को भाषा पर्याप्ति द्वारा भ्रहण करके आत्मा 
विसजेन कर देती है, वे पुद्गल कुछ समय पर्यन्त उसी भाषा के रूप में वायुमंडल में मेंडराते रहते हैं। फिर भी हम उन्हें 
भाषा नही कह सकते। भाषा तो केवल वर्तमान में ही है। जिस समय में व्यक्ति बोलता है, उसी समय में उसे भाषा कहा 
जाता है, यह नैश्वियिक कथन है । व्यवहार में बोलने के बाद कुछ समय तक हमें जो सुनाई देता है, उसे हम भाषा ही 
कहेंगे ।' 

भाषा वर्गणा के पुद्गलों का ग्रहण शरीर योग से होता है तथा विसर्जन वचन योग से होता है। पाँच शरीर में 
से केवल तीन वरीर से ही प्रहण होता है। प्रहण करते में भाषा पर्याप्ति की प्रतिवर्थता मानी गई है, भौर पर्याप्तियाँ, 
ब्रौदारिक, वेक्यिक तथा आाहारक शरीर में ही सक्रिय बनती हैं । कार्मण तथा तेजस्‌ शरीर मे पर्याप्तियाँ नही होतीं, 
झत' तीन शरीर से ही भाषा वर्गणा के पुद्गल ग्रहण किये जाते हैं।* 


ग्रहण करने की प्रक्रिया 


भाषा पर्याप्ति के द्वारा ग्रात्मा भाषा वर्गणा के पुद्गल ग्रहण करती है। भाषा वर्गणा के उन्हीं पुद्गलो को भाषा 
पर्याप्ति ग्रहण करती है, जो वर्तमान में स्थिर है। भस्थिर पुद्शलों का प्रहण नहीं होता ।* 

पुद्गलों के स्वरूप का निर्णय द्रव्य, क्षेत्र काल तथा भाव से किया जाता है । द्रष्य से जिन पुद्गल स्कन्धों को अहण 
किया जाता है। वे एक प्रदेशीय यावत्‌ संक््य तथा भ्रसंरुष प्रदेशीय पुदृगल स्कन्ध नही होते, वे तो भ्रनन्त प्रदेशीय पृद्गल 
स्कन्ध ही होते हैं। दो-तीन प्रदेशीय स्कन्ध तो क्या, प्रसंरुय प्रदेशीय स्कन्ध को भी आ्रात्मा ग्रहण नहीं कर सकती । श्रात्मा 
के काम धाते बाले केवल भ्रनन्त प्रदेशीय स्कत्घ ही हैं ।* 

क्षेत्र से एक प्रदेश में रहने बाले, दो प्रदेश में रहने बाले तथा संख्य(त प्रदेश मे रहने वाले भाषा वर्गणा के पुद्गलो 
को भ्रात्मा ग्रहण नहीं करती। प्रात्मा से गृहीत होने वाले पुद्गल असंख्य प्रदेशाकाश में रहने वाले होते हैं ।* 

बगल से एक समय की स्थिति धाले, दो समय की स्थिति वाले यावत्‌ ब्रसंख्य समय की स्थिति वाले पुदूगलो को 
भाषा के रूप मे प्रात्मा प्रहण करती है।' भाषा के पुदूगल कुछ एक समय के स्थिति वाले होते हैं, एक समय के बाद वे 





१ भगवती तत्र, क्षतक १४२ 
२ झभिधान राजेख कोश 
ह बोयमा ! ठियाईं गिष्लुति थो धरद्वियाईं गिक्ति। 

--अकज्षापतरा सूत्र, पद ११ 
४ प्रजंतपरदेशियाई गेति, नो भर लिज्जपदेसियाई विष्कुहठ । 

“--अरशापना सूत्र, पद ११ 
१ अ्रसंकेक्जपएसोगाढाई गेशति। 


“-अही, पद ११ 
६ पोषण! ! एग्शमय ठितीमाई पि गेध्हुति, इसमम ठितीयाईं पि गेर्कति जाव प्रस॑शेज्ज समय ठितियाईं पि गे'हूति । 
““अज्ञापता सूत्र, पद ११ 
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भाषा के रूप मे काम नही झाते | एक समय की स्थिति वाले पुद्गल भाषा की भादि परिणति में काम भाते है | कुछ पुद्‌- 
गल ऐसे हैं, जो भ्रसख्य समय तक भाषा के रूप में भ्रपरिवर्तनीय स्वरूप में रह जाते है । 

भाव से प्रात्मा वर्णवान्‌, गन्धवान्‌, रसवान्‌ तथा स्पशंवान्‌ पुदुगलो को ग्रहण करता है| 

वर्ण मे ग्रहण द्रव्य की अपेक्षा से एक वर्ण वाले यावत पाँचो वर्ण वाले पृद्गलों को तथा सर्व ग्रहण की अपेक्षा 
नियमत' पाँचो यर्ण वाले पुद्गलो को श्रात्मा ग्रहण करता है। इसी प्रकार गन्ध भ्ौर रस को जानना चाहिए। 

स्पर्श में ग्रहण द्रव्य की अपेक्षा से भी एक स्पर्श वाले पुद्गलो को प्रात्मा ग्रहण नहीं करता। गृहीत होने वाले 
पुद्गलो में कम-से-कम दो स्पर्श तथा झ्धिक-से-भधिक चार स्पर्श पाते है। उनके नाम है--शीतस्पण, उष्णस्परक्ष, स्निग्ध- 
स्पश तथा रूक्षस्पर्श । पाँच, छ यावत्‌ झ्राठ स्पर्श वाले पुदगलों का भाषा के रूप में ग्रहण नहीं होता। भाषा बगंणा के 
पुद्गल-समूह नियमत: चनस्पर्शी है ।* 

गृहीत होने वाले पुद्गल झ्रात्मा से स्पृष्ट होते है, अ्रस्पृष्ट नही। अस्पृष्ट पूदूगलो को झात्मा ग्रहण नहीं कर 
सकता । स्पृष्ट पुदूगल भी झात्म-प्रदेश के श्राकाश में श्रवस्थित हो, तभी उन्हें श्रात्मा ग्रहण कर सकता है। जिन आकाश 
प्रदेशों में श्रात्म-प्रदेश श्रवस्थित है, उन्ही श्राकाश प्रदेशों में पदुगल अ्रवस्थित हो तो झ्रात्मा उन्हें ग्रहण करता है। एक 
क्षेत्रावग्राही हाने पर भी वे अ्नस्तरवर्ती (व्यवधानरहित) क्षेत्रावग्राही होने चाहिए। परम्परवर्ती (व्यवधान सहित) 
क्षेत्रावग्राही पुदगल ग्रात्मा के ग्रहण का विषय नहीं बन सकते । 

अनन्तरवर्ती पुदूगल सक्ष्म भी होते है, तथा बादर भी होते है । यहा सूक्ष्म का अर्द परिमाण में कम प्रदेशों वाला 
स्क्रल्ब करता चाहिए । कम परिमाण वाले पुदुगलों को भी झात्मा ग्रहण करता है और लीद् प्रयत्न के द्वारा अधिक 
प्रमाण वाले पुदूगलों को भी एक साथ ग्रहण कर लेता है। चतु स्पर्शी होते के कारण वे चर्म-चक्षझ्रो से लो दीखते नहीं । 
जो पुद्गल-समूह भ्रनन्‍्त प्रदेशीय होते हुए भी कम मात्रा में है, उन्हें सूक्ष्म कहा गया है और जो अधिक मात्रा में है, उन्हें 
बादर कहा गया है। दोनो को श्रात्मा ग्रहण करता है । दोनों प्रकार के पृद्गल स्कन्धा का ऊर्व, मध्य तथा नीचे से ग्रहण 
होता है; अत नियमत छहो दिल्याग्नो से भाषा वर्गणा के पुदूगल-स्कन्धों का ग्रहण किया जाता है । 

छहो दिशाओं से पुद्गल स्कन्धो का ग्रहण आदि में भी होता है, मध्य में भी होता है और अन्त में भी होता है । 

प्रन्तर मुहूर्त पर्यन्त भाषा के पुदूगल ग्रहण किये जा सकते हैं। उस श्रन्तर मुहते के श्रादि मे भाषा वर्गणा के पृदगलो का 

ग्रहण होता है तथा मध्य और अन्त में भी उसी प्रकार ग्रहण होता रहता है ।* 

गहीत होने वाले पृदूगल अपने निर्धारित विषय के ही होते हैं, श्रन्य विषय के नहीं। जैसे सत्य बोलने वाला 
ब्यकति जब बोलने के लिए पुद्गल ग्रहण करता है, तो सत्य विषयक पुद्गल ही गृहीत होगे, असत्य के नहीं। इसी प्रकार 
मृदु झौर कर्क श, स्त्रीलिग, पल्लिग, नपूसक लिग, एकवचन, द्विवचन, बहुबचन आदि ग्रनेक विषय हैं। जिस विषय में तथा 
जिस रूप में व्यक्ति बोलना चाहता है, तदनुरूप ही पृदगल गृहीत होते है। वे भी अनुक्रम से, व्यतिक्रम से नही । 

भाषा वर्गणा का ग्रहण निरन्तर भी होता है और सान्तर भी । व्यवधान गइता है तो कम-से-कम एक समय 
का और प्रधिक-से-अधिक प्रसख्य समय का । यहाँ जो एक समय का व्यवधान लिया गया है, बहू बोलते समय का सम- 
भना चाहिये । जेसे--पहले समय में भाषा के पुद्गल ग्रहण किये, दूसरे समय में उनका विसजेन किया । नये पुद्गलों का 
ग्रहण दूसरे समय न कर तीसरे समय में यदि करता है, तो एक समय का व्यवधान पड जाता है और निरन्तर ग्रहण करते 
समय दूरारे क्षण मे भी पुदुगल लेते रहते है। जिस समय में विसर्जन होता है, उस समय में भी ग्रहण होता रहता है।*ै 


१ प्रशापना सत्र, पद ११ 
२ बही, पर ११ | 
३ वही, पद ११ 


अध्याय ] भांधा : एक ताश्कक लिवेयन [ १६७ 


विसजेन प्रक्रिया 


भाषा के पृदूगल गृहीत होते हैं। भाषा के रूप भे उनका परिणमन होता है, फिर उनका विसर्जन होता है । बस्तुत 
विसजंन के समय में ही भाषा है ग्रौर तो उसकी प्रारम्भिक परिणतियाँ हैं।' जब उसका विसर्जन होता है, तभी वह जनों- 
पयोगिनी बनती है । प्रहण की भाँति विसर्जन निरन्तर नही होता, सान्तर ही होता है। एक पुद्गल-स्कन्ध के विसर्जन के बाद 
दूसरे पुदगल-स्कन्ध के विसर्जन में व्यवधान केवल ग्रहण किये जाने वाले पुद्गलो का है | जो पुद्गल वतेमान क्षण में गहीत 
होते है, उनका विसजन उसी क्षण में नही होता, उत्त रवर्ती क्षण में होता है। श्रत विसर्जन प्रारभ होने के बाद समय की अपेक्षा 
में निरत्तर होता है, पुद्गलों की श्रपेक्षा से सान्तर होता है। पृद्गलों का ग्रहण और विसर्जन पहले और ग्रन्तिम समय 
को छोड कर बीच के सभी क्षणों मे साथ-साथ होता है। पहले समय मे केवल पुदगलों का ग्रहण होता है, क्योकि विसर्जन 
तो ग्रहण किए बिना हो नहीं सकता झौर गअ्रन्तिम मे केवल विसजेन ही होता है । बोलने की इच्छा बन्द होते ही, पृदूगलो 
का ग्रहण बन्द हो जाता है। उस समय में केवल गृहीत पुदुगलो का विसजन ही होना है। समय की अपेक्षा से निरन्तर 
विसजेन होते हुए भी उन गृहोत पृद्गलो की भ्रपेक्षा से व्यवधान सहित विसजेन होता है। विसजंन का क्रम गृहीत पुद- 
गलो के अझन्रूप ही होगा । यदि सत्य भाषा के पुदगलों को ग्रहण किया है तो उसका विसर्जन भी सत्य भाषा के रूप मे 
होगा । इसी प्रकार जिस विषय में पुदगलो का ग्रहण होगा, उसी विषय में उसका विसर्जन होगा। पुद्गल स्कन्ध की मात्रा 
भी गुहीत पुदगलो के प्रनुरूप ही रहेगी । 

विसजित होने वाले पृदगल भिन्‍न होकर विसजित होते है, भ्रौर अ्रभिन्‍्त भी । भाषा वर्गंणा के कुछ पुद्गल ऐसे 
हते। है जो भेद (टुकड़े ) होकर बाहर निकलते है और कुछ पुदंगल ऐसे भी होते है, जो बाहर निकलने के प्रन्तिम क्षण 
तक भेद प्राप्त नहीं होते । बाहर निकल जाने के बाद ही उनका भेद होता है ।* 


बिस्तार की प्रक्रिपा 


बचन योग के द्वारा भाषा ज्यों ही बाहर निकलती है, उसी क्षण उसका फैलाव प्रारम्भ हो जाता है। सब 
पुदूगलों का विस्तार एक-सा नहीं होता है। जो पृदुगल वकता के तीब् प्रयत्न द्वारा भेद प्राप्त होकर निकलते है, उनका 
बिस्तार लोकान्त तक होता है भझौर जो वक्ता के मन्द प्रयत्न के कारण भेद बिना पाये ही निकल जाने है, वे ग्रसख्य प्रदे- 
शान्मक क्षेत्र दूर जाकर भेद प्राप्त होते हैं श्रौर सख्यात योजन दूर जाकर विध्वस हो जाते है। वे लोकासत तक नहीं पहुँच 
सकते ।* 

भाषा वर्मणा के पुदूगलो को समूचे लोक से फंलाव करने मे चार समय लगते है। उनके विस्तार की भी एक प्रक्रिया 
है श्रौर बह केवलीसम्द्धात के पहले चार समय की प्रक्रिया के प्नुरूष ही प्रक्रिया है। पहले समय में भाषा के पूद्गलों 
का चतुर्दशरज्ज्वात्मक एक दण्ड बनता है, जो ऊर्य और प्रधो दिशि में लोकान्त का स्पर्श करता है। दूसरे समय मे वे 
पुदूगल कपाट के झ्राकार के हो जाते है । कपाट के द्वारा वे पुद्गल पूर्व, पश्चिम या उत्तर, दक्षिण वक्‍ता के सम्मुख तथा 
पीठवर्ती दो दिशा प्रो मे लोकान्त का स्पर्श कर लेते है। तीसरे समय में वे पुद्गल मथनी के श्राकार के बन जाते है। 
इसमे भ्रवक्षिष्ट दो दिशाओं के लोकान्त का स्पर्श कर लेते हैं। चौथे समय में वे लोकव्यापी बन जाते है। चार दिशाश्रों के 
प्रलावा लोकान्त के कोण आदि में भी फैल जाते है। इस प्रकार चार समय में भाषा वर्गणा के पुद्गल समूचे लोक मे फेल 


१ निसर्मेस मय बतिस्मेव भाषा। 

--प्रभिधान राजैन कोश 
२ प्रश्ञापतरा सूज, पद ११ 
३ वही, पद ११ 


रै€८ ] झायायेभ्री तुलसी प्रसिनन्‍्दन प्रस्थ [ चतुर्थ 


९ 
न, कुछ झ्राचायों का मत है, तीन समय में ही ये पुदूगल लोक व्यापी बन जाते है पु पहने समय में छहो दिशाओं में 
झनुश्नेगिगत लोकान्‍्त तक पुद्गल फैल जाते है, दूसरे समय में मन्थान करके विदिशाप्रों मे फैल जाते है तथा तीसरे समय 
से आन्त रो को पूर देते है, ऐसा वे मानते हैं ।* हक | 
ह शा था बा समय की मान्यता भी रखते है। वे कहते है >जकाी: क्ती विदिशा में बंठा हैं। वहाँसे एक 
समय तो उन पुद्गलो को विदिशा से दिशा मे ने मे लग जाता है, दूसरे समय में लोक के कं मे प्रदेण करता है। शेष 
तीन समय मे विस्तार की प्रक्रिया ऊपर बताई गई प्रक्रिया के समान ही समझ लेनी चाहिए। हे 
तीन प्ररूपणा में हमे तीन-चार तथा पांच समय का उल्लेख मिलता है। समय की गणना प्रतीर्द्रिय-ज्ञानियो के 
द्वारा ही गम्य है। चर्म चक्षुओ के लिए तो यह केवल कल्पना का विषय रह जाता है। जहाँ शक पलक फेरने में असख्य 
समय बीत जाते है, वहाँ तीन-चार तथा पाँच समय का माप हो ही कैसे सकता है ? आज जो वेज्ञानिको ने धाब्द की गति 
का झकन किया है, वह स्थूल है। ज॑न दृष्टिकोण से भाषा के पुदूगल सेकिण्ड के असख्यातवे हिस्से जितने समय में समूचे 
लोक मे फल जाते हैं । 





१ केवली समुद्घातकमेण चतृभि: समय: सर्वोष्षि सोको भाषा दरब्येरापृर्यंत 


इति। दण्ड प्रयमे समये कपाटमथ चोसर 
तथा समये, मन्यानमथ तृतोये लोकव्यापी चतथ च । 


“-प्रभिधान राजेस्तर कोश 
२ पढ़स समयेब्चिय जप्नो मुक्काई जंति छदिसि ताइं । दितिय समयस्मिते>चय, छदण्डा होंति धम्मंधा ॥॥ 
मंथ॑ तरे|हि तइए, समए पुर्न्नोह प्रिप्रो लोगो । 
--भ्रभिधान राजेख कोश 
वदित्ति ट्वियस्स समया पंचातिगमस्म ज दोनि ॥ 
--भभिवान राजेग कोश 


३ दिसि बिद्ठु यस्स पढ़मो$तिगमे ले चेत्र सेसया तिन्नि । र 


बतंमान युग में तेरापंथ का महत्त्व 
डा० राधाविनोद पाल 


तेरापथ के महत्त्व को समभने के लिए इस तथ्य को समझना आवश्यक है कि वर्तमान विश्व की स्थिति” विवेक 
पर आधारित 'श्रद्धा-युग' अथवा वास्तविक श्रद्धा पर प्राधारित “विवेक-युग' की युन स्थापना शीघ्र से शीघ्र चाहती है । 

समस्याएं समय-समय पर उन्पन्‍्न होती रहती है भ्रौर विभिन्‍न समयो मे उनको भ्रपने विशिष्ट पहलुग्रों के कारण 
विशेष महत्त्व मिल जाता है। मानव-समाज के सम्मुख उपस्थित एक युग के कतिपय बड़े प्रध्नों का घटनाग्रो के परिवर्तन 
के कारण श्राज हमारे युग मे अपेक्षाकृत प्रल्प महत्त्व रह गया है। जबकि कुछ प्रइ्नो ने हाल के वर्षों मे नया भ्रौर कही 
झधिक महत्त्व प्राप्त कर लिया है। किन्तु विज्ञान ने मानव-जाति के हाथो में वर्तमान यूग में जो विनाशकारी प्रस्त्र सौप 
दिये है, उनके क्रारण उत्पन्न समस्या से भ्रधिक गम्भीर समस्या भौर कोई नही है। विनाश की इन सम्भावनाओं को देखते 
हुए, श्रहिसा का सिद्धान्त जिस पर तेरापथ-सम्प्रदाय के पूज्य संस्थापक द्वारा प्रधिक बल दिया गया था, एक ऐसा सिद्धान्त 
माना जा सकता है, जो सभी सदाशयी व्यक्तियों को शी घ्र ही ग्राकृषित कर सकता है । 

इस सत्य को कदाचित्‌ ही अस्वीकार किया जा सकता है कि इस युग मे मानव समाज का रक्षा उसी दिशा में 
हो सकती है जबकि झ्राधुनिक मानव समुदाय विचार ओर व्यवहार में भ्रहिसा के सिद्धान्त का सब्नाई से अनुसरण करना 
ग्रारम्भ कर दे । 

वरततंमान सामाजिक एवं राजनेतिक प्रणालियों मे सशोधन की श्रत्यन्त ग्रावश्यकता हैं श्रौर इसके लिए कुछ बास्त- 
बिक झान्तरिक रचना करनी होगी, जिससे श्रेष्ठ सामाजिक जीवन अस्तित्व से झा सके और जो वर्तमान दुनिया 
को एक इकाई मात कर उसकी झ्रावदयकताओ की पूति कर सके । यह सशोधन केवल समभीोते का रूप न होकर बतमान 
स्थिति से उत्पन्न समस्याओं का वास्तविक समाधान होना चाहिए। किन्तु मनुष्य की शोघ-शक्ति श्राज सर्वत्र ही भूल- 
भुलेया मे भटक रही है। इसका कारण यही है कि हम प्रपनी सीमित दृष्टियो को ही भ्रन्तिम मान बेठे है। हम केवल अपने 
दृष्टिकोण की मर्यादाभों को ही प्रस्वीकार करने का प्रयत्त नही करते, प्रपितु हम झपने ज्ञान की श्रपर्याप्त भावना और 
क्षुधा पर भी पर्दा डालने और उसे छिपाने का प्रयत्न करते है। उसके फलस्वरूप जो ग्रसहिष्णुता उत्पन्न होती है, वह 
शान्ति के लिए झ्रावश्यक पारस्परिक सहमति के मार्ग मे सबसे बडी बाधा सिद्ध हो रही है। ग्राज की दुनिया इतनी झस- 
हिप्णु हो गई है कि निष्पक्ष झ्रालोचना को भी सहन नहीं कर सकती ! कोई भी ऐसा देश राज्य अथवा नेता नहीं है जो 
झपने दोषो की चर्चा सुनने को तैयार हो। यही कारण है कि सेरापथ के सिद्धान्तो में सहिष्णुता पर इतना वल दिया 
गया है | 

निस्‍्सन्देह भाज मनृष्य को झपने नैतिक झौर भावनात्मक साधनो से ऊपर उठ कर संगठित होने को कहा जा रहा 
है। हम जिस सभ्यता के विकास की जिस कसौटी को खोज रहे है भौर मनुष्य बाह्य १रकति की उत्तरोत्तर विस्तृत शौर 
प्रभावशाली विजयो में जिसे पाने मे श्रसफल रहा है, वह इस बात मे निहित है कि हम शब्रित के रूपान्तर पर अ्रधिकाधिक 
जोर दे भ्रौर उसका कार्य-क्षेत्र बाहरी क्षेत्र से हटाकर ऐसे क्षेत्र मे ले जाएं, जहाँ चुनौतियों का सफल समाधान बाहरी 
आाधाप्रो श्रथवा बाहुरी शत्रु पर बिजय प्राप्त करने के रूप मे नही होता, अपितु झाम्तरिक झ्रात्म-तिर्माण झौर भात्म- 
निर्णय के रूप में होता है । 

इस समय जबकि थिदव में सर्वत्ञ हर कोई मानव-शक्षित के अत्यधिक विस्तार पर स्तमित है, तब मानव-श्ञाच 


२०० ] श्राचार्यज्षी तुलसो प्रभितग्दन प्रस्ष [ चर्दर्य 


की सीमितता के विषय भे हमारा भ्रज्ञान समस्त दुनिया के सम एक महान्‌ खतरा उपस्थित करता है श्ौर विधटनकारी 
रोग सिद्ध हो रहा है । कम-से-कम हम भारतीय सस्कृति के उत्त राधिकारी तो इस खतरे से अपने को बचा सकते हैं । 

हम ग्रपने ज्ञान की सीमितता को जो भ्रस्वीकार करते है, उसका कारण कुछ श्ञ्ञ तक तो हमारे भजश्ान का 
श्रज्ञान' है, किन्तु अपने सत्य के लिए सम्पूर्णता के हमारे दावे हमारे 'प्रज्ञान का अज्ञान' नही होते । भ्रवश्य हम कभी-कभी 
सत्य के पपने ज्ञान के आशिक और मन-गठित स्वरूप पर पर्दा डालने के सचेतन प्रथवा अध॑ चेतन प्रयास के रूप में ऐसा 
दावा करते है। 

सत्य और प्रसत्य के बीच की सरल भेद-रेखा इस भयकर और करुणाजनक भ्रम का सुविधाजनक अस्त्र है कि 
“हमारे सत्य' जो कुछ भी विरुद्ध है, वह प्रसत्य है और उस प्रसत्य का नाग करने के लिए हमे हर प्रकार के दमनकारी साधन 
का उपमोग करना चाहिए । यह भेद-रेखा इस बात को स्वीकार नही करती कि णुद्धतम सत्य में भी कुछ-न-कुछ गरूल हो 
सकती है और जो अधिक-से-प्रधिक प्रकट भ्रसत्य है। मानव बुद्धि की इस मर्यादा कों समझ कर ही तेराप॑थ के पूज्य 
सस्थापक आचार्यश्री भिक्ष ने सहिष्णता पर इतना बल दिया है श्ौर उसे उच्च सास्कृतिक सदगुण माना है । 

हम पिछली प्र शताब्दी मे जिस इतिहास में रहते भ्राये है और मानवता के सामने जो नये-तये झ्रातक भर 
अकालोन भय उपस्थित हो रहे है, उनका स्मरण करके ही हम तेरापथ का महत्त्व पूर्णतया समझ सकते हैं। हमको यह 
स्मरण रखना होगा कि धर्म भ्रन्य अनेक बातो के साथ एक ऐसी शिक्षा प्रणाली है, जिसके द्वारा मनुष्य प्रथमत पआ्रात्म- 
शिक्षा प्राप्त करता है और अपने व्यक्तित्व मे वाछनीय परिवर्तन करता है भ्रौर दूरारे ऐसी चेतना का विकास करता है कि 
उसके और विश्व के मध्य उचित सम्बन्ध स्थादित हो सके, जिसका कि वह एक झंग है। हम आज ऐसे यग मे हैं, जब 
विद्व-समुदाय को अपने समस्त विचारो मे एकता ही शक्तिशाली भावना का विकास करना चाहिए । दूसरे गब्दो में हमारे 
मानसिक ढाँचे मे भौतिक परिवतंन होना चाहिए । इस युग मे जब विज्ञान ने सारे विश्व के सिर पर सहार के नये भीषण 
अस्त्र लटका दिये है और मानव के विवेक और बद्धि ग्रधिक-से-प्रधिक भ्रष्ट हो गए है, हमारे त्राण का यही सरलतम मार्ग 
हो सकता है। क्या हम इस सत्य की उपेक्षा कर सकते हैं कि हमारे जीवित रहने की न्यूनतम शते यह है कि हम अपने 
वर्तमान मानसिक गठन मे तुरन्त परिवर्तन करे ? 

इस समय दुनिया मे हमारे सामने कठिनाई यह है कि यन्त्र विद्या की प्रदुभुत प्रगति ने एक नई ही दुनिया खडी 
कर दी है श्र हमारे भवन भावुक मन को उसके साथ श्राकस्मिक रूप में सगति बिठाती पड़ रही है। यही तेरापथ 
समुदाय के सस्थापक स्वामी भिक्‍खनजी जैसे धर्म गुरु अहिसा, सहिष्णुता और सत्य की भ्रपनी शिक्षाओं श्रौर सिद्धान्तो को 
लेकर हमारे मध्य झाते है। जिनके द्वारा मनुष्य का मन नई परिस्थितियों के साथ सगति बिठा सकता है। 

यदि मनुष्य दूसरो पर सूर्य का प्रकाश डालना चाहे तो उसे सबसे पहले स्वय उस प्रकाध् मे आलोकित होना 
चाहिए। विचारो ने केवल विचारो के रूप में दुनिया को नही जीता है। प्रत्युत उन बिचारो की शक्ति ने ही विजय प्राप्त 
की है। विचारो के बौद्धिक तत्त्व मनुष्यो के मन को उतना प्रभावित नही करते जितना उनकी जाज्वल्यमान शक्ति करती 
है, जो इतिहास के झमुक काल मे उनके द्वारा प्रसारित होती है। उनसे ऐसी तीज्र गन्ध प्रसारित होती है कि मंद-से-मंद 
प्राण शक्ति पर भी वह विजय प्राप्त कर सकती है। एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को केवल भ्रपने शब्दों द्वारा प्रभावित नहीं 
कर सकता पत्युत प्रपने जीवन द्वारा प्रभावित कर सकता है। ऐसे महापुरुष होते हैं जो अपने नेत्रो से ही शक्ति भौर प्रेम 
का वातावरण फंला सकते है भर उनके सकेतो मे और उनकी आत्मा की सौम्यता के मूक सम्पर्क में भ्रपूर्ेव शान्ति मिलती है । 

बुद्ध ने इसी प्रकार जीवन का भ्रालोक फैलाया था। वसन्‍्त की भीनी वायु की भाँति मन्द-मन्द वह उस समय 
की 24233 २ की दीवारों भोर बन्द स्विडकियो में प्रविष्ट हुआ । उसने उन झत्री भोर पुरुषो को नया 
पक । जिनको शोक, निर्बलता और एकान्त ने वर्षों से क्षीण कर दिया था भौर जो सूखकर मूक प्राणियों के समाल 


इसी प्रकार जैन धर्म के संस्थापको ने जीवन ज्योति फैलाई भौर तेरापंथ के संस्थापक प्रायायंभ्री भिक्‍लनजी 


झरष्याथ ] बर्त मान यूग में तेरापंय का महृस्व [ २०१ 


मे बड़ी जीवन ज्योति विकीर्ण की और उनके पश्चात्‌ श्राने बाले आचायों ने भी उसी प्रकार जीवन ज्योति का प्रसार किया । 
मुझे तेरापंथ के वर्तमान भाचार्य पूज्य श्री तुलसी महाराज के सम्पर्क मे भ्राने का झवसर मिला है और मुझे 
कहना चाहिए कि उनका हम पर जो भो प्रभाव है उसका कारण उनके दब्दो से नही प्रत्युत उनके श्रपने जीवन मे है। 
हम सबको प्राचार्यों के विचारों औ्लौर शिक्षाओ--तेरापथ की शिक्षाप्रो श्रौर सिद्धान्तों से प्रेम करना चाहिए। 
हम सबको भाचार्यश्री तुलसी के विचारों और शिक्षाओ्रो से भी प्रेम करना चाहिए । यही तही हमको उनकी इच्छा श्रौर 
क्षिक्षाओं के प्रागे सकित पूर्वक नतमस्तक होना चाहिए। हमारी पअ्रात्मा स्वय समर्पण के लिए उत्सुक होनी चाहिए। उनकी 
शिक्षाओ्रों को स्वीकारकरने झौर उन पर चलने की प्रेरणा हमारे भ्रन्तरतम मे से उद्भावित होनी चाहिए। 





अचायश्री मिक्षु और उनका विचार-पक्ष 
मुनिश्री मोहनलालजी 'शादू ल' 


तैरापथ के प्रवर्तंक आचार्य भिक्षु ने विचार-पक्ष के विषय मे बहुत गहन, सूक्ष्म एवं व्यापक बिस्तन किया 
है। क्योकि मूल मान्यताझो की भूमिका पर ही कोई सगठन उच्च तथा नया जीवन देने वाला साबित हो सकता है। 
आाचाय॑ भिक्षु ने श्रागम-मथन और ग्रपनी तक प्रवण प्रतिभा के बल पर वे सत्य प्राप्त किये, जो जीवन-विकास के अप्रतिम 
झाधार हो सकते थे। सत्य क्या है श्ौर उसकी उपलब्धि कंसे हो सकती है ” इस विषय पर उन्होंने खूब खुले 
मस्तिष्क से विचार किया, फिर भी अपनी त्कंणा की कसौटी पर कसे हुए को भो भ्रपनी समझ का सत्य माना । उस पर 
अ्रपरिवर्तीयता की छाप नही लगाई । 

कल्याण केवल उस मार्ग पर चलने से ही हो सकता है, जिस पर मैं चल रहा हूं', एसा ग्राग्रह और अविवेक भरा 
कथन उन्होंने कही नही किया। प्रत्युत विचार स्वातन्श्य के पथ को विशाल बनाते हुए कहा--“मैं जो कर रहा हूं, वह 
उत्तरवर्त्ती आच्यर्यों को सही लगे तो करे श्रौर सही न लगे तो छोड दे ।' इस प्रकार उन्होंने विकास और स्थाथिन्व के 
मूल को अपने सगठन मे सुरक्षित कर लिया था । 

सत्य की परख और उसकी प्राप्ति का मूल यही है कि हठबादित्श न हो । ग्रभिनिवेशपूर्वक यह मानना कि सत्य 
केवल वही है जो मैं मानता हूँ, सत्य के नही प्रत्युत अ्रसत्य के निकट होना है। सत्य केवल वही नहीं है, जो हमे दिखाई 
देता है। सम्भव है, वह बात भी सत्य हो, जो दूसरों के मुख से श्रा रहो हो । सत्य मार्ग पर आये हुए व्यक्ति की पहचान यही 
है कि वह दुराग्रही नही होता । वह इस बात को नही मानता कि मेरा मार्ग ही सही है झ्ौर सबके गलत | प्राचार्य मिक्षु 
इसी कोटि के महापुरुष थे। उन्होने सत्य को बहुत विशाल और व्यापक माना । उन्होने चिन्तन के द्वार को सदा खुला 
रखा, फिर भी अपने मथन से प्राप्त तत्त्व को उन्होने तकंपूर्ण तरीके से प्ररपित किया। धर्म, दया, दान प्रादि विषयों को 
उन्होंने गहराईपूवंक तात्यिक इग से विवेचित किया । 
धर्म 

धमम प्रात्म-विकास का साधन है। मौलिक रूप से उसका सीधा सम्बन्ध ग्राध्यात्मिकता से लिया जाता है, किन्तु 
उसकी व्यापकता हर पहल पर प्पनी छाप लगाती है। जीवन के हर व्यवहार मे उसे साधा जाना चाहिए । उस पर कोई 
प्रतिबन्ध नही होना चाहिए । वह किसी जानि-विश्येष या वर्ग-विशेष का हो नही है। उसके गरीब, 'घनिक, ऊँच-सीच, काले- 
गोरे, सभी भ्रधिकारी है। धर्म के दृष्टिकोण से उच्चता और नौचता की प्राघार भूमिका भी भ्राजरण-व्यवहार ही है, न 
कि कुल, जाति या धन । किन्तु धर्म शब्द जितता प्रिय और आस्था को समेटे हुए है, उतना ही जन-साधारण के लिए 
आन्तिमुलक भी है। उसके स्वरूप के विषय मे बहुत कुछ मिथ्या धारणाए मिलती है। लोगो ने उसे बहुत विकृत रूप मे 
प्रख्यात किया है। यही कारण है कि धर्म के नाम पर भयकर रक़्तपात होने रहे है और मनुष्य ही मनुष्य का छात्र होता 
रहा है । 'धर्म खतरे मे है' के नारे के बल पर मानव-समुदाय मे बहुत-बहुत वेमनस्थ एवं बेर को बढ़ावा दिया गया है । 


१ कषाइया रो हालां, ५१ 


ब्रध्याय ] धाचारभी भिलु धोर उनका विचार-पक्ष [ २०३ 


धर्म का कार्य झाम्ति प्रदान करना है | शान्ति जहाँ भग होती हो, वहाँ वह्‌ टिक नही सकता, जैसे धूप में छाया 
नहीं टिक सकती। धर्म के विषय में गलत मान्यताभो के कारण बहुत बखेडे होते रहे हैं भ्ौर विविध मतमतान्तरों का जाल 
बिछता रहा है । 

प्राचाय भिक्ष ने धर्म की मूल झ्रात्मा त्याग' को माना है। उन्होने स्पष्ट कहा कि धर्म भोगवृत्ति मे नहीं, व्याग- 
बुत्ति मे है। त्याग के बल पर व्यक्ति सयत, शुद्ध एव आत्मोन्मुख बनता है। असयतता से शोषण भ्रौर सघर्ष निकलता है । 
असयम द्वसरो के ग्रधिकारों को छीनने का प्रतीक है! समुद्र अभ्रतेक नदी, तालो श्रौर निर्भरो का जल खीचकर उन्हे 
श्रस्तित्व विहीन बना देता है । यह अ्रसयतता भौर परिग्रह का परिणाम है। अपरिग्रह बत को निभाने बाला अपने पास 
कुछ संचय करने की बात नही सोचेगा । अत. वह दुर्व्यवस्था-जन्य दुविधा का जनक ने होगा । 

भोग और त्याग में यही भेद-रेखा है। भोग व्यक्तित को विलासिता की शोर ले जाता है और विलासिता सग्रमह 
की श्रोर ले जाती है। संग्रह निष्ठुरता को पैदा करता है। निष्ठरता अर्थात्‌ हृदय-काठिन्य णोषण शोर सधर्षों की कहानी 
प्रारम्भ करता है और तब शान्ति लडखडा जाती है। यह सब अ्रनिष्ट परम्परा भोगवाद से प्रवाहित होती है। इसीलिए 
भारतीय दाशंनिको ने भ्रनासक्ति और पअमग्रह को महत्त्व दिया। वेदिक ऋषियों ने कहा--तेव त्यक्तैन भ्रुझज्जीयथा-- 
त्यागपूर्वक भोग करो । भारतीय सस्कृति की मूल प्रेरणा है कि भोग के झागे त्याय को रखो, भ्रनासक्ति को रखो। श्राचार्य 
भिक्षु ने इसी तथ्य को जनता के समक्ष दृढ़ता के साथ रखा था ! 

श्राचार्य भिक्ष ने धर्म को धन-निरपेक्ष माना । उन्होंने कहा--धर्म तो श्रात्म-परिष्कृति है, उसका धन से कोई 
लगाव नही । धन से यदि 'धर्मानुप्ठान होने लगे तो धनिक ही सबसे भ्रधिक घामिक होगे । गरीब तो उसका झद्य भी नपा 
सकंगे। धन से धर्म की निष्पत्ति मानने से धर्म-प्राप्ति के लिए भी लोग द्रव्य-सचय चाहेगे भ्ौर परिणाम यह होगा कि 
उसमे से अ्धरम निकल झायेगा । 

ऐहिक झौर भौतिक पभ्युदय घन से होता है, इस दृष्टि से वह समाज के लिए अनिवाय है | समाज का परस्पर 
विनिमय भी धन के माध्यम से होता है। इससे समाज की एक व्यवस्था बनी रहती है ग्रौर सामाजिक जीवन सुविधा से 
चलता रहता है। यहाँ तब उसकी ग्रादेयता मानी जा सकती है, किन्तु वह धर्म के विषय मे कुछ भी उपकारक नहीं हो 
सकता । धरम तो भौतिक जीवन से परे है। वहाँ मनुष्य का दृष्टिकोण और क्रियापद्धति ही विशेष होते है। धन की यहाँ 
कोई प्रेरणा नहीं रहती । 


समाज-धर्म और शात्स-धर्म 


आचाय॑ भिक्ष ने धर्म का विश्लेषण करते हुए यह भी प्ररूपणा की कि भ्रात्म-धर्म भौर समाज-धर्म दोनों पृथक्‌- 
पृथक सत्ता वाले है। दोनों का सम्मिश्रण नहीं होना चाहिए। हर सामाजिक कृत्य धर्म नही हो सकते । सामाजिक कृत्यो 
में प्रवृत्ति का प्राचुय रहता है भौर उसमे बल, दबाव, नीति, स्वार्थ, मोह श्र द्वेष भ्रादि भी सम्मिलित रहते है। झत. 
लौकिक धर्म विशुद्ध श्रात्म-धर्म के समक्ष नही ठहर सकता। सामाजिक कृत्य अपने समाज और राष्ट्र के लिए हितकर 
होते हुए भी दूसरे समाज या देश के लिए आक्रामक या भ्रप्रिय हो सकते हैं, किन्तु श्रात्म-धर्म किसी के भी विरुद्ध नही 
हो सकता, झतः हर कर्तव्य को धर्म नही माना जाता। धर्म प्रवश्य कतेव्य है, पर कतंवब्यमात्र धर्म नही है। सैनिक के 
लिए युद्ध करना कर्तव्य हो सकता है, पर धर्माहु नही हो सकता। उससे दूसरों के प्राणो का अपहरण होता है, जो कि 
अमधिकार प्रयत्म है। प्रपती या अपने देश की सुरक्षा के लिए भ्रन्य देश को भ्रसुरक्षित कर देना धर्मसम्मत कार्य नही है । 

असल मे तो सामाजिक दृष्टिकोण धर्म-अरधर्म की गहरी गृत्थी को लेकर नही चलता । सामाजिक दर्शन के अ्रनसार 
तो उपयोगी और निरुषयोगी का ही भ्रधिफ महत्व है। कोई कार्य यदि सामाजिक उत्थान या सामाजिक सुरक्षा के लिए 
उपयोगी होता है तो समाज-दर्शन उसे विहित मानेगा, भत्ते ही उससे कितनी ही विकट हिसा को प्रश्नय मिलता हो भ्रौर 
कितना ही बड़ा क्‍्रध्म क्‍यों न होता हो, उसकी मर्यादा के प्रतुसार उसकी प्रपनी सुरक्षा करवा भौर श्रपना ढाँचा बनाये 
रखना ही प्रमुख सक्ष्य है, न कि धर्म-प्रधर्म । 


श्ण्४ ] झाधायंश्री तुलसी शभिनग्दन प्रस्थ [ चरदुर्ण 


सामाजिक विचारधारा की भ्रपनी सीधी-सी कसौटी तो यह है कि समाज के लिए जो वस्तु प्रावशयक है भौर 
उपयोगी है, वह झच्छी है तथा जो उसके लिए अनावश्यक व प्रनुषयोगी है, वह बुरी है। भ्त सामाजिक दृष्टिकोण के 
प्रनुसार वही धर्म है, जो उसके विकास के लिए किया जाये, भले ही वह कार्य परम प्रधमंसय भ्रौर हिसामय हो। अ्रत 
सामाजिक कृत्यों को कभी आत्म-धर्म का रूप नहीं दिया जा सकता। उसे लौकिक व्यवहार, लोक-धर्म, समाज-व्यवस्था, 
सासारिक कर्तव्य, गृह-धर्म आदि के रूप मे ही देखना होगा । 

समाज शास्त्र के झनुसार तो विकट परिस्थितियों मे की गई हिसा क्षम्य है। वह सामाजिक धर्म है। ग्राध्या- 
त्मिक दृष्टिकोष से वह विवशता की बात होगी, भ्रनिवायंता होगी, किस्तु वह धर्म की श्रेणी में श्रवकाश नहीं पा 
सकेगी, रहेगी प्रनियाये हिसा ही, भ्रधम ही । 

सामाजिक व्यक्त को बहुत-से कर्तव्य निभाने होते है। साम|जिक जीवन मे वे कर्तेव्य न किये जाये तो समाज 
व्यवस्था में या परस्पर के सम्बन्धो में कटता भ्रा जाये प्रथवा भ्व्यवस्था उत्पन्न हो पाये | ग्रत सामाजिक व्यक्ति के लिए 
वे सब कृत्य आवश्यक होते है, जो समाज के उन्नयन मे सहायक होते है। यह उसकी अनिवायंता है, पर उसे धर्म मानना 
अज्ञान का परिणाम है। 

खेती करना, उसकी सुरक्षा के लिए टिड्डियों को मारना, किसी रुग्ण की झ्ञारीरिक परिचर्या करना, किसी 
ग्रसहाय को सहायता देना भ्रादि आवश्यक सामाजिक कार्य हो सकते है। सामाजिक जीवन के लिए ये प्रतिवार्य छो सकते 
हैं, किन्तु अनिवायं होने से कोई वस्तु धर्म नही हो सकती | गृह-धर्म के लिए भोग अ्रनिवाय है, तो क्या वह आात्म-धर्म 
बन जायेगा ? शभ्रत सामाजिक कृत्य आात्म-धर्म की कल्पना में निरुपयोगी और त्याज्य ही माने जायेगे । यहाँ तो झात्म- 
विकासमूलक प्रवृत्तियों का ही प्रहण हो सकता है। सबके प्रति प्रेम भावना या समत्व की दृष्टि रहे, अभ्पनी किसी प्रव॒रत्ति 
में दूसरे को सकट में न डाला जाये, किसी का मन में अ्रहित-चिन्तन न हो, भ्रपती प्रवृत्ति से कोई आत्म-जागरण की दिया 
भे बढ़े, यही भभीष्ट और धर्म है। 

आचार्य भिक्षु के भ्रभिमतानुसार अज्ञानी को ज्ञानी, मिथ्यात्वी को सम्यक्त्वी और ग्रसयमी को सयमी बनाना 
ही धर्म है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र शोर तप के झतिरिक्त धर्म का कोई मार्ग नही है। भ्रत. इस चतुरग धमम की बृद्धि करना 
ही धर्म है। इसका विकास करना ही बडा उपकार है और वास्तविक धर्म है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र शऔौर तप के सिवा जो 
सहयोग, सेवा भादि किये जाते है, वे कार्य उनके स्वार्थमूलक पारस्परिक सम्बन्ध के सूत्र होते है। अत वहाँ झात्म-धर्म 
को खोजना जलती आग मे शत्यान्वेषण के समान है । 

आराचाय॑ भिक्ष ने धर्म का उदमम स्थल आत्म-जागृति को माना है। मन में परिवर्तन भ्राये और झात्मा उसे 
ग्रहण करे, तभी धर्म की साधना हो सकती है। बल प्रयोग के माध्यम से घर्म की प्राराधना नहीं की जा सकती। एक 
हिसक को बलपूर्वक हिसक बनाना भी पाप ही है, धर्म नही। बल-प्रयोग से किसी को भोग से निवृत्त करना भी अधाभिक 
और प्रापमय कृत्य होगा । क्योकि वहाँ व्यक्ति का मानस जागता नहीं, उल्टा भयभीत होता है। 

आचार्य भिक्षु ने स्पष्ट घोषणा की कि यदि बल-प्रयोग से धर्माराधना होती, तो ग्रनन्तवली तोथकर भौर सर्ब- 
सत्ताधीदश चक्रवर्ती अवश्य ही ्रपने प्रादेश से समस्त हिसा को बन्द करवा देते, किन्तु मूल तथ्य यह है कि धर्म की उप- 
लब्धि बलात्कार मे नही, वह तो हृदय-परिवतेन में है। इस प्रकार उन्होने साध्य-लाधन की पविन्नता पर पूरा बल दिया 
था। अशुद्ध साधन से पाप को मिटाना भी पाप माना और उसे हेय घोधित किया । 

कुछ लोगो की मान्यता है कि जीवों को बचाना धर्म है, पर वास्तविक सत्य यह है कि धर्म का सम्बन्ध जीवो 
के बचने या मरने से नही, सयम और समता से है। पर-पीडक बने कर व्यक्तित का अपने-झ्रापका जीवन भी पापमय बन 
जाता है तो बूसरों को उत्ताप पहुँचा कर दूस रो की रक्षा करना धर्म-सगत कैसे हो सकता है? जो जीवन दूसरों के लिए 
शस्त्र के समान है, उस जीवन की बाछा झशानी लोग करते है । ज्ञानी तो जीवन-मरण में समता रखले हैं। समता ही 
धर्म है। 

जीवों को बचाने का विचार बहुत विशाल है। उसमे से आवेश और बलात्कार भी निकल सकते हैं। बचाने के 


भ्रध्याध ] क्राचारव भी निक्षु झोर उसका विचार-पक्ष [ २०१५ 


झाप्रह में हिंसा को भी प्रअय मिल सकता है। इसीलिए बचाओो' कौ प्षपेक्षा रत भारो' का सिद्धान्त उपयुक्त है। झाचाये 
भिक्षु ने भ्रपनी क्रिया-कलापो हारा मत सारो पर ही बल दिया था। उन्होंने बचाश्रो' को हस रूप में ग्रहण किया कि पाप 
से ग्रपनी और हिंसक की झात्मा बचाग । बह्तुत' तो हिंसक की प्रात्मा को ही मोड्ना है, उसे भ्रहिसक बनाना है । हिसको 
की हिंख मनोबृत्ति बदले बिना जीवों की रक्षा और बचाव कोई प्रर्थ नही रखता । एक हिंसक से किसी उपाय के द्वारा 
जीवों को बचा भी लिया जायेगा, तो भी उसकी क्या सुरक्षा हो सकेगी, जब कि अनेक हिसक उपस्थित हैं। इस प्रकार 
आचार्य भिश्षु ने समस्या के उपरीतन को न पकड़कर मूल को ग्रहण किया था। 

प्राचार्य भिक्ष ने धर्म के सम्बन्ध में अपने मौलिक एवं व्यापक विचार व्यक्त किये थे। लोगो मे जो कर्तव्य और 
धर्म को मिलाने की भ्रमण! थी, उसे मिटाने का प्रयास किया था। उन्होंने घर्म का भ्रकुश सब क्रियाओ पर माना, पर हर 
किया को धर्म नहीं माना । राजनीति झौर समाज-ती लि से भी उन्होंने धर्म को पृथक्‌ माना क्योकि ये नीतियाँ सामाजिक 
झौर परिवर्तनशील होती हैं, जब कि धर्म का स्वरूप सब समयों और सब क्षेत्रों मे एक समान होता है । 


दया 


दया शब्द प्रत्यधिक प्रचलित है शऔौर वह धर्माग के रूय में ग्रहण किया जाता है। भारतीय सस्कृति में इस क्रिया 
को झतिशय स्पा से देखा जाता है, पर जेसी हर शब्द की सीमा कालान्तर में बहुत विस्तीर्ण हो जाया करती है, उसी 
प्रकार दया को परिधि भी बहुत व्यापक बन चुकी है । जेते--द्घ शब्द मे गौ, भेस, आक, थोर भ्रादि अनेक वस्तुश्रो के दूध 
समाविष्ट है, उसी प्रकार दया शब्द मे भी अनेक विध दयाग्रो का भ्र्तनिवेशन है। 

प्राचाय भिक्षु ने यहाँ विश्लेपग चाहा । उन्होंने कहा--जैसे दूध णब्द से दूध मात्र का निर्देशन होने पर भी दूध 
का उपयोग करने बाला भ्ौर उसे व्यवहार में लाने वाला पार्थक्य करता है कि कौन-सा दूध कहाँ काम मे लिया जाये। 
शारीरिक पौष्टिकता श्र स्वास्थ्य के लिए वह उसी दूध का उपयोग करता है, जो तदनुकूल परिणति कर सके । हर वस्यसु 
अपने विशेष स्थान पर ही उययुकत्र हो सकती है सब जगह नहीं। पुष्ठवा एव बलवर्धन का झभिलापुक व्यक्ति आक के दूध 
का पान करे तो उलटा परिणाम होगा । इसी प्रकार आध्यात्मिक भौर सामाजिक दया भी श्रपने परथक-प्रथक स्थानों पर 
कार्यकारी है । उनका सम्मिश्रण करने से विपर्यास हो जाता है। 

आचाये भिक्ष ने दया के स्वरूप पर गहरा मन्धन किया है श्रौर कहा कि दया-दया सब पुकारते हैं। पर रहस्म 
की बात यह है कि उत्तके वास्तविक स्वरूप को पहचानक र जो उसका पालन करंगे, वे ही मुक्ति के निकट होगे। जो बिना 
इसका स्वरूप पहचान किये दया पालन करने वाले दया के नाम पर हिसा को प्रश्नय दे डालते हे, वे लाभ के बदले हानि के 
भागीदार बन जाते हैं । 

झाचार्य भिक्षु ने दया का विवेबन करते हुए कहा--सुक्ष्म भौर स्थूल सब जीवो के प्रति समभाव रखना ही 
दया है। किसी के प्रति मोह और किमी के प्रति विद्वेष पंदा न होने देना प्रात्माभिमुख क्रिया है श्र यही दया का सुन्दर 
स्वरूप है। तात्पर्य यह है कि दया बाहर से सम्बद्ध न होकर ब्यक्ति की भ्रपनी ही श्रान्तरिक मनोवृत्ति भर प्रवृत्ति से 
सम्बन्धित है। एक को उबारना भ्रौर एक को डुबोना दया की परिधि से एकदम बाहर है। सिर्बल और प्रसहाय की 
सुरक्षा कै लिए किसी सबल पर प्रहार करना दया का कार्य नही है। यह ता राग-धैष का नतंन है। बल-प्रयोग कभी दया 
का जनक नही हो सकता । 

प्राचार्य भिक्षु की दया पूरी गहराई मे उतरी । उन्होने कहा--वहू कभी दया नहीं मानी जा सकती, जिसमे 
तनिक भी हिंसा का भेल हो। बहुतों के लिए स्वल्पों की हिसा भी हिसा ही है। वह बहुतों की सुरक्षा के लिए की गई 
है, इस दृष्टि से उसे प्रहिसा नहीं ठहराया जा सकता । इसी प्रकार बड़ों के लिए छोटो हिंसा भी भहिसा की कोटि में प्रवेश 
नही प। सकती। मनुष्य की सुविधा के लिए जो हृतर औवों का हनन किया जाता है, उसे भहिसा समर्थन नहीं दे सकती। 
इस पकार के समर्थन से तो लेधु जीवों के संहार को बहुत बड़ा प्रश्नय मिल जाता है। 

मनुध्य सर्वश्रेष्ठ प्राणी है। यह भनुष्य का अपना ही दर्शन है। ध्न्यथा तो भ्रपने-अपने क्षेत्र मे सब जीव श्रेष्ठ हैं। 
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कोई हीन या लघु नहीं । कोई मृत्यु के लिए तैयार मही। कोई कितना ही श्रेष्ठ क्यों न हो, फिर भी उसके लिए अपने 
प्राणो का बलिदान किसी को मान्य मही हो सकता। समर्थ प्राणी जो ऐसा करते हैं, वे भ्रपनी सबलता के भ्राधार पर ही 
करते हैं, उन्हे इसका कई भ्रधिकार नहीं होता, वे झ्रनधिकार चेष्टा करते है। 


झनिवार्य हिंसा 


अनेक लोगो शर मतमतान्तरों की मान्यता है कि जीवन के लिए हिसा झनिवार्य है। संसार मे जो जीव रहते हैं, 
उन्हे खान-पान, रहवास झादि जीवन के झ्रनिवार्य कार्यों के निमित्त हिसा का सहारा लेना ही पडता है । जीबोजीवस्य 
जीवनम्‌ यह उक्ति इसी तथ्य को प्रगट करती है । जीवो की इतनी विवशता है कि हिसा के बिना उनका जीवन ही नही टिक 
सकता। इतनी प्रनिवार्यता में जो हिसा की जाती है, वह अहिसा की कक्षा मे है, आचार भिक्ष ने इस सिद्धान्त का डट कर 
विरोध किया । उन्होंने कहा--हिसा कितनी ही अभ्रनिवाय क्‍यों न हो, उसे ग्रहिसा नही माना जा सकता। विवेकशील 
व्यक्ति की यह किलनी बडी कमजोरी की बात है कि वह झादर्श तक नही पहुँच पाता, तो आदर्श को ही खिसका कर नीचे 
ले श्राना चाहता है, पर वस्तुत यह कार्य उसका समुचित नहीं है। हिसा के सहारे की गई सेवा, सहानुभूति, सह- 
योग आदि सभी हिसामय ही माने जायेगे, क्योकि उसके मूल में राग-हैष की भावना काम कर रही होती है। हिसा हर 
अवस्था में हिसा ही रहेगी। हिसा किसी भी पवित्र कार्य के लिए की जाये, पर उममे धर्म नहीं हो सकता । सुई की नोक में 
कोई मोटे रस्से को पिरोना चाहे तो वह नही पिरोया जा सकता | बसे ही हिसा के किसी कार्य में धर्म नहीं पिरोया जा 
सकता ! 

एक विचारधारा है कि बहुत प्राणियो के जीवन-हेतु जो थोड़े प्राणियों की हिसा की जाती है उसमें पाप तो लगता 
है, पर बहुत स्वल्प लगता है। क्योकि उनसे कई गुगों प्राणियों की रक्षा उस थोडी-सी ढिसा से हो जाती है। राष्ट्र या 
समाज की सुरक्षा के लिए कुछ व्यक्तियों को मौत के घाट उतार देना अ्रहित का नही, प्रत्यूत हित का साधन है। इसी तरह 
वे ऐसा भी मानते है कि योग्य श्रौर समर्थ जीवो के लिए क्षद्र जन्तुओं का घात भी कोई अनिष्ट नहीं, उसमे दयाभाव की 
प्रधानता है। विशिष्ट जीवो को बचाने के लिए उठाया गया यह कदम अनुचित नहीं । 

आचार्य भिक्षु ने इस विचारधारा पर सूक्ष्म विग्लेषण किया और पाया कि हिंसा और भ्रहिसा, दोनो एक जगह 
नहीं हो सकती । एक क्रिया से उमय की उत्पत्ति किसी प्रकार भी सम्भव नहीं है। उन्होंने कहा--पश्रन्य कुछ वस्तुओं में तो 
सम्मिश्रण हो सकता है, पर दया और हिसा में किसी प्रकार का मेल नहीं हो सकता। जैसे पूर्व और पश्चिम के मार्ग 
परस्पर मेल नही खा सकते, उसी प्रकार जहाँ थोडी-सी भी हिसा का सम्सिश्रण है, वहाँ दया नहीं हो सकती । 

ग्राचार्य भिक्ष ने दया के सम्बन्ध मे एक अन्य विश्लेषण भी प्रस्तुत किया । उन्होंने कहा--दया दो प्रकार की 
होती है--!क भ्राध्यात्मिक और दूस री सासारिक । प्रध्यात्म क्षेत्र की दया मर्यादित होती है, उसमें किसी भी प्रकार से 
हिसा प्रवेश नही पा सकती । आध्यात्मिक दया की सीमा वहाँ तक है, जहाँ लक उसे ततिक भी हिसा-माव का समर्थन ने 
करना पड़े। पर सामाजिक दया घीरे-धीरे अपना विस्तार पा लेती है भ्रौर खाद्य, न्याय तथा राष्ट्र की सुरक्षा के लिए 
हिसा को प्रोत्साहन देने लगती है। समाज-शास्त्र श्रनेक दण्ड विधानों को मान्य करता है। राष्ट्र-सुरक्षा के लिए की गई 
हिसा के लिए वैध करार देता है। भ्रपने ग्राकान्ता को मारने मे किसी प्रकार का दोष नही देखता, पर आझ्राध्यात्मिक 
दया इन सब हृत्यों से किसी भी प्रवस्था मे सहमत नहीं है। उसके मन मे प्राण-पपहरण तो दूर, किसी का अ्रहित-चिन्तन 
मात्र हिसा है । प्रवंचना करना भी हिसा है । 

आखचाये भिक्षु ने अ्रपना यथार्थवादी दृष्टिकोण प्रस्तुत करते हुए स्पष्ट कहा है कि सासारिक दया केवल समाज 
व्यवहार की दृष्टि से ही उपयोगी मानी जा सकती है, श्राध्यात्मिक चिन्तन की श्रपेक्षा से नहीं, उसमे कोई आऋत्म-विश्वास 
का या समता-भाव का संवर्धन या पृष्टीकरण नही बल्कि प्रात्म-माव का हास भौर वेषस्थ का उद्दीपन है। सामाजिक दया 
में प्रमेद की प्रतिष्ठा न होकर, भेद की ही होती है। सामाजिक दया के माध्यम से जहाँ झनेक प्राणियों का कषप्ट-निवारण 
होता है या उनके प्राणो की रक्षा होती है, वहाँ उनकी जानें मी चली जाती हैं। प्रत, यह भ्रध्यात्म पथ के प्रनुसार भहत्व- 
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पूर्ण नहीं रह जाती । 


दान 

झाचार्य भिश्रु ने दान के सम्बन्ध मे भी विशेष विश्लेषण प्रस्तुत किया । जन-साधारण मे जो दान की प्रथा प्रच- 
लित है, वे उसमे सहमत न हुए । वहाँ उन्हें यश'-कामना झौर भ्रह का पोषण तथा उसके भ्रन्तर-गर्भित शोषण नजर पश्राया। 
प्रचलित दान प्रथा समाज में समता नही, वैषम्य पैदा करती है भ्ौर याचक व्यक्ति में हीन भावना उत्पन्न करती है। 
तथा प्रकार के दान से व्यक्ति की शोषण करने की प्रकृति को प्रश्नय मिलता है, क्योकि समाज मे दाता को सन्‍्मान मिलता 
है । लोग उसे हर भायोजन मे मिन्‍नते कर करके ले जाते हैं भ्रौर ऊँचे मंत्र पर बेठाते है। धर्मशाला, विद्यालय भ्रौर चिकित्सा- 
लय की पट्टी पर भी उनका ही सबसे पहले नाम होता है, जो बडी रकम देते हैं। इस प्रकार समाज के अधिकाश भाग का 
झादर उनको प्राप्त हो जाता है शौर उनके अ्रह की बृत्ति को प्रोत्साहन मिल जाता है। वे शोषण के भ्रन्य नये मार्ग खोजते 
हैं तथा प्रधिक कमा कर झोर भ्रधिक नाम कमाना चाहते हैं । परिणाम यह होता है कि उनकी शोषण की परम्परा कभी 
समाप्त नही होती | 

दान विषयक मन्थन करते हुए झाचाय॑ भिक्ष ने कहा कि दान दो प्रकार के होते हैं--धामिक दान श्रौर लौकिक 
दान । धाभिक दृष्टि से दान का अधिकारी संयमी ही हो सकता है, कोई भ्रन्य नही । सयमी, जो कि श्रहिसा, सत्य, अपरि- 
ग्रह आदि की साधना में लगा हुआ है जो अकिवन भौर निग्नेन्ध है, जो झपने जीवन के लिए भी हिसा को आदेय नहीं 
मानता, ऐसे संयत पुरुष ही दान लेने के अधिकारी हैं। वे सिर्फ सयम-साघना के लिए प्रत्यन्त झ्निवाय वस्तु को ही 
ग्रहण करते हैं, उनका संग्रह नही करते । यहाँ पर दाता को सम्यक साधना में समीचीन सहयोग देने के कारण शुद्ध दान 
का फल प्राप्त होता है। झ्रत. घामिक दान ही सुपात्र दान है झौर बही झ्राचरणीय है । लौकिक दान से यद्यपि समाज के 
अबल, भ्रसहायो को सहायता प्राप्त होती है, उनकी दैहिक प्रावश्यकताओो की भी पूर्ति होती है, फिर भी वह शोषण पर 
श्राधारित है श्ौर प्रागे के लिए भी शोषण ही उत्पन्न करता है, भ्रत वर्तमान समाज तथाप्रकार के दान को आशंका की 
दृष्टि से देखता है। वह शोषण-मुक्ति चाहता है, दान नहीं। तथाप्रकार के दान से वेषम्य को बहुत बढ़ावा मिलता है। 
माँगने वालो की अकर्मण्यता झौर हीनवृत्ति इतनी बढ जाती है कि वे अपने को अपाग तक बना लेते हैं श्ौर भ्रत्यन्त 
कारणिक दृश्य उत्पन्त करके वे पैसा लेना चाहते है, पर कार्य करना नहीं चाहते । 

भाचाय॑ भिक्षु ने अपने स्पष्टीकरण में यह भी बताया है कि श्रसयत व्यक्ति का खाना, पीना, भोजन करना भ्रादि 
सावधब क्रियाएं घामिक नही हैं; बसे ही उस समाज के भ्रगभूत एक याचक की सावद प्रवृत्तियाँ भी धर्ममय नही हैं, उसे 
प्राथिक या भ्रन्य प्रकार का सहयोग देना धर्म नहीं, किन्तु एक सामाजिक कतेव्य की पृत्ति मात्र है। वह ब्रात्म-विकास का 
कार्य तो हो ही कैसे सकता है ” उनका स्पष्ट मत था कि पात्र दान के श्रतिरिक्त दान का समर्थन अध्यात्म दृष्टि से नही 
किया जा सकता । 





तेरापंथ में अवधान-विद्या 
मुनिश्री मांगीलालजी 'मुकुस' 


भारत सदा से ही भ्रध्यात्म-विद्या मे अग्रणी रहा है। प्राज इस भ्रन्वेषण-प्रधान युग मे जहाँ बड़े-बड़े वैशानिक 
भौतिक पदार्थों के विश्लेषण मे अपने को लगाये हुए है, वहाँ भारत के अध्यात्मवादी मुनियों ने आास्म-तत्त्व के प्रनु- 
सन्धान में अपना समग्र जीवन लगा कर उसका विश्लेषण किया और उसके साथ ही प्राप्त ग्रात्म-ज्ञान के प्राधार पर 
उन्होंने भौतिक पदार्थों का भी गम्भीरता से विवेचन किया, जो कि आ्राज भी वैज्ञानिको के लिए महत्त्वपूर्ण सामग्री तथा 
मार्ग-दर्शन प्रस्तुत करता है। जैन अध्यात्म-वेत्ताओ ने इन विषय पर अपेक्षाकृत झोर भी अधिक सूक्ष्मता से विचार किया 
है। लाक-रचना सम्बन्धी तथा परमाणु सम्बन्धी उनका तत्त्वज्ञान प्रयोगवादी वैज्ञानिकों के लिए श्राधुनिक प्रगति के बाद 
भी मननीय है| 

वैज्ञानिको ते जहाँ भौतिक सुख सुविधाशो का निर्माग कर दुनिया के लिए जीवनोपयोगी वस्तुप्रों की सुलभता 
की है, वहाँ प्रणुवम, उद्जनबम गश्रादि विनाशकारी शास्त्रों का निर्माण कर न केवल मानव मात्र के जीवन को ही, अ्रपितु 
प्राणीमात्र के जीवत को ही एक बहुत बडे खतरे में डाल दिया है। यदि वैज्ञानिको ने इन भौतिक तस्वों के साथ-साथ आत्म- 
तत्त्व का भी भ्रन्वेषण किया होता, तो बहुत सम्मव है कि यह खतरा उपस्थित न हो पाता । चद्धलोक व मगललोक की 
यात्रा मे सफल होने का स्वप्न देखने वाला वैज्ञानिक यदि झात्म-लोक की ओर उन्मुख होता, तो कितना महत्त्वपूर्ण 
होता ? श्रणु मे छिपी शक्तियों के झ्राविष्करण के साथ ही यदि शआ्रात्मा में छिपी प्रनन्त शक्तियों के आविष्करण में भी 
दत्तचित्त होता, तो सम्भवत, उसने बहुत श्रधिक उन्नत और श्ान्त जीवन का प्रशस्त कर लिया होता । 

वैज्ञानिको ने जिस दिया को एक प्रकार से झ्रछता छोड दिया है,उसी दिशा की श्रोर भारत के मनीषियों ने बहुत 
पहले से ही घ्यान दिया है। उसमे जिक्राध क रते हुए उ त्होंने आत्म-शवित के अनेक पहलुओं को विक्रसित किया है। प्रव- 
धान विद्या भी उन्ही मे से एक है । समव-समय पर भारत में अनेक व्यक्तियों ते इस विद्या के द्वारा स्मृति-शक्ति में एक 
चामत्कारिक विशेषता उपलब्ध की है। ऐसे व्यक्तियों की सख्या बहुन बड़ी तो नहीं, फिर भी काफी है। बतेमाल में भी इस 
विद्या मे निपुण अनेक व्यक्ति हैं । 


ब्रवधान का तात्पय 


प्व उपसर्ग पूर्वक धा घारणे धातु के साथ प्रवद्‌ प्रत्यय आने पर अ्रवधान शब्द बना है। इसका प्र होता है 
प्रच्छी तरह से धारण करना । प्रतिदिन बहुत-से पदार्थ देखे जाते हैं,बहुत-सी बाते सुती जाती हैं, फिर भी स्मति पर उनमे से 
कुछ तो विल्कूल ही नही टिकती तथा कुछ ग्राशिक रूप से ही टिक पाती है। जो टिकती है, उनमें एक ग्रवधि के बाद कई 
बाते भुला दी जाती हैं । बहुध्रा विद्यार्थी वर्ग की भो यह शिकायत सुनने में आती है कि बहुत कुछ रटने पर भी पाठ याद 
नहीं होता। प्राज याद करते है झ्लोर कल भूल जाते है। इसका उपचार क्‍या किया जाये ? यह समस्या केवल विद्याधियों 
के ही समक्ष नहीं है, अपितु सभी व्यक्तियों के सामने भ्ाती है। बहुधा मनुष्य भ्रपनी झरावश्यक बातों को भी याद नहीं रख 
पाता । इस स्मृति-अशता का मूलभूत कारण यह है कि मनुष्य स्मर्तव्य के प्रति श्रवधान नहीं करता। यदि याद रखने 
के लिए अ्रवधानपूर्वक देखा व सुना जाये, तो कोई कारण ही नही कि वे याद नहीं रह सके । 

उदाहरण के तौर पर सुनने को ही लिया जाये और पता लगाया जाये कि जितना सुना जाता है, वहू याद क्यों 
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नहीं रहता ? कुछ विवेचक प्रतुसन्‍त्धान के पश्चात्‌ इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि स्त्रर लहुरियों का कानो में प्रविष्ट होना 
मात्र ही सुनना नहीं है, उसमें मस्तिष्क का सक्रिय सहयोग भी जरूरी है। इस सहयोग मे सबसे बडी बाघा यह है कि बोलने 
से सोचने की गति तीज होती है । एक मिनट में बोलने की गति एक सौ पच्ची सम शब्द होती है, जबकि सोचना उससे चौगुनी 
गति से होता है। तात्पये यह है सौ शब्द सुनने के समय में चार सौ शब्द सोचने योग्य समय बच जाता है। प्रसावधान 
क्षोता इस समय में भौर कुछ सोचने लग जाता है झौर वक्ता मे बिछड जाता है। फिर बीच-बीच में वक्ता की ओर ध्यान 
जाने पर भी बात का क्रम नही जुड़ पाता । वह ऊब जाता है। इससे सुनना कठिन झौर प्रन्य किसी विषय पर सोचना 
सुगम हो जाता है। झ्राधी बात सुनने का शर्थ है---समय का ग्रपव्यय । उपर्युक्त निष्कर्ष से यह स्वतः स्पष्ट हो जाता है 
कि यदि मनृष्य एकाग्र व सावधान होकर सुनने लग जाये तो नैरन्तरिक श्रम्पास के द्वारा वह हर बात को सुगमतापूर्वक 
चिरकान तक स्मृति पर श्रक्तित रखने में समर्थ हो सकता है । 

पौराणिक युग मे जब लिखने की परिपाटी नही थी, तब इस प्रतार के प्रयोगो द्वारा ही ऋषिजन लाखो पद्म 
कण्टस्थ रखने में समर्थ होते थे | वे अपने छिष्य-प्रक्षिष्यों को भी इन्ही प्रयोगों द्वारा ग्रन्थ कण्ठस्थ करा दिया करते थे । यह 
परम्परा भारत में हजारो वर्षों तक चलती रही है। पर प्ब ज्यो-ज्यो मुद्रण-युग प्रगति कर रहा है, त्यो-त्यो मानव यह 
सोचने लगा है कि जिसे लिख कर या प्रकाशित कर श्रपने लिए व अ्रपनी भावी पीढी के लिए सुरक्षित किया जा सकता है व 
झावश्यकता पड ने पर उसका भली-भाँति उपयोग भी किया जा सकता है, तब स्मृति पर इतना झनधिकृत दबाव क्यो डाला 
जाये। सम्भव है, इस भावना ते ही मानव-मस्तिष्क को इतना कमजोर बना डाला कि यही सुनने को मिलता है कि स्मरण- 
शक्ति कम जोर हो गई है, कुछ भी याद नहीं रहता । श्रभी सुना कि श्रभी भूल गए । पर यह कैसी विडम्बना है कि जिनके 
पूर्वज सम्पूर्ण श्रागम-शास्त्र कण्ठस्थ रखते थे, उनकी सन्‍्तात को अ्रपने श्रावश्यक दैनिक कार्यों की स्मृति के लिए भी डायरी 
का अ्वलस्वन लेना होता है श्रौर उसके अभाव में अपने-प्रापको खोया-खोया-सा अभ्रनुभव करने हैं। प्राचोत शिक्षा-परम्परा 
यह थी कि लोग सत्र से चृत्ति की ओर तथा फिर भाष्य और टीका की झ्रोर बढते थे। उत्त रोत्तर ज्ञान की विशदता के लिए 
पक्ष-विपक्ष के तर्को का मूल ग्रन्थों के द्वारा ग्रध्ययन करना महत्त्वपूर्ण समझते थे, पर अ(ज की स्थिति ठीक इसके विपरीत 
है। झ्ाज के छात्र किसी भी वस्तु-विस्तार को जानने को उतने उत्सुक मालूम नही देते । मूल-प्रन्थों के श्रध्ययन की भी उन्हें 
ग्रधिक परवाह नही है। वे काम चलाऊ ज्ञान प्राप्त कर लैना ही पर्याप्त समभते है । इसलिए तो बहुधा नोट बुको, गाइडो 
या गैस पेपरो भ्रादि पर निर्भर रहते हैं। छात्र यदि ग्रवधान-विद्या मे रुचि लेने लगे, तो भ्रत्रण्य ही उन्हे स्‍्मुति विषयक 
विशेष सामथ्य प्राप्त हो सकता है । 

प्रवधान-प्रणाली का विद्या के रूप में यद्यपि कुछ ही व्यक्तित प्रयोग कर सकते है, परत्तु साधारण रूप से तो 
इसका प्रयोग सर्वसाधारण के लिए भी हो सकता है। भ्रवधान का भ्र्थ होता है--परिचित या अपरिचित किसी भी बात 
या वस्तु को सनोयोयगपूर्वक अ्रपने मस्तिष्क से घारण कर रखना । जब कोई थब्द या वस्तु बहु परिचित होती है तो वह 
सहज ही याद रह जाती है । पर अन्प-परिचित या अपरिचित को याद रखना कठिन होता है। उसे याद रखने के लिए 
साधारणतया व्यक्ति अ्रपतती नोट बुक मे उसका नाम लिख लेता है। पर इतने पर भी एक मूलभूत कमी यह रह सकती है 
कि उस नोट बुक के याद रखने का क्या साथन है ? किसी व्यक्षित को बाजार से अपनी देँनिक झ्रावश्यकता की कोई वस्तु 
जरीदती है। उसका नाम उसको याद है। अथवा कोई भ्रपरिचित वस्तु खरीदनी हुई, तो वह उसका नाम झपनी नोट बुक 
में लिख लेता है। परन्तु जब वह बाजार मे से गूजरा, तब उसे न तो दैनिक श्रावश्यकता की वस्तु खरीदने वा स्मरण हुआ 
झौर न उस नोट की हुई बस्तु के खरीदने का । धर भाने पर पत्नी ने उलाहना देते हुए भ्रागे के लिए सावधान किया और 
कहा--अब प्रपने रूमाल के गांठ देकर ही जाना ताकि जब-जब रूमाल पर हाथ लगेगा, तब-तत्र याद आता रहेगा कि 
माजार से कुछ खरीदना है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि दो तरह से बात याद रखी जाती है। एक तो खरीदना 
है, दूसरे में 'क्या खरीदना है?' खरीदना है, इसे गाँठ देकर याद रखते हैं भोर क्या खरीदना है, इसे नोट बुक में 
लिख कर । 

जुत-साधारण में प्रचलित इसी साधारण प्रक्रिया का एक विकसित तथा सुनियमित रूप प्रवधान-विद्या मे प्रयुक्त 
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किया जाता है। भ्रपने मस्तिष्क को तोट बुक के पन्‍्सों की तरह प्रनेक काल्पनिक भागों में विभक्‍त करना, प्रत्येक भाग के 
प्रतीक स्थापित करना और फिर स्मरणीय वस्सु का उत्त प्रतीको के साथ सम्बन्ध योजित करना होता है। स्मरणीय 
बस्तुओो के प्रति तीम्र प्रभिश्चि तथा मस्तिष्क प्रकोष्ठो के प्रतीको के साथ सम्बन्ध योजन करने वाली प्रबल कल्पना-शक्ति 
हस विद्या में प्रमुख रूप से सहायक सामग्री का काम देती है । 

अवधान की प्रक्रिया के मुख्य चार झ्रग माने जाते है 

१. प्रहण- --जिस इसच्द्रिय का विषय हो, उसके द्वारा उस वस्तु को एकाग्रता से ग्रहण करना । 

२. धारण--मस्तिष्क-प्रकोष्ठो के साथ सम्बन्ध-योजन द्वारा यृहीत बात को घारण कर सुरक्षित रखना । 

३. स्मरण--प्रावश्यकता होते पर धारण की हुई बात को दोहराना । 

४. प्रत्यभिशा--स्गृति मे ली हुई वस्तु को प्रथक्‌ू-पृथक पहचानना । 


क्रवधान-विद्या श्र जैन-परम्परा 


जैन ग्रन्थों मे स्मरण-शक्ति विषयक उल्लेखों में ईसा पूर्व मे हुए तन्दराज के महामंत्री शकडाल की पृत्रियों की 
स्मृति-बिलक्षणता का उल्लेख मिलता है। किन्तु उन्होंने अधीत भ्रवधान किया हो, ऐसा नहीं लगता । वह तो उनकी एक 
स्वाभाविक विशिष्टता थी । इस शक्ति को व्यवस्थित रूप में विकसित करने तथा अ्रवधान विद्या के रूप मे प्रयुकत क रसे 
का सिलसिला क्रश विकसित हुआ लगता है। इस परम्परा में जन सनि उपाध्याय श्री यशोविजयजी का नाम-विशेष 
उल्लेखनीय है। उन्होंने इसका प्रयोग व्यवस्थित विधि से किया । उनका समय लगभग विक्रम की सोलहवी शताब्दी थी । 
वे सहमावधानी थे । कहा जाता है कि वे सनोयोग पूर्वक १००० गगित एव स्मृति प्रधान प्रब्नों को सुन कर घटो तक याद 
रख सकते थे | वाराणसी मे विद्वतू समाज के समक्ष जब उन्होंने श्रवधान प्रस्तुत किये, तब भ्रात्म-शक्ति के इस विलक्षण 
विकास पर सभी चकित रह गये थे। उनके बाद श्रीमद्‌ रायचन्द्र का नाम विशेष रुप से उल्लेखनीय है। वे एक महान्‌ 
तत्त्वज्ञानी तथा अ्ध्यात्मवेत्ता सदगृहस्थ थे। महात्मा गाधी उनके जीवन से बहुत प्रभावित थे। भ्रहिसा विषयक उनके 
अनेक प्रश्नों का समाधान श्रीमद्‌ रायचन्द्र ही किया करते थे। गाधीजी उन्हें गरु-सुल्य माना बरते थे। उन्होंने गणित के 
जटिल प्रश्न एव स्मरण शक्ति के अद्भत प्रयोगों द्वारा भ्रनेको वार लोगो को चमाकृत किया था। वर्तमान में भी अ्रमेक 
जैन मनि तथा सदगृहस्थ इस विद्या के पारगत विद्वान है । 


तेरापथ में प्रथम श्रवधान-प्रयोग 


तेरापथ सध में सर्वप्रथम शताबधान का प्रयोग मनिश्री घनराजजी (मरसा) ने किया। वे सरकृत, राजस्थानी 
तथा गुजराती आ्रादि भाषाग्रों के कवि, तत्वज एव व्यास्थानी है। विक्रम सबत्‌ २००३ में भारत के प्रमुख नगर बम्बई में 
उन्होंने सेकड़ो की उपस्थिति में गणित एवं स्मृति प्रधान १०१ जटिल प्रश्नों को लगभग सात घण्टे बाद दोहराया । उसका 
केवल वहाँ की जनता पर ही नहीं, श्रपितु भ्रन्यत्र भी व्यापक असर हुआ । मनिश्री घनराजजी ने सौराष्ट्र, पजाब, राज- 
स्थान में पनेको बार इस विद्या के प्रयोग किये है ब उससे जनता में स्मृति-विलक्षणता के प्रति एक सहज प्रनुराग बढ़ा है । 


झ्रवधान-विद्या का राष्ट्रव्यापी प्रभाव 


अवधान-विद्या के प्रभाव को भारत की करोष्टो जनता तक फैलाने का श्रेय है--मुनिश्री महेलकुमारजी अथम' 
को। वे सस्कृत, हिन्दी, राजस्थानी तथा गुजराती आदि भाषाओं के विद्वान्‌, लेखक तथा सस्कृत के प्राशु कवि हैं। अणुव्रत- 
प्रान्दोलन के प्रचार-प्रसार में भी उतका बेजोड श्रम रहा है। दिल्‍ली, जयपुर, वम्वई व लखनऊ उनके विधोष कार्यक्षेत्र रहें 
हैं। उन्होंने भी इसका पहला प्रयोग बम्बई नगर में किया। प्रन्य नगरों के प्रतिरिक्‍त उन्होने दिल्‍ली मे भी तीन बार 
भ्रवधान किये। यहाँ से भ्रवधानो की प्रसिद्धि और गरिमा सुविस्तृत बनी । तीनों बार के भ्रवधानों ने ऋमण- प्रध्िक-से- 
प्रधिक वैचारिक क्षेत्रों को प्रभावित किया और भारत की राजघानी मे एक प्रकार की हलचल-सी पैदा कर दी। भ्राष्या- 


अधष्याय ] तेशाबंब में ध्रदभान-विजद्या . , [ २११ 


ह्थिक विश्वा का यह प्रयोग भ्रभेक लोगो के लिए स्वथा नया था | जो शिक्षित वर्गे भ्रवधानों को एक लिकड़म मानता था, 
उनकी वास्तविकता को देख कर विस्मस विमुग्ध रह गया। 

मुंनिश्नी नगराजजी के तस्‍्वावधान मे ता० ५ मई, १६५७ को दिल्‍ली के सुप्रसिद्ध स्थान टाउन हॉल मे उन्होंने 
ब्रवधान प्रस्तुत किये थे। इससे पूर्व दिल्‍ली में कोई अवधान-प्रयोग सुनने मे नही ग्याया था। जनता मे उत्साह भौर कौतूहल 
दोनों विद्यमान थे। प्रस्तुत भ्रायोजन में वाणिण्यमंत्री श्री मुरारजी देसाई, रेलमंत्री श्री जगजीवमराम, सर्वोच्च न्‍्याया- 
लग के भुख्य न्यायाधीश श्री बी० पी० सिन्हा, उद्योगमत्री श्री नित्यानन्द कानूनगों भ्रादि तथा शन्य अनेक साहित्यकार 
प्रशन-कर्ता के रूप में उपस्थित थे। इस प्रायोजन की सफल समाप्ति का जनता पर भअपूर्व भ्रसर पड़ा । इसके ग्रनन्तर भ्रनेक 
शिक्षा-केन्द्रों तथा दूसरे स्थानों से उनको निमन्त्रण मिले । 

श्रवधान का दूसरा झायोजन कान्‍्स्टीट्यूशन क्लब मे रखा गया। प्रस्तुत समारोह में गृहमंत्री पंडित गोविन्द 
वल्लभ पतन, रार्जाष पृश्षोत्तमदास टण्डन, लोकसभा के भ्रध्यक्ष श्री श्रनस्तदायनम्‌ प्रायग र, अ्रममत्री श्री गुलजारीलाल नन्‍्दा, 
खादझमंत्री श्री अजित प्रसाद जैन, इस्पातमत्री सरदार स्वर्ण सिह, श्री महांवी र त्यागी, सुभसिद्ध कवि श्री वालकृष्ण शर्मा नवीन' 
झ्रादि के श्रतिरिक्त अ्नेफ साहित्यकार, पत्रकार और नगर के गण्यमान व्यक्ति उपस्थित थे। इस श्रवधान-प्रयोग का 
राजबीय वर्ग पर बहुत युन्दर भ्रसर रहा । बहुत सारे लोगो ने इसे दंवी चमत्कार ही माना। मुनिश्री नगराजजी द्वारा 
दसका स्पष्टीकरण करते पर भी पं० गोविन्द्र बल्लम पम्त यह मानने को तैयार न हुए कि यह कोई देवी-चमत्कार नहीं है । 

ता० २५ भ्रक्तूबर, १६५७ को तीमरा अ्रवधान-प्रयोग, राष्ट्रपति भवन मे रखा गया, जिसमे केन्द्रीय मत्रो, 
उपभणत्री, संसद संदस्य, सर्वोक्षग स्थायालय के स्थायाधीश, प्लानिंग कमीशन के सदस्य थे प्रमुख साहित्यकार झाम- 
स्त्रित थे। राष्ट्रपति भवन के श्रशोक हॉल मे यह समारोह हुआ था। प्रस्तुत समारोह में राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद, 
उपराष्ट्रपति डा० राधाक्ृ८्णन्‌, प्रभानमत्री प० जवाहरलाल नेहरू, दिल्‍ली विश्वविद्यालय के तात्कालीन उपकुलपति डा० 
वी७ के ० भ्रार० बी० राव आदि प्रशनकर्ता के रूप में तथा प्रन्य मन्‍्त्री, संसद सदस्य, साहित्यकार, पत्रकार एवं सम्भ्नान्त 
तागरिक भ्रवधान-प्रयोग देखने के लिए उपस्थित हुए थे । 

अवधान का भ्रारम्भ करते हुए डा० राजेनद्रप्रसाद ने ५,३,४,२,५,४,६,६, १,७,४, ३,२,६,६, १,८,५ के रूप में 
प्रठारह प्रंक कहे थे । प॑० जवाहरलाल नेहरू ने फंस भाषा का 'पक्खतिरसे एपद मुहिय' वाक्य कहा था श्रौर उपराष्ट्पति 
डा० राषाकृष्णन्‌ ने तैलगू भाषा का एक वाक्य और सस्कृत का एक इलोछ बोला था। मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी प्रथम' 
अ्रपनी समाधि लगाकर बैठ गये भौर एक के बाद एक-एक भ्रवधान सुनने लगे लथा सवा धण्टा के बाद उन्हे विधिवत्‌ 
दोहरा दिया । 

संस्कृत में प्राशु कविता के लिए प्रधानमंत्री ने 'रूस का कृतिम चौँद' विषय दिया था। वस्तुत' ही यह कार्यक्रम 
बहुत रोचक व श्राकर्षक रहा था। इस प्रवसर पर माषण करते हुए राष्ट्रपति डा० राजैन्द्रप्साद ने कहा--हम लोगों को 
ब्राज का यह दृद्य देखकर बड़ी प्रसत्तता हुई है। भ्रापकी इस विद्या से हम प्रभावित भी हुए हैं प्रौर बहुत चकित भी । 
भारतवर्ष की पुरानी विद्या, जिसे हम लोग भूलते जा रहे हैं, उसको झापने जीवित रखने का यह सुन्दर प्रयास किया है, 
इसके लिए श्राप बधाई के पात्र हैं । 

आ्रामार प्रदर्शन करते हुए उ्होंने कहा---मैं सबकी भोर से मुनिश्री नगराजजी, मुलिश्नी महेल्द्रकुमारजी तथा 
उनके साथियों का धन्यवाद करता हूं कि उन्होंने भ्रपला समय देकर, कष्ट उठा कर हमे ऐसा चमत्कारिक प्रयोग दिखाया । 
हम झापके झाभारी हैं । 


पवधान विद्या में नया उस्मेष 


प्रथम नवोन्‍्मेंद मुनिश्नी राजकरणजी ने किया जो कि गणित एव प्रवधान-विद्या के पूर्ण प्रधिकारी हैं। उन्होंने 
सं० २०१४ की प्रीष्म ऋतु में उदयपुर डिदीजन के भ्रन्तर्गत घारीण गाँव में साहर से समागत सैकड़ों ग्रेजुएट छात्रों, 
बकीलों एवं संम्भास्त नागरिकों के श्लीच ५०१ अवधान करके तया रिकार्ड स्थापित किया। उन्होंने ये अवधान प्रपने 


२१२ ] प्राचायंधरो तुलसी प्रशिनम्दन प्रत्य [ अरतुर्ख 


प्रत्युत्पन्न बुद्धि की स्व॒तस्त्र स्फुरणा के स्ाधार पर ही किये थे । पूस्तक एव व्यक्ित श्रादि के मार्गद्शेत बिना ऐसा कर पाना 
सहज नही हो पाता । उन्होने गणित विषयक ग्रनेकों नये 'गुर' निकाले तथा अनेकों गये प्रयोग किये। पूर्व भ्वधानकार 
मुनियों ने २५ खानसो से श्रधिक का यन्त्र नही भरा था, पर उन्होने अधिक खानों वाले यन्त्रों के गुर निकाले तथा ४६, ६४, 
१२५ खानतो वाले यन्त्र ही लही,अपितु ऊपर मे ८४१ खानो के यत्र को भ्रस्खलित भर कर अ्रवधान-विद्या मे एक नई कडी 
जोड दी। सबसे भ्रधिक ग्राष्वर्य तो तब हुश्ना, जब मुनिश्री ने ५०१ अवधानों को लगभग झ्राठ घण्टे बाद क्रमश तथा 
व्युतक्रम से पूछे जाने पर भी बतला दिया । आप भ्रच्छे तत्वज्ञ,चिन्तक,जैन शास्त्रों के विद्वान्‌ एव चर्चावादी साने जाते हैं। 


सहख्नावधान 


अर्ध-सहसावधान के लगभग एक सप्ताह पश्चात दूसरा नवोन्मेष एक हजार अवधान का हुआा। इसका श्रेय 
मुनिश्री अम्पालालजी (सरदारशहर) को है, जोकि हिन्दी के भ्राशुकवि एव सस्क्ृत के अच्छे विद्वान्‌ है। उन्होंने बीकानेर 
डिवीजन के अ्न्तरगंत तारानगर में सुबह से शाम तक ब्रिना कुछ खाये लगभग ते रह घण्टे तक एक स्थान पर ही बंठे रह कर 
मैकडो की उपस्थिति मे १००१ अवधान कर लोगों को चक्रित कर दिया | इसके बाद ग्रब वे अ्रवधान विद्या मे एक और 
नया उन्मेष करने मे लगे हुए है । वे चाहते है कि सौ मनुष्य अपने-प्रपने विपय्र चन कर उन्हें दे भौर वे उसी समय आराशु- 
कविता के रूप मे उन सभी विषयो पर कविता के प्रथम दो चरण पढ़ले बोल दे और ग्रस्तिम दो चरण कुछ समय पदचात्‌ 
ऋमश बोलते चले जाए। उनकी यह साधना विकासोन्मुख है और झा है कि वे शीघ्र ही उसमें निष्णात होगे । 

मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' ने केवल साधुझ्ों की उपस्थिति में ही उेंढ हजार (१५०१) अवधान करके अपनी 
कुशाग्न बुद्धि का परिचय दिया। मुनिश्री श्री चत्द जी सस्कृत, राजरथानी, हिन्दी, गुजराती भाषा एवं गणित के अच्छे विद्वान 
है। प्रत कलकत्ता, कानपुर श्रादि अ्रनेक नगरो में प्राचायंश्री के सान्लिध्य में वे इस विद्या के सफल प्रयोग कर चुके है । 

मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजी 'द्वितीय' के अवधान-प्रयोग भी काफी चामत्कारिक व प्रभावोत्यादक रहे हैं। इन्होंने 
पहला प्रयोग विद्वानो की नगरी वाराणसी में किया था। वाराणसी मे इन शताब्दियों मे यह पहला प्रयोग था। विद्वानों 
की सभा मे उन्होंने कठिन-से-कठिन सस्क्त श्तोक व विदेशी भाषाओं के वाक्य स्मृति मे रखकर तथा गणित के दुरूह से 
भी दुरूह प्रब्नों का तत्काल समाधान प्रस्तुत कर जनता को चमत्कृत कर दिया । पटना के राजभवन में भी उनके सफल 
प्रयोग हुए । कलकत्ता महानगरी में दस हजार वी जनता के बीच भ्रवधान प्रस्तुत कर उन्होंने अपनी स्मृति-विक्षतणता का 
विशेष परिचय दिया । उन्‍नीस वर्ष की बय मे मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजी हवितीय' बस्वई विश्वविद्यालय से बी० एस-सी७ 
प्रथम श्रेणी से उत्तीर्ण करके दीक्षित हुए है और केवल झाठ मास के अल्पकाल पश्चास्‌ ही ग्रवधान-प्रयोग करने में सफल 
हुए है। वे मस्क्ृत, हिन्दी, राजस्थानी, गुजराती, मराठी, अग्रेजी, जर्मनी आदि भाषाओं के भी ग्रच्छे ज्ञाता हैं । 

साध्वी समाज में भी भ्रवधान-विद्या पनपने लगी है । अनेको साध्वियाँ इसका अभ्यास कर रही हैं। इनमें प्रथम 
प्रयोग साध्वी श्री किस्तूराजी ने दक्षिण भारत से किया । वे सस्कृत, हिन्दी आदि की श्रच्छी विद्धुपी साध्वी हैं । 


भ्रादि घटना 


भ्राज से करीब बीस साल पहले झाचाय॑श्री का ध्यान अवधान-विद्या की शोर भाकृष्ट हुआ था। उस समय 
गुजरात के एक श्रावक श्री धीरजलाल टोकरसी जाह ने श्राचार्य श्री के सम्मुख कृछ श्रवधान प्रस्तुत किये थे। तभी से 
प्राचायश्री की इच्छा थी कि सघ के साधु इस कला में निष्णात हो । लेकिन तत्काल तो ऐसा कुछ नही हो सका, पर लग- 
भग छ. वर्ष बाद जबकि मुनिश्री धनराजजी (सरसा) ने वसम्बई में चासुर्मास किया, तो वहाँ श्री जाह के पास उन्‍होंने यह 
अभ्यास किया । इस प्रकार आवचार्यश्री की वह मन कामना पूर्ण हुई। उसके बाद तो अवधास-विद्या का तैरापंथ में 
विकास होता ही गया । साध सहस्नावधान के बाद तो भाजाये भी को इसकी सल्या-वृद्धि पर एक प्रकार से रोक ही लगा 
देनी पड़ी । प्रन्थथा दो हजार अवधान करने की कामना तथा शक्ति रखने वाले भी साधु हैं। 
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परिशिष्ट 
धवल समारोह समिति 


(पदाधिकारी व सदस्य) 
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श्री यू० एन० ढेबर, भूतपूर्व अध्यक्ष अ्र० भा० कांग्रेस कमेटी 
डा० सम्पूर्णानन्‍द, भूतपूर्व मुख्यमन्त्री उत्त रप्रदेश 

श्री बाई० वी० चह्लाण, मुख्यमन्त्ी महाराष्ट्र 

श्री मोहनलाल सुखाडिया, मुख्यमन्त्री राजस्थान 

श्री बी० डी० जत्ती, मुख्यमन्त्री मैसूर 


, श्री श्रीमन्नारायण, सदस्य योजना प्रायोग 


श्री जबरमल भण्डारी, अध्यक्ष श्री जैन श्वेताम्बर तेरापंथी महासभा 
श्री सुगतचन्द भ्राचलिया, भूतपूर्ष भ्रध्यक्ष भ्र० भा० प्रणुव्रत समिति 
लाला गिरधारीलाल जैन, ग्रध्यक्ष जै० ब्वे० तेरापथ्री सभा दिल्ली 


श्री बी० पी० सिन्हा, मुख्य न्यायाधीश सर्वोच्च न्यामालय 

झ्राचायं जे० बी कृपलाणी, मू० पू० ग्रध्यक्ष प्रजा समाजवादी पार्टी 
श्री प्रतटलविहारी वाजपेयी, मन्त्री प्रखिल भारतीय जनसघ 

श्री जयमुखलाल हाथी, विद्युत्‌ उपभन्‍्त्री भारत सरकार 

महाराजा श्री करणीसिंहजी, ससद सदस्य 


- सेठ गोधिन्दरास, ससद सदस्य, मन्त्री भारतीय संगस 
. श्री सादिक झली, सहामन्‍्त्री श्र० भा० कारग्रेस कमेटी 


श्री चपलाकान्त भट्टाचार्य, ससद सदस्य, अध्यक्ष श्र० भा० समाचार-पत्र सम्पादक सम्मेलन 


. श्री फादर जै० एस० विलियम्स, श्रार्च विगप इण्डियन नेशनल चर्च बम्बई 
, क्री गोषीयाथ 'प्रमन', भ्रध्यक्ष जनसम्पर्क समिति दिल्‍ली प्रद्यासत 

, डा० युद्धवी रसिह, भ्रध्यक्ष मौद्योगिक सलाहकार मण्डल दिल्ली प्रशासन 
, डा० विशवेश्वरप्रंसाद, अध्यक्ष इतिहास विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 

, बा» हरिवंशराय बच्चन', एम० ए०, डी० लिट्‌ 

, डा० सतकौड़ी मुकर्जी, निर्देशक नवतालन्दा महाविहार 


डा० हीरालास ज॑न, प्रध्यक्ष भाषा विभाग जम्बलपुर विध्वविद्यालय 


» डा० नथमल टांटिया, निर्देशक वंशाली प्राकृत विद्यापीठ 
: श्री के? एस० धरणेन्ईय्या, निर्देशक सास्कृतिक व साहित्मिक संस्थान मैसूर राज्य 


श्री एज० झो० जोशी, भुख्य सचिव दिल्‍ली प्रशासन 


बैँ 
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प्राचारयेश्री तलसो ग्रभिनर्दम प्रस्ष 


डा० रामसुभगरसिह, सन्त्री काग्नेस संसदीय दल 

श्री आई ० डी० जालान, स्वायत शासन मन्त्री बगाल 

चौधरी कुम्भाराम श्रार्य, ससद सदस्य, उपाध्यक्ष अ० भा० पचायत सघ 
श्री रामनिवास मिर्घा, अ्रध्यक्ष राजस्थान विधान सभा 

श्री चन्दनमल बैद, भूतपूर्व वित्त उपमन्धत्री राजस्थान 

श्री यशपाल जन, सम्पादक जीवन साहित्य 

श्री रिघभदास राका, सम्पादक जैन जगत्‌ 

श्री चिरजीलाल बडजाते 

झाशुकविरत्न पण्डित रधुतन्दन शर्मा, भ्रायुवेंदाचार्य 

सेठ श्री पद्मपत सिहानिया 

साहू श्री शान्तिप्रसाद जन 

श्री लालचन्द सेटी 

समाजभूषण श्रो छोगमल चोपड़ा, भूतपूर्त अ्रध्यक्ष श्री जै० श्वे० ते० महासभा 
श्री नेभचन्द गया ; 003 /जह 98 को ५ ०5३ 
श्री मदनचन्द गोठी १ 0 « के 6 नहर, 35 / कं 5 
श्री प्रभ्ूवगाल डावडीवाल भूतपूर्व उपान्यक्ष श्री जे० ब्वे० ते० महासभा 
श्री पन्‍्तालाल सरावगी ५ 0 पा 0 बे पा 
श्री डालिमचन्द सेठिया बार एट ला ,, आप आन की हक हि 
श्री मोहनलाल बाठिया, प्रधान ट्रस्टी श्री जै० ब्वे० ते महासभा 

श्री सन्‍्तोष चन्द बरडिया, भूतपूर्व मन्त्री बीकानेर स्टेट 

श्री श्रीचन्द रामपुरिया, भूनपूर्व मन्त्री श्री ज॑ ० इवे० ते० महासभा 

डा० जेठमल भसाली, मन्त्री श्री जै० व्वे० ते० महासभा 

श्री हणुतमल सुराणा, सस्थापक आादर्भ साहित्य सप 

श्री पारस जैन, भ्रध्यक्ष अखिल भारतीय श्रणत्रव रामिति 

श्री रामचन्द्र जैन, सस्थापक मारतो लोजिकल रिसर्च इन्स्टोट्यूट श्रीगगानगर 
श्री जयचन्दलाल दफ्तरी, भूतपूर्व मन्त्री श्र ७ भा० ग्रणभ्रत समिति 

श्री मोहनलाल कठौतिया, मन्त्री श्रणक्त समिति व्स्नी 

श्री कुन्दनमल सेटिया 

सेठ सुसे रमल दूगड 

श्री शुभकरण दसाणी 

श्री तेजमाल चोपड़ा 

श्री खेमकरण भूतोडिया, भूतपूर्व मन्‍्त्री श्री जै० ब्वे० ते० मं हासभा 

श्री जसवस्तमल सेठिया, ट्स्टी श्री जै० व्वेल ते० महासभा 

श्री जयचन्दलाल कोठारी 

श्री धनराज गेठिया 

श्री केवलचन्द नाहुटा, उपमन्‍्त्री श्री जै० इवे० ते० महासभा 

श्री नथमल कठौतिया, उपमन्‍्त्री श्री जै० इवे० वै० महासभा 

श्री नेमचन्द नगिनचन्द जबेरी, ग्रध्यक्ष श्री जै० ब्वे० ते० यभा बष्बई 


धषल समारोह समिति 


, भी जेठालाल भवेरी 
, ओऔ रमणीकचन्द जवेरी 


श्री कन्हैयालाल दूगड, सयोजक ब्रिहार प्रदेशीय भ्रणब्रत समिति 


, श्री चूनी भाई मेहता, भूतपूर्व दिवान वाव स्टेट 


श्री सोहनराज कोठारी, एडवोकेट 

श्री ही रालाल कोठारी 

प्रो० मै8ख्लाल धाकड़ 

श्री मगतराय जैन, उपाध्यक्ष अगज़्नत समिसि दिल्‍ली 
श्री केसरीमल युराणा 

क्री सुमेरमल झाचलिया 

श्री मूनीयामल जैन 

श्री सुलतानासह जैन 

श्री सागरमल बंगाणी 

श्री हनुमानमल बंगाणी 

श्री रामलाल गोलछा 

श्री चम्पालाल बंद 

श्री केसरीचन्द बोधरा 

श्री धर्मचन्द सेटिया 

श्री फतेहचन्द चोपडा, श्रवकात्ष प्राप्त आयकर भ्रधिका री 
क्री चन्दनमल बंगाणी 

श्री केवलराज सिघी, प्रोप्राइटर मारवाड टेण्ट फैक्ट्री 
श्री कजोड़ीमल मेहता 

श्री मोतीलाल रॉफा 

श्री भेंव रलाल कर्णावट 


, तआ्ी छगमलाल शास्त्री 


क्री सोहनलाल बाफगा, उपमत्री प्रणुत्नत समिति दिल्‍ली 


« ही लापूलाल झ्राउछा, एम० कॉम 

, भी बच्छुराज सचेती, सम्पादक जेन भारती 

, श्री खेमचन्द सेठिया 

, श्री कल्याणमल बरडिया, सयोजक पारमार्थिक शिक्षण संस्था 
. श्री पन्‍्नालान बाठिया, मंत्री अ्रणुत्रत समिति जयपुर 

. श्री शुभकरण दूगड 


श्री भोभाचन्द सुराणा 


, री रिखुपाल जैन 
, भी ए० वी० प्राचार्य, सत्री कननड सध पूना 


सम्पादक-मएपडल : परिचय 


श्री जयप्रकाद नारायण 
जीवन के पृवर्धि में सर्वोच्च श्रेणी के राजनयिक, 
वर्लमान में सर्वोदियी विचारक, जननेता और विश्वशान्ति के 
ग्रन्तदेशीय खूयातिलब्ध समर्थक । 


श्री नरहरि विष्णु गाडगिल 


पजाब के राज्यपाल, मराठी के महान्‌ सा हित्यवार, 
भूतपूर्व केन्द्रीय निर्माण मत्री । 


थ्रो के० एम० मुशी 
उत्तरप्रदेश के भूतवूर्व राज्यपाल, भू० पू० केद्रीय 
खाद्य-मत्री, भारतीय विद्याभवन के सस्थापक । 


श्री हरिभाऊ उपाध्याय 


गाधीवादी साहित्य के महान्‌ लेखक, तात्कालिक 
अजमेर राज्य के मुख्यमत्री, राजस्थान के वित्तमत्री । 


क्रो मुकुट बिहारी वर्मा 


हिन्दुस्तान दैनिक के प्रधान सम्पादक, भ्र० भा० 
समाचार-पत्र सम्पादक सम्मेलन की कार्यकारिणी के 
सदस्य | 


मुनिभ्रो नगराजजी 


प्रणुत्न त-भावना के महान्‌ प्रेरक, शोध प्रधान और 
तुलनात्मक साहित्य के यशस्व्री लेखक, तेरापथ के कर्मेण्य 
झौर विचारक मुनि । 


भ्री मेथिलीशरण गुप्त 


साकेन, भारत-भारती आ्रादि के रचयिता, राष्ट्रकषि, 
संसद सदस्य | 


श्री एन० के० सिद्धान्त 
सुप्रसिद्ध शिक्षाशास्त्रो, दिल्ली विश्वविश्वालय के 
उपकुलपति, ग्रन्थ के सम्पादन काल में ही निधन प्राप्त । 
श्री जनेन्द्रकुसार 
हिन्दी के मूर्धन्य साहित्यकार, सूक्ष्म विधारक, 
साहित्य ग्रकादमी की हिन्दी समिलि के सदस्य । 
क्री जबरमल भण्डारो 


एडवोकेट, श्री जैन व्वेताम्बर तेरापंधी महासभा के 
श्रष्यक्ष, श्रादर्श ग्रणव्रती । 


श्री प्रक्षयकुमार जैन 
नवभारत टाइम्स के प्रधान सम्पादक, हिन्दी साहित्य 
सम्मेलन दिल्‍ली के प्रधानमत्री, श्र० भा० समाचार पत्र सम्पा- 
दक सम्मेलन को कार्यकारिणी के सदस्य । 


श्री मोहनलाल कठोतिया 
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युद्धवी रसिह 
रघुनन्दन शर्मा 
रघुनाथ विनायक धुलेकर 
रघुवल्‍्लभ तीर्ष स्वामी 
रघुवी रसहाय माथुर 
राकेशकुमारजी 
राजिमतीजी 
राजेसप्रसाद 
राधाविनोद पाल 


झकारादि-भुकम 
तु०झ्बन० ५१ रामकृष्ण भारती' 
स० झग्र० १७३ रामचन्द्र जैन 
प्र>श्र० १६ रामसेवक श्रीवास्तव 
चनण्श्म० १४० रिप्रभदास राका 
प्र०झअ० १८३ रूपचन्दजी 
च०्श्ब०्२०ण्द लल्लनप्रसाद व्यास 
प्र०्ग्म० १८८ लाडाजी 
प्र० श्र० १६१ लालचन्द सेठी 
प्र० प्र० २११ लालबहादुर शारत्री 
प्र०्ग्म० १४० लुई रेनु 
प्र० श्र० १५३ 
प्र० श्र० १५१९ लडो रोचेर 
प्र० झ० १३० बसनन्‍तीलालजी 
त०झ्म० ४६ वाल्थर शुक्षिग 
प्र०आ० १६२ विजयेन्द्र स्नातक 
प्र० ग्र० २४८ विद्याधर श्ञास्त्री 
प्र>ञ्म०ण ७ विद्यारल्न तीर्थ श्रीपादा 
प्र०झ० ३३ विद्यावती मिश्र 
प्र० अ० २३७ विद्याविभा 
प्र० प्र० १४६ विनयवर्धनजी 
प्र० अ० २३६ विनोद 
च० झ० १८६ विनोद! भावे 
प्र० ग्र० १४३ विमलकुमार ज॑न 
च० भ्र० २०२ विमलदास कोदिया जैन 
प्र०आअ० १५४८ विश्वेश्व रतीर्थ स्वामी 
प्र० झअ० ११६ विष्वेश्वरप्रसाद 
प्र०भश्र० ६५ विष्णु प्रभाकर 
प्रल्झण० १५७ बीरमणिप्रसाद उपाध्याय 
प्र० भ्र० ७१ वीरेन्द्रकुमार जैन 
प्र० ग्र० १६४ बी० वी० गिरि 
प्र० ग्र० ११५ बडल॑ण्ड कहेलर 
तृ०अ० २४ वुन्दावनलाल वर्सा 
प्र० अ० ६६ शान्तिप्रसाद जैन 
प्र०आ० २३४ क्षिवाजी मरहरि भावे 
प्र० ग्र० २९४ शिवानन्द सरस्वती 
चण् पश्र० १३८ शुभकरणजी 
प्र>ल्न० हे 
च० भ्र० १६६ घुमकरण दसाणी 


[७ 


लतु० भ्र० ७६ 
तृ० झ० १०३ 
प्र० ग्र०. १७० 
प्र० ग्र०. १८० 
प्र० अ्र० १६५ 
त० भ्र०. ५२ 
प्र० गर० १६३ 
प्र० अ० १४५२ 
प्र० श्र ष्द 
प्रे० भ्र०. ५६ 
चल ग्र० डे 
च० ग्र०७ १६८६ 
प्र७०७ ० २३६ 
प्र०ग्र० ७४ 
प्र०« अ० २५१ 
प्र० भ्० ११८ 
प्र० भ्र०. ६६९ 
प्र० ग्र० १६३ 
प्र० ग्र० २८१ 
प्र० अ० १७५ 
प्र०अ० ६९ 
प्र०ग्र० ६ 
प्र० आअ० २७५ 
न०ग्र० २१ 
प्र० त०ण ७४५ 
प्रण्य० ६२ 
प्र० श्र० १०१ 
चल ग्र० €८ 
च्‌० भ्र०. १४८ 
प्र०ण्श्र० ६१ 
प्र०अ० २१ 
प्र०अ० १५० 
प्र०अ० १४६ 
प्र०>ग्र6० २३० 
तृ०अआअ० २० 
प्र०्ग्म० ११८ 
शभ्र० भ्र० २२१ 
श्र० भर २३५ 


ष] 


इैलेन्द्रनाथ श्रीवास्तव 
शोभालाल गुप्त 
सम्पूर्णानन्‍द 

सत्यदेव विद्यालंकार 
सत्यद्वेव शर्मा 'विरूपाक्ष' 
सत्यत्रत सिद्धास्तालकार 
सर्वपल्लि राधाकृष्णन 
सादिकझली 
सावित्रीदेवी वर्मा 
सिय्ारामशरण 
सुखखलालजी 

सुगनचन्द 

सुज्ञानेन्द्र तीथे श्रीपादा: 
सुधा जैन 

सुधिरजनदास 
सुमनश्रीजी 
सुमेरमलजी 'सुदर्शन' 
सुमेरमलजी 'सुमन' 


प्राचायेश्रो तुलसो झभिनसदन प्रन्प 


त्‌० अ० 
तु० छ० 
प्र्० प्र० 
प्रृ० ग्र० 
तु० झ्र० 


च० जभ्र० १ 


प्र७प्र० 
तु० श्र० 
तु« भर० 
प्र०्द्य० 
प्र्०ग्र० 
प्र० आर 
प्र७श्न० 
लु० ग्र0 
नलछग्र० 
प्र०्आ० 
प्र० अ्र० 
तु० ग्र 


श्छ 
च््८ 
१3 
१११ 
६39 


सुमेरमलजी (लाइनूं ) 
सुरजित लाहिडी 
सुयेनारायण व्यास 
श्रीचन्दजी 'कमल' 


श्री प्रकाश 
श्रीमन्‍्नारायण 
हरिदत्त झार्मा 
हरिभाऊ उपाध्याय 
हरिवश कोच्छुड 
हरिवशराय 'बच्चन' 
हरिविनायक पाटस्कर 
हरिशकर शर्मा 

हबंट टिसी 

हर्प चन्द्रजो 
हीरालाल चौपडा 
हेलमुथ डीटमर 





ख० हा0 १६४ 
तृ० झ० हम 
पग्र० झआ० २४३ 
प्र० भ्र० १६६ 
चू० ० २०७ 
प्र० प्रणू ७० 
भ्र०ण झ० २३४ 
तु० झ० 8२ 
नृ० भ्र० रे८ 
स्‌० कुछ ४७ 
प्र०«आअ० १५४ 
प्र०श्र० 3२ 
सृ० झ० १३ 
प्र०्झण परे 
तृ० भ्र०. ८८ 
प्र० भ्र० २९८ 
प्रट०ध० ४८ 


वीर सेवा मन्दिर 
_2&१.७ और 


ऊरल्य्ल पद फरिपलनल, 
>> क्रध संब्या 50 


खण्ड 


